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पस्तावा 


देशोविक दर्शन तथा इसके प्रतिद्यापक 


चिर-काऊ से इस सारत भूमि में प्रवाहित होनेवाठी दार्शनिक धाराओं की अन्यतर 
दवेत घारा का ही एक अङ्ग वेशेषिक ददान भी है। इस दर्शन को क्रमबद्ध स्वरूप में 
हमारे समद प्रस्तुत करनेवाले मदि को 'कणाद' 'काश्यप', 'उलूऊ', 'भोदकप', 'आलूक' 
तथा 'पैलुक' भी कहा जाता है ।' 


वैशेषिक शब्द का अथ 


यधपि इस दर्शन के प्रतिष्ठापक के विभिन्न नामों के आधार पर टस दर्शन के भी 
*काणाद दर्शन” आदि अनेक नाम उपलब्ध हैं तथापि सबसे प्रसिद्ध नाम है 'वशेषिक 
दुशन! । इसके इस नामकरण के विभिन्न आधार विभिन्न ध्यक्तियों द्वारा प्रस्तुत किए 
गए हें जितका उदलेख मेने अपने अन्य प्रस्ध--वेशेपिक दर्शन : एक अध्ययन? के प्रथम 
अध्याय १ उपोदात ) के ६--७ पृष्ठों पर किया हे । मेरी दृष्टि में 'वंशेषिक' नामकरण के 
मुलभूत 'विशेष' छब्द का अर्य दै 'ब्यदच्देदक' । इस इटि से 'विशेष' इच्द की श्युत्पक्ति 
यह हो सझठी हे :--विशिष्यते = सबंतों ष्यवरिछुद्यदे, थेन सं विशेष'। ध्यवच्छेदकता 
साधम्य ( समान धर्म ) तथा वेधग्य ( विरुद्ध धर्म) की अधिक युक्तिसङ्गत है। अतः 
देंदोपिक' शब्द की निम्नलिखित दो व्यास्याएँ हो सकती हैं :-- 

(क ) विशेपाग्याम्‌ ( चतुर्थी द्विदचने )-ग्यवच्छेदुकाम्थामु साधग्यवेधस्याम्यासप्र- 
भवतीति वेशे पिकं दर्शनम, वेशेपिको दार्शनिक, 

( ख) विशेषाम्याम्‌ ( तृतीया-द्विवचने )३ब्यवच्छेद्काम्यां व्यवहरतीति वैशेषिक 
दर्शनम्‌, देशेषिको दाइनिकः । 
देरोषिकों की घामिक मिष्टा 

प्रशस्तदेवाचार्य के 'पदार्थधमंसंग्रह” के अन्तिम श्‍लोक से यह सिद्व होता है कि 
महर्दि कणाद को महेश्वर की कृपा से ही पदार्थतत्वज्ञान का अधिगम हुआ या । स्योम- 
वती + किरणावली तथा न्यायभूपण' में मो इस घात का समर्थन किया गया है । इस 
दृष्टि से पेशेषिकों को माहेश्वर कहा जा सकता है। 

महेश्वर शब्द का प्रयोग साधारणतः शिव के लिए होता है । पशुपति शब्द भी शिव 
शब्द का पयोय ही हे ।” इस दृष्टि से वेशेपिकों को महेश्वर कहने का भर्थ शेव भी हो 


१. दृश्ण्य--वेशेविक दन : एक अध्ययन, पु० ४--५। 
२, ब्योम्रदती, 9० १९ | 
३. किरणाचली, पूर ४ ( काशी )। 
४. म्यायमूंषण, ए० १६३ (काझी ) | 
५ इपभुरीशः पद्युपतिः शिवः शूली भदेश्रर!। भमरकोदा ! 
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सकता हे और पाशुचत भी । पडद दानसमुद्दय १ आदि के अनुसार बेज्तेपिर्का को दइत्तीलिये 
यथास्थछ दोद तथा पाशुपत मी कदा गया है | 


किन्तु कुछ छोग आगमशास्र के शाघार पर शिव तथा पशुप्ति में भेदू मानकर 
उपर्वक महैखर शब्द को पशपति का पर्याय मानते हैं और इस आधार पर वेरोपिकों को 
पाशुपत पुदम्‌ नेयायिकों को शव मानते कें पच में हैं। 


'न्यायवन्दली' की रीका में राजशेखर ने कणाद के आराध्य दुख क रूप में ईघर को 
घतडाया है। परन्तु यह निश्चय करना सम्प्रति मेरे लिए कटिन है कि राजशेखर का 
इंखर चन्द शिवपयोच दे था पशुपरतिपर्पोय । “संदेपतारीरक' में कणाद के धाराध्य देव 
को 'वृषमध्वज” राज्य से अभिद्दित क्रिया गया है । 

ऐसी विषम परिस्थिति में यद निर्णय करमा सम्भव नहीं दे कि शिक तथा पञ्चुपति 
में आागमश्माश्वीय भेद वेसेपिकों को मान्य था या नहीं, एवम्‌ ये दाव थे या पापत । 
घेशेषिक सूत्र का स्वरूप तथा समय 

वे० सू" की मौलिकता के विषय में अव तक सनौपिर्यो की सम््रतिपत्ति नहीं हो 
सकी दै । कुछ ठोग सम्प्रति उपट्य्यमान वे० सू" में ब चूत्रों को मोछिक तथा इच्छ 
सूत्रों को उत्तरकाल म सच्चिदेदशित मानते ई। सम्प्रति छो बरोधिक सूत्र की तीन प्राचीन 
डीकाए उपलब्ध ई--चन्द्रानम्द वत्ति; मिथिला विद्यार्दीट वृच्चि तथा उपस्कार, इनमें 
उरिदटखित सर्जा के स्वरूप तया सल्या में पर्याप्त मतभेद है। प्राचीन ग्रन्था म॑ उद्छत 
चे० सू० की तुलना भी संशय में हटी पयंवसच ही जाती ह । 

अतएव मौलिकता के निश्चय के विना समय का निश्चय करना कटिन है । तयापि 
साधारणत ई० ६पू७ तृतीय-चनुर्थ शतक में दें० सू० की रचना मानी जा सकती दे। 
विशेष विवरण क लिपु Pnmer of Indien Logie (Introducnon), PP. 
पह द्रब्य दे 


बंशेपिक सूत्र की व्यार्याएँ 


वेण सू० को सि्नळिखित (किन्नु सम्मति अज्चुपल्ब्ध) प्राचीन च्याक्याएं थीं ~= 
(3) वायः, (२) श्रायस्ककृत च्याज्या, (३) रावणमाप्य+, (४) करन्दा, 


kets RRS का. मनन जसमा डि” बढ गायन मयान् पर हना" 


१, मणिमद्रीयनृत्ति--का० ३, १३, ५९] _ 

२. भारतीय दशन ( म» म» उमेश मिश्र ), ए० २३८ । 

३. मविमवा प्रवरो दुषमध्वच' कसमुगादिसुनिप्रवरप्रसु ॥ सदेपशारीरक २।२६४ । 

४ Bodas—Introdnection to the वर्क सग्इ) PP. 33-34. 

५. Prof. Thakur~—introdpctlon to the Vayshesika Sutra, (Baroda~— 
I96I ] PP. I6-2I, 


गुम 
६ यद्‌ द° सू० पर युक वाचिक रहा होगा । इस पर पुक “भारय? दधा इन दु 
पर प्रद्चम्तमति की धुक टीका का सी निर्माण डुला था। दष्टव्य-, -. - 


Prof, Thakur—Infrodtetion to the do सू € Baroda}, PP. I4-]5. 


पो ७» )) 

(५) आज्रेयमाष्य, ( ६) भाष्य); (७) भारद्वाज वृ , (८) चन्दानन्द द्वारा 
उद्दत वृत्ति, (९) दाइर मिश्रन द्वारा उल्ळिखित बूसि। नि 

"उपस्कार' से प्राचीन वै» सून की ब्यास्याकों के नास निम्नलिखित ई :-- 

(१) कणादसूच निवन्ध ( अथवा वादीन्द्रवार्तिक), (२) चन्तानन्द वृत्ति, 
(३) मिथिला विद्यापीठ ` वृत्ति । हि 

"दपस्कार' से परवती संस्कृत ब्यास्याएं ( प्रकाशित ) तीन हूँ रोल 

(१) विदवृत्ति ( जयनारायण 3 ( २) चन्द्रकान्त भाष्य, ( ३) वेदिक वृत्ति ! 


उपस्कारकार आचाय शङ्कर मिश्र 


शङ्कर मित का बश परिचय 
सिथिका की प्री से यथद ज्ञात होता हे कि सिथिला सें पळ अत्यन्त आचीन्‌ 
उद्धम्तरीय ब्राह्मण वक्ष 'सीहासम' नाम से प्रसिद्ध था। इंस वंश के बीजीपुरुष का नास 
था हलायुघ मिश्रा हलायुघ मिश्र के षदा से ( दृद्धातिदुद्धप्रपौन्न ) पुक पं० सुरेश्वर 
मिश्र हुए । पं० सुरेश्वर मित्र को पुरस्कार के रूप में एक आम मिला था। पं० सुरेश्चर 
मिश्न के दो सोदर भ्राता थे जिनमें एक थे उनके अग्रज और दूसरे थे उनके अनुज । उनके 
अग्रज आता का नाम भा इलेश्चर मिश्र जोर अनुज का जीवेश्चर मि । यतः तीनो 
सोदर खाना पुरस्कार के रूप से पं० सुरेश्वर मिश्र को प्रदत्त ग्राम में ही रहने रगे घे । अत 
पुव उस प्राम ( पुर ) का नाम 'सोद्रपुर' पड़ गया था । पश्चात्‌ उनके यंश की 'सोदर- 
पुर वद क्‌ नाम से प्रसिद्धि हो गई! 
पं० सुरेश्वर मिश्र के पुत्र हुए म० म० पुं विश्वनाथ सिछ। विश्वनाथ 
मिश्र की द्वितीय पत्नी से भरधम पुत्र हुए रविनाथ मिश्र । रचिनाय मिश्र का विवाह 


१. यह 'भाष्य' 'रावणभाप्य' से या 'आत्रेयभाप्य' से भिन्न है या अभिन्न यह 
सन्दिग्ध दै । 

२, भारद्वाज वृत्ति» शङ्कर मिश्र द्वारा उदिळखित 'इत्ति' तथा चन्द्रानन्द द्वारा 
निर्दिष्ट 'वृत्ति! अभिन्‍न है या भिन्न यह विषय भी सन्दिग्ध ही है । 

३ यह ब्याख्या केवळ द्वितीयाध्याय तक हस्तलेय में उपल्य्य है। इसका प्रकाशन 
गुरुवर धाध्यापक श्री भनन्तटाल छाकुर जी के सग्पादुकत्व में निकट भविष्य में ही होने 
चाला है । , 

४. यह 'वृत्ति' Gaekwad’s Oriental Series NO. 36 से १९६१ ई० से प्रकाळ 
दित हो चुकी दै । ड़ ४ “का. र 

५. यह वृत्ति 'कणादसुत्रनिबन्ध' को हो संक्षि्त रूपदे--पेसामानाजाताहे)  « 

४. प्रश्स्तपाद के 'पदार्थधर्मसंग्रह' को घ० सू० का आष्म मानना उचित नहीं है। 
देखिए '-वेशेपिक दर्शन : एक अच्ययन, पू० १४-६७॥ = =. ८ - ¬ 

७. मिथिलो में राजा हरिसिंह देव के समय से सेयिर बाहार्णा की घंशावली को 
लिखित रूप में सरत्तित करने की प्रथा का प्रारम्भ हुआ था सर बह पया आज्ञ भो 
क्षचुणण है । इसी वंशावली के लेख की 'पक्ठी' कहा आपत हे « . = “-- ०% 

८. स० स० विश्वताथ' मिश्र के हो ( प्रथम पत्नी से) एक सुपुच प०-रमानाथ मि 


. ८ ] 


माण्डर धंद के घटेश्वर' उपाध्याय की पुत्री से हुआ था। रविनाथ मिश्र के सुपुत्र डुप्‌ 
प० मदनाथ मिश्र । 

प० अवनाय मिश्र मीमाधाशासत्र के मम विद्वान थे। इनको असाधारण प्रतिभा 
का परिचय दार मिश्र के कथन से मी पदे पदै मिलता दे ॥ 


प? संवनाथ मिश्र की आधिक स्थिति चहुत दयमीय थी। किन्तु 'विकारहेती सति 
विक्रियन्ते वेचा न चेतांसि त एवं धीरा? यह सूति प० भवमाथ मिश्र के लिए अधरदाः 
मामदण्ड का काम करती थी । वे कहीं याचना करने केलिए नहीं जाते थे । अपने घर ही 
शिष्यौ के अध्ययनाघ्यापन में हुई समाधि मे वे अपनी गरीवी को भूल थुक थे । जिंस 
प्रकार प० भवनाथ मिश्र अपनी विद्या तथा धीरता के कारण साात्‌ दाडुरतुइ्य थे उसी 
प्रकार उनकी घमपरनी भवानी! मी साचतात, जगदम्बा अपानी का ह्री अवतार थीं। 
“अवामी” के पावन सतीत्व के प्रकारा में 'भवनाथ' का वह भनन्यसाधारण निमंङ बुडि- 
वेभव तथा घेव ही प्रस्फुरित हो पाता था, उनकी समळ जयं॑हीनता नहीँ । उक्त 
याचनाविमुखठता के कारण ही प० सवनाध मिध्र को लोग अयाची? कइमे छग 
गए भे । 

प० भवनाथ मिश्र का जीवन चिरकाळ तक अंध्ययनाघ्यापन में ही दीत चुका थां। 
किन्तु तब तक उन्हें कोई सन्तान नहीं हुई थी । अत, अपनी धमपरनी 'मवानी' के 
साथ वे वैधनाथथाम ( वर्तमान 'देवधर' ) जाकर भगवान्‌ वैद्यनाथ की बाराघना में 
छग गप्‌ ॥ उन दोनो को आराधना से सन्तुष्ट भगवान्‌ दाइर ने स्वप्न में उनसे कहा 
'॥ स्वयम तुम्हारे पुत्र के रूप में जन्म लगा” । स्वप्न में अपनी तप'मिद्धि का निश्चय 
कर चे अपने घर टोट गए । कुछ दिन याद 'भवानी' के गर्भ से साक्षात्‌ भगवान्‌ शङ्कर 
ने ही जन्म लिया और पूवर के अनुसार पिता प० भवनांथ मिश्र ने अधने सुपुत्र का 
नाम भी “शहर! रक्रा । 


हपु । रमामाथ मित्र के पुच का नाम था वराहनाथ मिश्र | बराहनाथ मिश्र के ( द्वितीय ) 
न ड गुणे मिश्र भौर उन्हीं के सुपुत्र तत्विन्तामप्यारोकनिर्माता जयदेव { पपघर ) 
ध्र थे 
इस प्रसङ्ग में यह ज्ञातच्य हे कि मर म« विश्वनाथ मिश्र की प्रथम पत्नी से 

उत्पन्न पुची से बदेशवरोपाध्याय के प्रथम पुत्र पशपति उपाध्याय का पाणिग्नद्वण सम्पन्न हूला 
था । पशुपति उपाध्याय के द्वितीय पुत्र शिवपति उपाध्याय के ही सुपुत्र थे हमारे प्रसिद्ध 
न्यायाचाय यज्ञपति उपाध्याय | इस प्रकार म० म० श्री विश्वनाथ के ( द्वितीयपत्नीजन्य- 
प्रयमपुत्रपरग्परा में ) प्रपौध थे शकर मिश्र, ( प्रयमएत्नीजम्धप्रथमपुत्रपरपरा म) घूद 
धपोत्र थे पचधर जयदेव मिश्र और ( प्रथमपत्नी जन्यपुत्री परम्परां में ) प्रदोहित्र थे 
यज्ञपति उपाध्याय | इससे यह भी स्पष्ट हो जाता है कि शर मिश्र के बैद्य में शाख-- 
विशेषतः न्यायवंदेपिक झास्र--की कितनी सहद्ि धी! 

मिथिला के घाहण वंशों में शंकर मिश्र के वंदा में जितने महामह्रोपाध्याय हुए हैं 
उतने अन्य किसी भी सम्प्रदाय के किसी बश सें नहीं। इस रहस्य का परिशान मिथिछा 
की “पी? के झवळोकन से स्पष्टरूप में हो जाता है। 

( अस्तावनाछेखद को भी दांकर मिध के वंशज होने का सौ भाष सम्प्रा है १। 
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ऐसी प्रसिद्धि हे कि जब सती “भवानी” प्रसववेदना का अनुभव कर रही थी उस 
समय चर्मकार का ढोल आघात के विना ही बजने लग गया था। उस स्थिति को देख- 
कर चर्मकार अपनी पत्नी से किसी महापुरुष के जन्म के शुभावसर की चर्चा कर ही रहा 
था कि प्रसूतिगुह में नवजात शिशु 'शङ्कर' के संस्कार के लिए चमाइन को बुलाने के 
लिए एक व्यक्ति पहुँच गया । 

आह्वान के बाद चमाइन ने शिशु 'शङ्कर' का यथाप्रचलन संस्कार किया। किन्तु 'भवानी' 
अपनी निर्धनता के कारण उस मङ्गलमय अवमर पर भी चमाइन को कुछ दे नहीं पायीं । 
उन्होने प्रतिज्ञा की कि उस शिशु 'शंकर' की प्रथमार्जित सारी सम्पत्ति उस चमाइन को 
ही दे दी जाएगी । | 

शंकर का अवतार शिशु 'शंकर' शनेःशनेः बढ़ने लगा । पाँच वघ की उम्र भी नहीं 

री हो सकी थी किन्तु पिता के प्रभाव से वह प्रतिभावान्‌ बालक पर्याप्त प्रोढ हो 

चुका था। 

एक दिन की बात है कि मिथिला के एक राजा ( प्रायशः शिवसिंह  ) अपनी यात्रा 
के प्रसङ्ग में सन्ध्या हो जाने के कारण पं भवनाथ मिश्र के घर के पास ही रुक गए! 
राजा ने शङ्कर मिश्र को अन्यान्य समवयस्क बालकों के साथ खेलते देखा । “न हि ताइशा 
आकृतिविशेषा गुणविरहिणो भवन्ति!। राजा ने शंकर” की ओजस्घिता पर आकृष्ट होकर 
शंकर मिश्र को अपने पास बुलाया और उस ओजस्वी शिशु से नाम पूछुकर अन्त में 
उसके अध्ययन के विषय में भी पूछा । वात्ता के क्रम में “शंकर” ने राजा से पूळा--'आपको 
में पुराना श्लोक सुनाऊँ या स्वनिर्मित ? उस पर आश्चर्यान्वित राजा ने “शंकर” से 
कहा-- क्या आप स्वयम्‌ भी श्छोक-निर्माण कर लेते हैं ?? उस पर “शंकर” की सरस्वती 
निम्नलिखितरूप में प्रस्फटित हो उठी :— | 


बालोहं जगदानन्द न मे बाला सरस्वती। 
अपूर्ण पञ्चमे वर्ष वणंयामि जगस्त्रयस्‌ ॥ 

र्लोकश्रवण से अत्यन्त मुग्ध राजा ने शङ्कर’ से अन्य श्लोक सुनाने को भी कहा। 
“शङ्कर? ने अन्य श्लोक भी सुनाया जिसका उत्तराधं वेदिक मन्त्र है और पूर्वार्ध स्वीय 
रचना :-- 

चलितश्चकितश्छिन्नः प्रयाणे तव भूपते ।. 
सहस्रदीर्षा पुरुषः सहस्राः सहस्रपात्‌ ॥ 

"शङ्कर? की प्रतिभा पर राजा अत्यन्त प्रसन्न हो उठे और अपने कोष से उतनी स्वण- 
मुद्रा लेने की अनुमति दे दी जितनी स्वर्ण-सुद्रा वह शिशु शङ्कर’ एक बार में ले आ 
सके । राजा की अनुमति के बाद “शङ्कर? राजकीय कोष से लगभग ५०० सुवर्ण-सुद्रा 
लेकर अपने घर लोट ही रहा था कि उसके पिता पं० भवनाथ मिश्र को, जो उस समय 
बाह्य प्रकोष्ठ में अध्ययन में लगे थे, कुछ विशेष परिस्थिति का आभास मिल गया। 
अध्ययन की उपेक्षा कर उन चीजों की ओर उनके लिए आकृष्ट हो जाना सम्भावित न 
हो सका। उन्होने कमरे से ही 'शंकर” को बाहर ही तब तक रुके रहने का आदेश देकर 

अपनी धरमंपत्नी से उसकी जाँच करने को कहा । जब पतिव्रता “भवानी” बाहर आयां 
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तो उन्होंने छग भग ५०० स्वणंमुद्राओं से समन्वित अपने “शंकर” को देखा । उस पर 
"शांकर? को वहीं रुके रहने का आदेश देकर “भवानी? ने अपने पतिदेव को भी वहाँ 
बुलाया और सारी चीजें उन्हें दिखलायीं। तत्पश्चात्‌ अपने पति की अनुमति पाकर 
“भवानी ने उस चमाइन को अपनी पूर्वप्रतिज्ञा के अनुसार डुलवाया और सारी सुदा 
उसे ही दे दीं। यद्यपि वह चमाइन सुदाएँ लेना नहीं चाहती थी तथापि बहुत समक्षाने- 
बुझाने के बाद उसने लेना स्वीकार कर लिया । शंकर मिश्र की कीत्ति के साथ अपनी भी 
कीत्ति को अमर करने की इच्छा से उस चमाइन ने एक पोखरा शंकर मिश्र के घर के 
पास ही खुदवाया जो आज भी दरभङ्गा जिले के सरिसव ग्राम में शंकर मिश्र के निवास- 
स्थान के पास 'चमाइन पोखरा! के नाम से प्रसिद्ध है । 

किन्तु पं भवनाथ मिश्र को फिर भी शान्ति न मिली । “शंकर? की याचकता तथा दान- 
ग्राहकता उनकी अयाचक मनोवृत्ति के लिए सवथा प्रतिकूल सिद्ध हुई। छुब्ध हृदय से 
पं० भवनाथ मिश्र निम्नलिखित श्लोक पढ़ते हुए घर-बाहर करभे लगे :-- 

अधघीतमध्यापितमरजितं यशो न शोचनीय किमपीह भूतले । 
इतः परं किं भवनाथशमंणः ? 

परन्तु बार-बार श्लोक पढ़ने के बाद भी उनकी बुद्धि में श्‍लोक का चतुर्थ चरण नहीं 
आ रहा था। जब शंकर” ने कई बार अपने पिता के मुख से श्लोक के तीन ही चरण 
सुने तो अन्त में उसने चतुर्थ चरण की पूति कर दी :-- 

मनो मनोहारिणि जाह्वीतटे ॥ १ ॥ 

यद्यपि अपने पुत्र की प्रतिभा पर उन्हें बहुत प्रमोद हुआ तथापि उनकी अयाचक 
मनोवृत्ति ने उन्हें घर से अलग हो जाने के लिए ही बाध्य कर दिया। कहा जाता है कि 
पं० भवनाथ मिश्र ने अन्त में अपने निवास से कुछ दूर अपनी एक कुटी बनवा ळी 
और वहीं अपने जीवन के अवशिष्ट दिनों का अन्त कर ब्रह्मसायुज्य की सम्प्राप्त 
उन्हाने की । 

मेथिलकुलालंकार आरतविभूति आचार्य शंकर मिश्र के बाश्यकाल का इतिवृत्त 
उपयुक्त ( किम्बदन्ती ) रूप में ही प्रसिद्ध है। 
शङ्कर मिश्र की शिक्षा-दीक्षा तथा विद्वत्ता 


शंकर मिश्र ने सभी शार्खो का अध्ययन अपने पिता जी से ही किया था । उनके 
पिता पं० भवनाथ मिश्र केवळ मीमांसाशाख्र के ही नहीं अपि तु अन्यान्य शार्खों के भी 
मर्मज्ञ विद्वान थे। योग्य पिता की प्रतिभा ओजस्वी पुत्र की प्रतिभा के साथ मिलकर दूनी 
हो उठी। 
१. तातादधीत्याखिलतन्त्रसारम्‌--'शब्दुमणिमयूख' का प्रारम्भ-श्ठोक । इससे 
अतिरिक्त, शंकर मिश्र ने विभिन्न शास्त्रों के अपने टीका-ग्रन्थों में निम्नलिखित र्छोक 
. लिखा है जिससे इनके पिता के सर्वशाखनिष्णातत्व का परिज्ञान होता है :— 
स्वभ्नातुजींवनाथस्य व्याख्यामाख्यातवानू यतः । 
मत्पिता भवनाथो यां तामिहालिखमुउज्वलाम्‌ ॥ 
न्यायलीळावतीकण्डा भरण, प्र ८६४; आत्मतत्त्वविवेककल्पळता, ए० ९४८ ( विर 
इ० ); खण्डनटीका, ए० ६३२ ।: 
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अपने पिता के प्रति शंकर मिश्र की कितनी अटूट श्रद्धा थी उसका प्रमाण निम्न” 
लिखित दो श्लोकों में ही मिल जाता है :-- 


( १ ) चिन्तामणेरिह गमीरतरेऽम्बुराक्चावाशापि कस्य तरणाय गदन्रपस्य । 

तीर्णो मया परमयं भवनाथसुक्तिपोताधिरोहणतिरस्कृतसाध्वसेन' ॥ 

( २) या सूक्तिर्भवनाथवक्त्रकमलादुद्‌गत्वरी तत्कृतम्‌ 

सौभाग्यं प्रतिपद्य शुद्धमतिभिः श्लाघापदं छम्मिता । 
न्यस्ता सञ्जनमानसे विजयतामापुष्पचन्तो दयं 
ग्रन्थग्रन्थिविमोचनाय रचना वाचामियं झाँकरी ॥ 

शंकर मिश्र का पाण्डित्य सभी शाख में अप्रतिहत था । यद्यपि इनकी कृति मुख्यतः 
न्‍्याय-वैशेषिक शाख से ही सम्बद्ध हे तथापि अन्यान्य शार्खो में भी इनकी निपुणता का. 
अपलाप नहीं किया जा सकता । 'खण्डनखण्डखाद्य' जेसे विचित्र ग्रन्थ पर भी इनको 
लेखनी उसी प्रकार निर्बाध गति से चली है जिस प्रकार “न्यायलीलावती' जैसे वेशेषिक- 
शाख के झिष्टतम प्रन्थ पर । यद्यपि 'खण्डनखण्डखाद्य' पर शङ्कर मिश्र से प्राचीन तथा 
अर्वाचीन आचार्यो की बहुत-सी व्याख्याएँ हैं तथापि शंकर मिश्र की व्याख्या अनोखी है। 
अपने न्याय-वेशेषिकशास्त्र के परिशीलन से सम्प्राप्त सूच्मेक्षिका के बल पर स्थल-स्थळ 
में खण्डनकार की तर्कपूर्ण आलोचना अद्यावधि पण्डितमण्डली की आकर्षणबिन्दु रही दै । 
यही कारण हे कि प्रगढभ- मिश्र जसे प्रगल्भ विद्वान्‌ को भी अपनी खण्डनटीका-- 
“खण्डनदुर्पण' ( चौखम्बा ) के प्रारम्भ में लिखना पड़ा है :-- 

श्रीमच्छङ्कर वर्घमानरचितोपायान्‌ विलोड्यापि च । 

न्याय-यैरोषिकशाख् में ता इनके पाण्डित्य का यथाथं वर्णन करना भी सम्भव नहीं 
हे । कोई भी ऐसा महत्त्वपूर्ण न्याय-वेरोषिक का ग्रन्थ या ब्याख्या-प्रन्थ नहीं हे जिस पर 
आचार्य शङ्कर मिश्र की प्रतिभा का अप्रतिहत प्रकाश न पड़ा हो । जिस ग्रन्थ पर इनकी 
लेखनी चली हे उस ग्रन्थ की अन्यान्य व्याख्या प्रायः हतप्रभ एवम्‌ उपेक्षित-सी हो 
गई हे । 

ब्याख्या ग्रन्थों के अतिरिक्त न्याय-वेरेषिकशाख पर इनके कुछ स्वतन्त्र ग्रन्थ भी हैं 
जिनमें 'मेदरत्न”” ( 'भेद्प्रकाश' ) प्रमुख हे। इस लघुकाय ग्रन्थ में अद्वेतवाद्‌ का 
इतना मार्मिक खण्डन किया गया है कि अद्वेतसम्प्रदाय के महान्‌ आचाय मधुसूदन 
सरस्वती को 'अद्वेतरत्नरक्षण' नाम का एक भेदरव्नखण्डनात्मक ग्रन्थ लिखना ही 
पड़ा। किन्तु "रत्नेषु लुप्तेषु बहुष्वमत्येरद्यापि रत्नाकर एव सिन्धुः’ । 

DN ES Te ne कील कक मल कप कक 

१. शब्दमणिमयूख' के अन्त में द्वितीय श्लोक । 

२. खण्डनखण्डखाद्यटीका, पृ० ४१६ । 

३. इनका वास्तविक नाम 'शुमङ्कर' था, क्योंकि केवलान्वयी अनुमान के व्याख्यान 
में तथा उपाधिवाद के अन्त में भी इन्होंने अपना नाम 'शुभडर' ही बतलाया है। 
सम्भवतः वाक्यप्रागठभ्य के कारण ही इन्हें 'प्रगह्भ' कहा जाने लगा था । 

~—Dr. Mishra— History of Indian philosophy, Vol. गा, ?. 327. 

४. किन्तु 'चिन्तामणिमयूख' को इस कथन का अपवाद माना जा सकता है । 

५, यह ग्रन्थ सरस्वती भवन, वाराणसी से १९३४ ई० में प्रकाशित हुआ है । 
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दिङनाग तथा धर्मकीत्ति जैसे प्रचण्ड तार्किको की प्रखर प्रतिभा से परिपूत बौद्धन्याय 
में आचार्य शङ्कर मिश्र के नेपुण्य का प्रमाण इनकी 'आत्मतस्वविवेकःकल्पलता' है। 
न्यायाचार्य उद्यन के अर्थगम्भीर उत्तरपच्च के भावाभिव्य्जन में इनकी क्षमता के 
आधार पर यदि इन्हें नेयायिक मानना 'स्वाभाविक है तो पूर्वपच्छी बौद्धाचायों के. 
विगूढ़ाशय के प्रकाशन के आधार पर इन्हें बोद्धताकिक मानना भी अस्वाभाविक 
न होगा। 

पूर्वमीमांसा शाख में इनक पाण्डित्य-प्रकर्प का परिज्ञान इनके विचित्र ग्रंथ 'वादि- 
विनोद्‌” तथा “आमोद' ( न्यायकुसुमाञ्जलिष्याख्या ) के अवलोकन से स्पष्टरूप में हो 
जाता है। 'शब्दमणिमयूख” के प्रारम्भ में इनके निम्नलिखित श्लोक 


तातादधीत्याखिछतन्त्रसारम्‌ महाणवादीन्‌ बहुशो निरूपय । 
श्रीश्चङ्करेणाचितशङ्करेण वितन्यते शब्दमणेर्मयूखः ॥ 
से भी इनके सवंशाखज्ञस्व के अवगम के साथ-साथ मीमांसा के प्रौढ पाण्डित्य का परिचय 
मिल जाता है, क्योंकि उक्त श्‍लोक में उल्लिखित “महार्णव ” वस्सेश्वर` का प्रमुख ग्रन्थ 
“मीमांसामहाणव'? ही हे । साथ ही, महान्‌ मीमांसक पं० भवनाथ मिश्र के सुपुत्र एवम 
शिष्य आचार्य शङ्कर मिश्र के मीमांसाममंज्ञत्व में प्रमाण की विशेष आवश्यकता भी 
नहीं है । 
आचाय शङ्कर मिश्र के 'तातादघीत्याखिलतन्त्रसारम? इस कथन की सार्थकता 
यदि संक्षेप में देखना हो तो हमें इनका 'वादिविनोद्‌”? देखना चाहिए। इस ग्रन्थ के 
विषय में इतना ही कहना पर्याप्त है :-- 
लघुरपि बह्वथवहश्चिन्तामणिरिव निबन्धोऽयम्‌ ॥ 
सकळशास्रमूर्धन्य व्याकरणशासत्र में आचार्य के पाण्डिरयप्रकर्ष में न्यायवेरोषिक, 
मीमांसा तथा व्याकरण की त्रिवेणी-'तच्वचिन्तामणि' के शब्द्खण्ड--में इनका निमजन 
ही पर्या प्रमाण है। “न्यायकुसुमाञ्चलि' की व्याख्या 'आमोद” (५ स्तबक) तथा 


१. यह “महार्णव? “वादिविनो द” प्र ५३ में भी उल्लिखित हे । 

२. History of Navya-Nyaya in Mithila के पू० १३६ में 'महाणंच” के 
लेखक का नाम कुछ अशुद्ध ४2९5४३7० छुपा है। लेखक का नाम वत्सेश्वर ( Vatses- 
vara.) है । 

दरष्टध्य-आालोक, ए० १० (मिथिला विद्यापीठ, दर भङ्गा) तथा History of Navyar. 
Nyaya in Mithila, P., 94. 

३. स० म० डॉ० उमेश मिश्र जी ने अपने History of Indian Philosophy, 
४०. पा के पू० ३०८ में 'महाणव' को एक अतिरिक्त ग्रन्थ मानने की सम्भावना व्यक्त 
की हे । परन्तु “महार्णव” को 'मीमांसामहार्णव' मानना ही अधिक उपयुक्त है, क्योंकि 
“तत्त्वचिन्तामणि' की ब्याख्या के लिए मणिकार गंगेश उपाध्याय की 'गुरुभिज्ञात्वा 
गुरूणां मतम्‌? प्रतिज्ञा तथा ग्रन्थ में उसकी आद्यन्त पूत्ति के आधार पर व्याख्याकार में 
मीमांसा-ग्राभाकर मीमांसा-का पाण्डित्य खवंथा अपेक्षित है । 


[ १३ ] 


“न्यायलीलावतीकण्ठाभरण' में भी यन्रन्तत्र इनके वेयाकरणत्व का स्पष्ट परिचय मिल ही. 
ज्ञाता हे । 

किन्तु आचार्य शह्कर मिश्र की लेखनी इन नीरस शास्त्रा तक ही नहीं अपि तु सरस 
काव्य-शास्त्र का भी निमज्जन करने में उदासीन नहीं रही । इस प्रसङ्ग में इनका निम्न- 
लिखित रसार्णवस्थ श्‍लोक दरष्टब्य है :-- 


तर्काभ्यासपरिश्रान्तस्वान्तविश्रान्तिहेतवे । 
ये श्लोका विहितास्तेषाम्‌ संग्रहोऽयं विधीयते ॥' 


उपयक्त संक्षिप्त विवरण से यह सुस्पष्ट हो जाता है कि आचाय शङ्कर मिश्र की 
प्रतिभा सर्वतोभद्र थी । वस्तुतः प्रतिभा का अर्थ भी तो यही है । इसी अलौकिक प्रतिभा 
के कारण इनके विषय में निम्नलिखित श्लोक प्रसिद्ध है :-- 


शङ्करवाचस्पत्योः शङ्करवाचस्पती सहशो .। 
पक्षधरप्रतिपक्षी लक्षीमुतोी न च क्वापि ॥ 


शङ्कर मिश्र का समय 


उपयुक्त वंशावली के आधार पर यह स्पष्ट है कि शङ्कर मिश्र पच्चघर मिश्र से कुछ पूर्व- 
वर्ती तथा यज्ञपति उपाध्याय के समसामयिक या ५-१० वष पूर्ववत्ती थे। पघर मिश्र का 
समय १५ वीं शताब्दी के पूर्चाधं का अन्तिम भाग माना गया है एवम्‌ यज्ञपति उपा- 
ध्याय का समय १४५० ई० से पूर्व ५४५०-२० ई० के आस-पास है । अतः शङ्कर मिश्र 
का समय १४०० ई० या कुछ वषं बाद माना जा सकता है। 

उक्त तिथि के समर्थन में यह भी ज्ञातव्य हे कि वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय 
में शङ्कर मिश्रकृत खण्डनखण्डखाद्यरीका की एक हस्तलिखित प्रति वर्तमान हे । हस्तलेख 
का समय १५२६ सम्बत्‌ ( १४७३ ई० ) हे । रघुनाथ मन्दिर पुस्तकालय में भी शङ्कर 
मिश्र के 'भेदप्रकाश? का एक हस्तलेख विद्यमान है । यह १५१९ सम्बत्‌ ( १४६२ ई० ) में 
काशी में शङ्कर मिश्र के जीवन-काल में ही लिखा गया था । इससे भी शङ्कर मिश्र का 
उक्त समय मानना स्वाभाविक है । 


म० स० कुप्पूस्वामी शास्त्री जयदेव मिश्र को १३०० ई० से” भी पूर्ववर्ती तथा शङ्कर 
मिश्र को १७ वीं शताब्दी के उत्तरार्ध का” मानते हें। परन्तु जयदेव मिश्र तथा शङ्कर 
मिश्र के वंशक्रम को ध्यान रखने पर उक्त मत सवथा अग्राह्य सिद्ध हो जाता है । 

$. History of Indian Philosophy ( Dr. Mishra ), Vol. I] के प्ृ०३२४ : 
में उद्छत । 

२. History of Navya-Nyaya in Mithila, PP, I24-25, 

३. वही, ए० १६३। 

४. Dr. Mishra— History of Indian Philosophy, Vol. II, P, 324. 

५, Primer of Indian Logic ( Introduction ), P, 38. 

६. वही, पू० ४०। 
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शङ्कर मिश्र की कृतियाँ 
शङ्कर मिश्र की निम्नलिखित कृतियाँ प्रमाणसिद्ध हैं :-- 
( $) मयूख , (२) त्रिसूत्रीनिबन्धव्याख्या ( न्यायसूत्र--१-३ पर उदयनाचार्य 
की उपटीका 'परिशुद्धि' की अक्षरानुसारिणी व्याख्या), (३ 9 किरणावलीनिरुक्ति- 
प्रकाश), (४) भेद्प्रकाश , (५ ) खण्डनखण्डखाद्यटीका , ( ६ ) वादिविनोद , (७) 
MN ती य का 


क त त 


क 


१. 'वादिविनोद' ( ए० ५९), 'कणादुरहस्य' ( ४० १०३ ), 'छीलावतीकण्ठाभरण! 
(प० ७३) तथा “उपस्कार' ( ३।१।१४, १७; ३।२।१८; ७१।२०,२६; ९।२।१॥ ) आदि में शङ्कर 
मिश्र ने चिन्तामणिटीका 'मयुख' का उद्छेख किया है। स्तेन (६27 ) साहब ने 
Jammu Catalogue के पू० १४४ में ह० ले० ग्रन्थ संख्या--१५३७ के अन्तगंत इसकी 
एक हस्तलिखित ( अपूर्ण ) प्रति का उल्लेख तथा विवरण प्रस्तुत किया दै । 

२. म. म. हरप्रसाद शाखी को इसका एक अपूर्ण हस्तळेख दिनाजपुर में मिला था। 
इसमें शङ्कर मिश्र की निम्नलिखित उक्ति बहुत ही महत्त्वपूर्ण है :-- 

प्रकाइदुर्पणोद्योतकृद्भि््याख्या कृतोज्ज्वला । 
तथापि योजनामात्रमुद्दिश्यायं ममोद्यमः ॥ 

इस श्लोक में उल्लिखित “प्रकाश' व्याख्या वर्षमान उपाध्याय की, दर्पण” व्याख्या 
 बटेश्‍वर उपाध्याय ( शङ्कर मिश्र के पिता के मातामह ) की एवम्‌ 'उद्योत' ब्याख्या दिवा- 


कर उपाध्याय की रही । 
द्र्व्य—History of NavyaNyaya in Mithila, P. 37. 


History of Indian Philosophy, Vol. IL, P. 309, 

३. यह प्रकाश” व्याख्या उद्यनाचार्य की “किरणावली? पर थी। 'कणादुरहस्य' 
( प० १७७ ) में इसका संकेत मिलता हे :—'किरणावळीनिरुक्तिप्रकाहे च कृतब्युस्पाः 
दनमेतव' । 

४. यह ग्रन्थ भिद्रत्न' के नाम से रूरस्वती भवन, वाराणसी से १५३३ई० में प्रकाशित 
हो चुका है। म० म० डा० उमेश मिश्र जी का कथन दे कि इसकी रचना प्रायशः खण्डन- 
टीका के बाद आचार्य ने की थी ( द्रष्टव्य History of Indian Philosophy, Vol. 
गा. ?, 390 ) परन्तु खण्डनटीका में भेदुप्रकाश' का उल्लेख मिलने से ऐसा कहना 
उचित नहीं है :-- 

विपद्चितश्चायमुद्धारो 'मेद्प्रकाशे! ( खण्डनटीका, ४० १२५ )। 

५, यह टीका “शाङ्करी' के नाम से प्रसिद्ध हे । यह टीका १८८८ ई० में लाजरस, वारा- 
सी से प्रकाशित हो चुकी है । सम्प्रति काशी हिन्दू विश्वविद्यालय से तथा ववौखम्बा 
संस्कृत कार्यालय से ( हिन्दी अनुवाद के साथ ) पुनः प्रकाशित हो रही दे । 

६. यह ळघुकाय किन्तु अत्यन्त महत्वपूर्ण ग्रन्थ इलाहाबाद से १९१५ ई० में म० म० 
डॉ० गङ्गानाथ झा जी के सम्पादकस्व में प्रकाशित हो चुका हे। इस ग्रन्थ के संक्षिप्त 
वैषयिक विवरण के लिए. म० म० डॉ० उमेश मिश्र जी का History of Indian 
Philosophy, ( Vol IL. PP 30-]9 ) भी द्रष्टव्य हवै । 
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'उपस्कार , ( ८) कणादरहस्य', (९) न्यायलीलावतीकण्डाभरणः, ( १० ) आत्मतत्त्व- 
विवेककल्पछता , ( १२) आमोद ( न्‍्यायकुसुमाअलिटीका )। 

उपर्यक्त दार्शनिक ग्रन्थो के अतिरिक्त आचार्य शङ्कर मिश्र के कुछ काव्यप्रन्थ 
“भी हैं :-- 

(१) गौरीदिगम्बर प्रहसन, (२) कृष्णविनोद नाटक, (३) मनोभवपराभव 
नाटक, रसार्णर्व । 


उपस्कार 


यद्यपि वे० सू० पर “उपस्कार' से प्राचीन कई प्रामाणिक, संचित एवम्‌ विस्तृत 
व्याण्याएँ लिखी गईं तथापि शङ्कर मिश्र के समय तक एक 'वृत्ति--जिसका उल्लेख 
“उपस्कार? में अनेकशः किया गया है--से अतिरिक्त सभी .व्याख्याएँ विनष्टप्राय हो 
चुकी थीं। यह तथ्य उपस्कार के निम्ननिर्दिष्ट श्लोक से प्रमाणित होता है :— 


renee 


१. इसका विवरण आगे किया जाएगा । 

२. इसका प्रकाशन चौखम्बा संस्कृत कार्यालय से १९१७ में हो चुका है । 

३. यह टीका वर्धभानोपाध्याय के “प्रकाश” तथा 'प्रकाश' पर भगीरथ ठक्कुर की 
'प्रकाशिका' के साथ-साथ चोखम्बा संस्कृत कार्यालय से १९३४ ई० में प्रकाशित हो 
चुकी है । 

४. यह ब्याख्या बिब्लियोथिका इण्डिका तथा चौखम्बा संस्कृत कार्यालय से प्रकाशित 
हो चुकी है । 

५. “आमोद” भाद्यन्त शङ्कर मिश्र की कृति है या रामभद्‌ सार्वभौम की या रामभद्र 
तथा शङ्कर मिश्र की सम्मिलित कृति इस विषय का विवरण सरस्वती भवन ग्रन्थ-माला 
से प्रकाशित 'कुसुमा्जलिबोधिनी' की प्रस्तावना में म० म० गोपीनाथ कविराज जी, 
रामभद्रीटीकासहित 'कुसुमान्जलिकारिका' ( आशुतोष संस्कृत ग्रन्थमाला, कलकत्ता ) 
की प्रस्तावना में प्रो० श्री नरेन्द्रचन्द्र वेदान्ततीर्थ आदि हारा किया गया हे । विशेष 
जिज्ञासा रखनेवालों को उक्त स्थल का अबलोकन करना चाहिए । 

यह 'आमोद्‌’ गुणानन्दविद्यावागीश के 'विवेक' के साथ कळकत्ते से दो भागों 
में प्रकाशित डो चुका है । मिथिला विद्यापीठ, द्रमङ्गा से भी वरदराज की "बोधिनी? 
तथा गुणानन्द्‌ विद्यावागीश के “विवेक” के साथ इसका प्रकाशन अत्यासन्न दै । 

६. इन काब्य ग्रन्थों का विवरण डॉ० उमेश मिश्र के History of Indian Philo- 
sophy, Vol. II ( PP. 32]-22 ) से प्राप्त करना चाहिए । 

प्राध्यापक दिनेशचन्द्र भट्टाचाय जी ने अपने History of Navya-Nyaya in 
Mithila ( १० १३४) में एक 'पण्डितविजय' काब्य का भी शङ्कर मिश्र की कृति के रूप 
में उल्लेख किया है । इनके काष्यप्रन्थों से मेरा परिचय अत्यढ्प है । 

७. उदाहरणाथ :--उपस्कार--१।१।२; १।२।३; १।२।६; ३।१।१७ आदि द्रष्टव्य हैं । 

८. श्रीयुत दिनेशचन्द्र भट्टाचार्य जी का कथन है कि सम्भवतः शङ्कर मिश्र के पास 
“वृत्ति’ पूर्णतः नहीं थी अपि तु खण्डित रूप में ही । 

द्व्य—History of NavyaNyaya in Mithila, P. ]42. 
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सूत्रमात्रावलम्बेन निरालम्बेऽपि गच्छुतः । 
खे खेलवन्ममाप्यत्र साहसं सिद्धिमेष्यति ॥ 
( उपस्कार-प्रारम्भ-श्लोक सं० ३ ) 

यतः उपस्कारकार के समक्ष वे० सू० के मौलिक स्वरूप को प्रस्तुत करनेवाली कोई 
प्रामाणिक व्याख्या नहीं थी अतः उपस्कार” को वे०सू० के मौलिक स्वरूप के निर्धारण के लिए 
प्रमाण नहीं माना जा सकता है । किन्तु जहाँ तक कणाद के मौलिक सिद्धान्त के अधि- 
गम का प्रश्‍न हे, उपस्कार” को एक प्रामाणिक ग्रंथ मानने में विप्रतिपत्ति नहीं है, क्योंकि 
“उपस्कार’ में कोई ऐसा विषय नहीं है जिसका मूल 'पदार्थघमंसंग्रह” में विद्यमान न 
हो । 'पदार्थधर्मसंग्रह” प्रशस्तदेवाचार्य की कृति है और प्रशास्तदेवाचार्य ने वें० सू० 
पर लिखे गए वात्तिक-'वाक्य'- तथा 'वाक्यभाष्य? पर भो एक टीका लिखी थी जिसका 
संकेत “नयचक्र' आदि में मिळता है । यदि प्राचीन तथा वे० सू० से घनिष्ठरूप में सम्बद्ध 
प्रास्तदेव को महषिं कणाद के मत का यथार्थ प्रतिपादक माना जाय तब तो यह मानना 
ही होगा कि प्रशस्तदेवाचार्य के मार्ग से ही प्रायेण वे० सू० की ब्याख्या प्रस्तुत करनेवाला 
उपस्कार’ महर्षि कणाद के सिद्धान्तो का प्रामाणिक प्रतिपादन करनेवाले ग्रन्थों के अन्य- 
तम अवश्य है । प्रशस्तदेव को कणाद के सिद्धान्तो का यथावव्‌ परिज्ञाता इसलिए भी 
मानना चाहिए कि “आत्रेयभाष्य' के आधार पर 'न्यायप्रवेशबृत्तिपञ्जिका' में किए गए 
चे० दु० के पदार्थों का विवरण भी प्रशस्तदेवक्कत विवरण से सर्वथा साम्य रखता है । 

किन्तु प्रशस्तदेव के अनुसरण का यह अर्थ नहीं है कि “उपस्कार में उनका अन्धाचु- 
करण किया गया है । शङ्कर मिश्र की अद्वितीय प्रतिभा स्थान-स्थान पर अपना 
चमत्कार दिखलाने में पीछे नहीं रही दे। उपस्कारकार ने अपने शाखान्तर के, विशेषतः 
नव्यन्यायशास्त्र के, प्रौढ़ पाण्डित्य का प्रदर्शन गूढ़ विषयों के परिष्कार के लिए निश्युल" 
रूप में किया ही है। इसका प्रमाण “उपस्कार” में पदे-पदे उपलब्ध है और विशेष रूप 
में मङ्गलवाद ( उप० १।१।१ ॥ ), सुक्तिवाद ( उप० १।१।४ ॥ ), संशयनिरूपण ( उप० 
२।२।१७॥ ), व्याप्तिवाद ( उप० ३।१।१४॥ ), पाकमप्रक्रिया ( उप० ७।१।६ ॥ ), द्वित्व- 
प्रक्रिया ( उष० ७२८ ॥) तथा बहुत्वसंख्यास्वरूप ( उप० ७२।८॥ ) के विवेचन 
द्रष्टव्य हैं । 

शङ्कर मिश्र का पाण्डित्य चिर-दिप्रतिपन्न विषयों में स्वतन्त्र एवम्‌ प्रशस्त विचार 
प्रस्तुत करता है । “मङ्गलाचरण का प्रधान फल कार्यसमाप्ति है! इस प्राचीन मत का 


किन्तु प्रथमाध्याय से दृशमाध्याय तक के 'उपस्कार' में वृत्तिकार के उल्लेख से यह 
प्रतीत होता है कि 'वृत्तिः शङ्कर मिश्र के समय में सम्पूर्णतया उपलब्ध अवश्य थी । हाँ, 
इस आधार पर यह कल्पना नितान्त युक्तिसङ्घत होगी कि 'वृत्ति' महत्वपूर्ण, कम से 
कम शङ्कर मिश्र की दृष्टि में, नही थी । यह सम्भावना भी असङ्गत न होगी कि 'वृत्ति 


की रचना शङ्कर मिश्र से बहुत पहले नहीं हुई थी। .. । नहीं 
५, दर्शनशास्त्र में प्राचीन तथा नवीन शब्द का कोई व्यवस्थित अर्थ नहीं है। यद्यपि 


“तत््वचिन्तामणिः में प्राचीन मत के रूप में उद्छत मङ्गछविषयक मत को मीमांसकों का 
मत माना जाता है ( और 'किरणावली' में भी प्राचीन मत का ही अनुवाद है) तथापि. 
मङ्गल के फळ के विषय में उभयविध मत अत्यन्त प्राचीन हैं। ई० पू० प्रथम शतक के 
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गङ्गेशोपाध्याय द्वारा अपनी अक्षय्य कृति-'तरवचिन्तामणि’ में साटोप खण्डन तथा 
“विध्नध्वंस ही मङ्गल का मुख्य फल है? इस मत के सयुक्तिक व्यवस्थापन के बाद भी 
उपस्कारकार ने पुनः अपनी प्रौढ़ प्रतिभा से प्राचीन मत का ही समर्थन किया है । 

“उपस्कार' वृत्तिकार के कुछ मतों के अवगम में तो सहायक है ही, साथ ही, कुछ 
प्रचीन ग्रन्थों की विषमताओं को सुलझाने में भी यह बहुत ही उपयोगी है । उदाहरणार्थ, 
हम 'पदार्थध्स्मसंग्रह' की द्वित्वप्रक्रिया के उस प्रसङ्ग को ले सकते हैं जहाँ विरोध के दो 
स्वरूप--सहानवस्थान तथा वध्यघातक--बतलाए गए हैं। वत्तमान “पदार्थधर्मसंग्रह”. 
का स्वरूप ऐसा अस्पष्ट है कि साधारणतः पाठकों का चित्त विचलित होने लग जाता है। 
किन्तु 'उपस्कार' का यह कथन--इयब्च प्रक्रिया ज्ञानयोवंध्यघातकपचे परमुपपद्यते, 
स एव च पक्तः प्रामाणिकः उपर्युक्त व्यामोह को सर्वथा निरस्त कर देता है। 

संशयप्रकरण ( वं० सू० २।२।१७ ) में नेयायिकों के मत के निराकरण में भी उपस्कार” 
कार की सूच्मेक्षिका स्पष्ट हे । 


उपयंक्त कारणों से ही पण्डितमण्डली में 'पदाथंघर्मसंग्रह' के बाद महत्त्वपूर्ण स्थान 
“उपस्कार' को ही प्राप्त हे । वर्तमान समय में वे० सू० की अनेकानेक प्राची न--चन्द्रा- 
नन्द॒ वृत्ति तथा “मिथिला विद्यापीठ वृत्ति’ और अर्वाचीन--“वेदिक बृत्ति’, 'विवृत्ति! 
( जयनारायण पञ्चानन ) एवम्‌ “चन्द्रकान्त-भाष्यः आदि--व्याख्यासम्पत्ति के सुलभ 
होने पर भी “उपस्कार” के महत्तव में कोई अन्तर नहीं पड़ा हे-यह तथ्य सुस्पष्ट है । 


'इपस्कार’ की टीका-सम्पत्ति 


_ "उपस्कार? की जनप्रियता तथा प्रामाणिकता ने परवर्ती युग के मनीषियों को व्याख्या 
छिखने के लिए भी बाध्य कर दिया। किन्तु यह दुःखद्‌ अवश्य है कि लगभग ३०० वर्षों 
तक इस ग्रन्थ पर कोई ब्याख्या नहीं लिखी गई। 

सम्प्रति उपस्कार’ की एक व्याख्या--'परिष्कार' महामहोपाध्याय पञ्चानन तर्करत्न 
की लेखनी से निकली हुई उपलब्ध हे । इसका प्रकाशन कुछ दिन पूर्व कलकत्ते से हो 
चुका दे । 
| 2 दूसरी व्याख्या हे पण्डितराज विश्वनाथ झा जी की, जिसकी हस्तलिपि ब्याख्याकार 
के पोन्न पं० श्री रुद्र्घर झा जी, रीडर, न्यायविभाग, का० हि० वि० वि० वाराणसी, के 
महाकवि कालिदास के 'कुमारसग्भव' में यह मतद्गय स्पष्टरूप में उल्लिखित है :-- 
विपत्प्रतीकारपरेण मङ्गल निषेध्यते भूतिसमुत्सुकेन वा ॥ ( कुमाररूम्भव--७५। ) 
षष्ठ शतक के महावंयाकरण भर्तृहरि ने भी महाभाष्यटीका में समाप्ति को ही 
सङ्गल का फल माना है :-- 
'अगहिता भीष्टार्थसिदिर्मङ्लम' ( महाभाष्यटीका, प.) 
अतः निश्चित रूप में यह कहना कठिन है कि प्राचीन मत से किस आचार्य का मत 
विवक्षित है । 
१..उपस्कार--७।२।८ ॥ | | | 
२. इस प्रसङ्ग में विशेष स्पष्टता के लिए मेरी दूसरी कृति-वेशेषिकदर्शांन : एक | 
अध्ययन, ए० ११४-११५ द्रष्टव्य हे । | 


२ बे० सू० भूर 
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वास है। इस व्याख्या की उपलब्धि का सर्वाधिक श्रेय पं० श्री नन्दिनाथ मिश्र जी, 
हस्तलेख-विभाग, वारागसेय संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी को है। पं० श्री विश्वनाथ 
झा जी मिथिला के दरभङ्गा जिले के अन्तर्गत सुप्रसिद्ध 'ठाढी' ग्राम के निवासी थे । इनकी 
अद्वितीय प्रतिभा पर केवल मिथिला को ही नहीं प्रत्युत समस्त भारत 'देश को उस 
समय भी गर्व था और आज भी है। इनके विशेष विवरण के लिए Hi5t0ry of 
Navya-Nyaya in Mithila द्रृष्टव्य हे। | 


बत्तमान संस्करण | 

“उपस्कार' के कई संस्करण हो चुके हैं जिनमें बिब्लियोथिका इण्डिका संस्करण-- 
१८६१, जीवानन्द विद्यासागर-संस्करण तथा हरिदास संस्कृत ग्रन्थमाला-संस्करण”” 
१९२३ प्रमुख हैं। सम्प्रति उक्त सभी संस्करण अप्राप्य हैं। अत एव एक नवीन संस्करण 
की आवश्यकता हुई और.उसी की पूर्ति के लिए यह संस्करण प्रस्तुत हे। इस संस्करण की 
विशेषता है व्याख्यात्मक हिन्दी अनुवाद । काशी के प्रतिष्ठित विद्वान्‌ स्व० पं० दुण्डिराज 
शास्त्री ने हरिदास संस्कृत ग्रन्थमाला सं० ३ के अन्तर्गत १९२३ ई० में प्रकाशित 'उपर्कार” 
में स्थळ-विरोष में संस्कृत भाषा में एक बृहदाकार टिप्पणी जोड़ दी थी । किन्तु आजकल 
संस्कृत टिप्पणी का उपयोग अत्यल्प है। इसीलिए स्व० शाखी जी ने अपने जीवन के 
अन्तिम अंश में उपस्कार’ का हिन्दी भाषा में व्याख्यात्मक अनुवाद किया था। यद्यपि 
इसके प्रकाशन के समय शाख्री जी हम लोगों के बीच नहीं रहे तथापि उनका यशःशरीर 
( उनकी अन्यान्य कृतियों के साथ ) इस अक्षय्य कीत्ति के माध्यम से हमारे समच आज 
भी प्रस्तुत है और भविष्य में भी प्रस्तुत रहेगा । 

'उपस्कार” के निगूढ़ आशय को समझने में यह अनुवाद अत्यन्त ही उपयोगी होगा । 

यद्यपि शास्त्री जी की भाषा पुराने ढंग की है और इसलिए आज के लोगों के लिए 
बहुत रुचिकर नहीं है तथापि दरशनशाख में भाषा से अधिक विषयवस्तु की महत्ता 
होती है । अतएव भाषा या शैली की प्राचीनता से इस अनुवाद की गरिमा को विनष्ट | 
नहीं माना जा सकता है । 

इस सानुवाद “उपस्कार' के प्रकाशन के लिए हम चौखम्बा प्रकाशन के अध्यक्ष को 
भी धन्यवाद दिए बिना नहीं रह सकते, क्योंकि आज के युग में प्राचीन संस्कृत ग्रंथों का 
समयानुरूप प्रकाशन का भारवहन एक असाधारण काय दे । 

आशा है, देववाणी के समाराधक विद्वान्‌ प्रस्तुत संस्करण की सारी श्रुटियों की 
उपेक्षा कर इसका स्वागत करेंगे और प्रकाशक को उचरोत्तर ऐसे उपयोगी ग्रंथों क 
संस्करण के लिए प्रोत्साहित भी करते रहेंगे । 


संस्क्ृत-पालि-विभाग, विनीत-- 


का० हि० वि० वि० वाराणसी, 
बह रन क श्री नारायण मिश्र 


भूमिका 


प्रकाश्यते कणादस्य श्रीवैशेषिकद्शनम्‌ । 
'प्रशस्तपादुभाष्येणोपस्कारेण च *संयुतम्‌ ॥ १ ॥ 
श्रीमान्‌ कश्यपवंशे5भून्मु निर्योगविभूतिमान्‌ । 
अक्षयित्वा धान्यकणांश्चक्रे यस्तप उत्तमम्‌ ॥ २ ॥ 
तत एव हि काणाद इति ख्यातोऽभवद्‌ भुवि । 
तस्याद्‌भुततपश्चर्यापरितुष्टो महेशवरः ॥ ३॥ 
कुपयाऽखिळवस्तूनां ज्ञानरष्टिं व्यधाच्छुभाम्‌। 

© 
तेनेवाखिलमत्योनामुपकाराय निमितम्‌ ॥ ४॥ 
दशनं कत्नशाख्रेषु प्रधानं युक्तिसंभतम्‌ । 
०६ 

योगाचारविभूत्या यस्तो षयित्वा 'महेश्वरम्‌ ॥ ५॥ 
चक्रे वेशेषिक शारं तस्म कणभुजे नमः ॥? 
इति प्रशस्तपादीयआध्यान्तिमवचोबढात्‌ ॥ ६ ॥ 

कणादेन तु सम्प्रोक्तं शास्त्र बशेषिक महत्‌ । 
गोतमेन तथा न्यायं सांख्यन्तु कपिलेन ब” ॥ ७ ॥ 
इति प्पुराणीयचाक्यजातबळाद्‌पि । 
सूत्रकारस्योक्तमुनेः कस्मिग्देशे कदा ह्यभूत्‌ ॥ ८ ॥ 
स्थितिरित्यघुनाऽशक्यं निणतु चम चक्लुषाम्‌ । 
मिथिलायां कश्यपस्य गोत्रेऽभूदिति केचन ॥ ९॥ 
अस्येवाभूदुळ्ककेति संक्ञाऽन्या कोतुकावहा । 
यतस्तद॒शन प्रो क्तमोल्ूक्यापरसज्ञया ॥ १०॥ 
माधवेन स्वके प्रन्थे सवंदशनसङप्रदै । 

र 
विम्तृतानामनेकत्र सूत्राणामथ सङ्ग्रहम्‌ ॥ ११ ॥ 
कुत्ता प्रशस्तदेवस्तु व्यरचीद्धाष्यलक्षणम्‌ । 
वेशेषिकपदाथीना धमंसङमग्रहनोमकस्‌ ॥ १२ ॥ 
निबन्ध सूत्रसमितं लोकानुम्रहकारकम्‌ । 
कालाद्यनियणे5प्यस्य भाष्यकारस्य धीमतः ॥ १३ ॥ 

१, प्रशस्तपादभाष्यसहितं हिन्दीव्याख्योपेत च वैशेषिकदशंनस्य द्वितीयं 
-संस्करणं संवत्सरे$स्मिन्‌ पुथक्‌ प्रकाशितम्‌ । 
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परसर्षि"त्वसेवाद्वेव ।त्स्यायनमुनेरिव । 
कन्दल्यां श्रोधराचायमुनिरित्यादिकीतनात्‌ ॥ १४ ॥ 
मुक्तावल्यां विश्वनाथेराकरेति' च शंसनात्‌ । 
सूत्रकारस्य समये भाष्यकारो5प्यजायत ॥ १५ ॥ 
इत्याहुः डे चन ततोऽप्यस्य प्राचीनता भर बम्‌ । 
व्याख्याञ्चोदयनादीनामाचायोणामनेकशः ॥ १६॥ 
साक्षात्परम्पराप्राप्ताः सन्ति भाष्यस्य मुद्रिताः । 
सूत्राणां त्वघुनाप्येका लभ्यते शक्करोदिता ॥ १७ ॥ 
राजकीयपरीक्षासु स्थापितोपस्कराह्वया । 
भारद्वाजकृताप्यन्या वृत्तिः, सा नोपलभ्यते ॥ १८ ॥ 
स चोपस्कारकृत्‌ कस्मिन्देशे काले ह्यभूदिति । 
विचायते5घुना युक्त्या पारम्पयक्रमेण बे ॥ १९॥ 
श्रोमान्‌ श्रीश्रीधराचायः कन्द्ढी व्यद्धान्मुदा । 
गजाम्बुधि घभूवष किरणावळिमाश्रयन्‌ ॥ २० ॥ 
कन्द्छीकारतः पञ्चान्‌मिश्रोपाधिस्तु शङ्करः । 
विदुषामम्रणीन्योयशाख्रपारङ्गतः सुधोः॥ २१ ॥ 
` विक्रमस्य चतुद्‌श्यां शताब्द्यामास इत्ययम्‌ । 
निणयो बङ्गबिदुषां तत्र शाख्रा्थसङ्ग्रहः ॥ २२ ॥ 
कथ्यते साम्प्रतं तावत्‌ प्रेक्षावत्कोतुकप्रदः । 
उच्चावचानां लोकेषु प्रथितानामनेकशः ॥ २३ ॥ 
पदाथोनान्तु कात्स्यनावगतिदुलभा भुवि । 
| € 
ततस्तान्‌ क्रमशो बद्ध्वा ज्ञानसोकयहेतवे ॥ २; ॥ 
दशयामास शार्त्रेऽस्मिन्‌ मत्युत्कषबळान्मुनिः । 
झुक्लादि भेदभिन्नानां घटादोनां घटत्वतः ॥ २५॥ 
यथा ज्ञानं हि सुल भं तथा सवत्र बुध्यताम्‌ । 
€ क 000२ 
पदाथतत्त्वज्ञानं व' मननादिक्रमेण हि॥ २६ ॥ 
१. प्रशस्तस्य ऋषित्वं प्रवररत्नग्रन्थे आंगिरसगर्ण गौतमवर्गे पठित्वा- 
दपि बोध्यम्‌ । | 
२. तद्ग्रन्थस्येति शेषः। तस्य चतुर्थी विधा फ्राणादिरित्युक्तमाकरे इति 
विश्वनाथभटटाचार्याः। आकरे भाष्ये इत्यर्थः । 
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शास्त्रऽत्राङ्गीकृतं निःश्रेयसदेतुकरं परम्‌। 
द्रव्यं गुणाश्च कर्माणि तथा जातिविशेषकौ ॥ २७॥ 
समवाय इतोमे षट्‌ पदार्था भावसंज्ञिताः । 


अभावः सप्तमोऽप्यस्य मुने: सम्मतिमाश्रितः ॥ २८॥ 
प्रतियोगिकथाधीननिरूपणतया त्वसो । 


साक्षान्नोक्तो न तुच्छरवादित्या चायेमतन्तथा ॥ २९॥ 
क्रियागुणेत्यादि सूत्रे नेबामाद्याह्विकस्थितेः । 

इत्थं राद्धान्तितं श्रोमच्छिरोमणिमहाशयेः ॥ ३० ॥ 
कैलास चन्द्रेगुरुमिभाष्यालोचनतत्परः  । 
शक्तिसादृश्यसंख्यादिषराभिमतवस्तुषु ॥ ३१॥ 
एतेषां लक्षणायोगो व्यवच्छेद्यो मुनेमते । 
गोतमोक्तप्रमाणादिपदार्थाना्न सप्तसु ॥ ३२॥ 
अन्तभावस्तथा छोकप्रसिद्धानां समन्ततः । 

तत्र क्रियागुणाधार दव्य नबविधं स्मृतम्‌ ॥ ३३ ॥ 
क्षित्यप्तेजोमरुद््योमकालदिगदेहिनो मनः: 
क्षितिगंन्धवती या स्यात्‌ गन्धस्त्वन्यत्र तद्रतः ॥३४॥ 
शुक्करूपं च माधुय समवेतं जळे ननु । 
आश्रयोपाधिकं -नोळरूपं स्याद्यमुनाजछे ॥ ३५॥ 


आम्लादिजम्बीररसोऽप्येवं स्यादिति तद्विदः । 
उष्णरपशा श्रयं द्रव्यं तेजो भास्वररूपवत्‌ ॥ ३६ ॥ 
- जळस्पशनाभि भवान्नन्द्ं शुर्पशंप्रत्ययः^ । 
अपाकजोऽनुष्णाशोतस्परीस्तु पवने मतः ॥ ३७ ॥ 
आकाशं शब्दहतुः स्यात्कालो `च्येष्ठादिधीकरः । 
परस्मिन्परमन्यस्मि्ञ पर्‌ युगपच्चिरम्‌ ॥३८॥ 
क्षिप्रमेतादशी बुद्धिः काळलिङ्गमि ति स्मृतम्‌ । 
सर्बोत्पत्तिमतामेष निमित्तमिति कथ्यते ॥ ३९ ॥ 
२इद्मस्मादितीयं धीदिश्यं लिङ्ग मिहेष्यते । 
संयोगोपनयायंब तदेषा सिद्धिमेष्यति ॥ ४० ॥ 
१. मननं युक्तिरनुमानप्रयोग इत्यर्थं : । अस्मिन्तेव शास्त्रे तस्य मुझ्यतया 
प्रतिपादितत्वात्‌ । २. ग्रहः । 
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_आम्मेद्धियाद्यधिष्ठाता करणं हि सकतृकम्‌ । 
इन्द्रियाथप्रसिद्धिस्तु गुणत्वात्कचिदाश्रिता ॥ ४१ ॥ 
रूपवच्चेत्यनुमितौ द्रव्यं यन्नवमं पुनः । 
प्रसिध्यति तदेवात्रात्मशब्देनोपपादितम्‌ ॥ ४२ ॥ 
आतत्मेन्द्रियार्थसम्षन्धाञ्ज्ञानमुत्पद्यते तु यत्‌ । 
तदन्तःकरणा ` दन्यत्‌ अन्यच्चानपद्ेशतः ॥ ४३ ॥ 
ज्ञानवत्सुखदुःखेच्छाद्वेषयत्नाः एथक्प्रथक्‌। 
आत्मनो लिङ्गतां यान्ति मनसोऽपि गतिस्तथा ॥४४॥ 
शरीरादि न चात्मा स्यान्मताद्व्यभिचारतः । 

` चक्षुः श्रोत्रादिकरणं सकतृकमपेक्ष्यते ॥ ४५॥ 
बास्यादिवदिति व्याप्त्या तद्धिष्ठादृतात्मनि । 
एवं प्राणादिभिर्लिङ्गेमनसः प्रेरणाच्च वे ॥ ४६॥ 

` अभिमप्रेतेषु विषयेष्वतिरिक्तः स देहतः । 
इन्द्रियेभ्यश्चेति सिद्धं न्यायवैशेषिके मते ॥ ४७ ॥ 
बन्धमोक्षादिव्यवस्थाहेतोनो नात्वमीरितम्‌ । 
सोऽयमात्माऽनादिमिथ्याज्ञानवासनयाऽवशः॥ ४८ ॥ 
देहादीन्‌ स्वात्मरूपांञ्च मत्वा रागादिवत्तिभिः । 
दुःखसं घातानुभवं कुवेन्‌ संसरति स्फुटम्‌ ॥ ४९॥ 
वैशेषिकपदाथोनां तत्त्वज्ञान यदा भवेत्‌ । 
तेन मिथ्याज्ञाननाशे रागद्वेषायभावतः॥। ५० ॥ 
प्रवृत्यपाये तु जन्मापाय ईशानुकम्पया । 
जन्मापाये दुःखनाश आत्यन्तिक. इतीह॒शः ॥ ५१॥ 
निःश्रेयसपदार्थस्तु शाख्ादस्माच्च नान्यतः। 
अतोऽस्य दशेनस्याहुरारम्भ इति ताकिकाः॥ ५२ ॥ 
आत्मेन्द्रियार्थसम्बन्घे भावाभाषो मतेमंतम्‌ । 

` मनोठिङ्गं यौगपद्याभिमानो रान्त इष्यते ॥ ५३ ॥ 


SSSI सन ता ससस-फ2>->>--सससअन सर 


१. तथा च ज्येष्ठादिसूर्ये क्रियाघटकसम्बन्ध एव काल इत्यर्थः । 

२. इदमस्मात्पूवं मिदमत्मादृक्षि णमित्यादिबुद्धिप्त्यर्थ: । संयोगेति । तथा 
चासमवायिकारणसंयोगाश्रयतमा कालवहिग्सिद्धिरित्यर्थः । 

३, सांख्यव्याबृत्तिरनेन बोध्या । 


[ २३ `| 
सुखादिप्रत्यये हेतुरणुत्बाद्‌ युगपन्न हि । 
अनेकैरिन्द्रियेबद्धं मनस्तस्मान्न चैकदा ॥ ५४॥ 
अनेकेषाञ्न ज्ञानानां सम्भवोऽस्ति कदाचन । 
अन्धकारस्तु न द्रव्यं तेजोऽभावः स इरितः ॥ ५५ ॥ 
आरोपितं रूपमिति कन्दलीकारसंमतम्‌। 
्रव्याश्रयी चागुणवानित्येतद्गुणळक्षणम्‌ ॥ ५६ ॥ 
रूपं रसस्तथा गन्धः स्परीः|संस्या तथेव च । 
परिमाणप्रथक्त्वे तु संयोगश्च विभागकः ॥ ५७॥ 
परत्वमपरत्वञ्च बुद्धयः सुखमेव च। 
दु:खमिच्छा द्वेषयत्नौ मुनिकण्ठाद्विनिगेताः ॥ ५८ ॥ 
चशब्देन गुरुत्वञ्च द्रवत्वं स्नेह एव च । 
संस्कारश्च तथा धर्मोधर्मों शब्दः समुच्चिता:॥ ५९ ॥ 
प्रसिद्धगुणभावत्वादेते नोक्तास्तु कण्ठतः । 
चक्षुरमात्रग्राह्मगुणो रूपं नोळादिभेदतः ॥ ६० ॥ 
भवेत्सप्तविधं तत्र चित्रं नव्येन अन्यते । 
रसनेन्द्रियम्राह्मम्तु गुणः स्याद्रससज्ञकः ॥ ६१ ॥ 
मधुराम्टादिभेदेन षडविधः परिकीतितः । | 
ब्राणग्राह्यो अवेद्वन्घोडसुरभिः सुरभिद्विधा ॥ ६२ ॥ 
स्वगिन्द्रियग्राह्मगुण: स्पशः शीतादिभेद्तः । 
त्रिबिघस्तत्र रूपं स्याच्चाक्षुषे सहकारि तु ॥ ६३ ॥ 
रसनादो रसादीनामेवं हेतुत्वमिष्यतोम्‌ । 
एतेषां पाकजत्वन्तु क्षितो नान्यत्र कुत्रचित्‌ ॥ ६४॥ 
पच्यन्ते बह्विसंयोगात्स्वतन्त्राः परमाणवः । 
पीलुपाकमते, नेवाबयविष्वस्ति मध्यगः ॥ ६५ ॥ 
दुघेटस्तन्न मन्यन्ते इतरेऽक्षपदानुगाः। | 
गणनाव्यनहारस्य हेतुः सख्यःऽभिधीयते ॥ ६६ ॥ 
सा चैकादिपराधोन्ता नित्याऽनित्या च संमता । 
मानव्यबहृतौ हेतुः परिमाणं प्रचक्षते ॥ ६७ ॥ 
चतुघौडणु महद्दीघ हृस्वऽ्चेति प्रमीतितम्‌। | 
अस्मात्प्रथगिदं नेति वैजात्यापप्रत्ययस्य हि॥ ६८॥ 
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प्रथक्त्बमेच तद्धेतुभेदतोऽपि विभिद्यते । 
अप्राप्तिपूविका प्राप्तिः संयोगस्त्रिविधः स्मृतः ॥ ६९ ॥ 
शयेनशैलौ यथा तेषु प्रथमस्त्वेककर्मजः । 
भवेदृद्वितीय उभयकमंजो मेषयोरिव॥ ७० ॥ 
_ अङ्कुढीतरुसंयोगात्‌ संयोगस्तरुस्तयोः । 
तृतीयस्तत्रतिद्वन्द्वी बिभागोऽपि गुणान्तरम्‌ ॥ ७१ ॥ 
इदं विभजते तस्मादित्येच हि प्रतोयते । 
संयोगाभावतो नास्य चरिताथत्वसंभवः ॥ ७२ ॥ 
` संयोगवदमुष्यापि त्रेविध्यं स्वयमूह्यताम्‌। 
विभागजविभागस्तु द्विविधः परिकीतितः ॥ ७३ ॥ 
हेतुमात्रविभागोत्थो हत्वह्दतुविभागजः। 
दैशिकं कालिकळचेति पररवं द्विविधं मतम्‌ ॥ ७४॥ 
तद्वदेबापरत्वं स्याद्‌, बुद्धिः साम्प्रतमुच्यते । 
कृस्नव्यवह्ृतेहतुस्सा तावदहिविधा स्मता ॥ ७५ ॥ 
संशयो निश्चयश्चेति कोटिद्वयकषन्तु यत्‌ । 
अनिणयात्मकं स्थाए : पुरुषो वेति जायते ॥ ७६ ॥ 
साधारणादिधमोणां दशेनात्संशयरस तु। 
तद्विरुद्धो निणयः स्याउज्ञानं निधोरणं परम्‌ ॥ ७७ ॥ 
पुनः सा द्विविधा प्रोक्ता प्रमाप्रमेति भेदतः । 
यथार्थानुभवो यस्तु प्रमा सा द्विविधा भवेत्‌ ॥७८॥ 
प्रत्यक्षमप्यनुसितिरिर्द्रियेभ्यश्च द्भवेत्‌ । 
तत्प्रत्यक्षं षड्विधं स्याच्चाक्लुषादिप्रमेदतः ॥ ७९ ॥ 
व्याप्तिज्ञानात्साहचयनियमास्यात्त यद्भवेत्‌ । 
ज्ञानं सानुमितिः स्वार्थो परार्थेति च भेदतः ॥ ८० ॥ 
द्विविधाऽन्त्या तु जायेत पळ्चावयबयोगतः । 
तत्र लिङ्गं तु त्रिविधमन्वयव्यतिरेकतः ॥ ८१ ॥ 
तदाभासः पञ्चविधो व्यभिचारादिभेदतः । 
निणेयस्य प्रमाणत्वं खण्डितं तार्किकैः खलु ॥ ८२ ॥ 
शब्दादोनां प्रमाणानामन्तभावोऽनयो भवेत्‌ । 
वैशेषिकमतेऽस्यास्तु भिन्ना स्यादप्रमा द्विधा ॥ ८३ ॥ 
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बिपययः संशयश्च, पूव प्रोक्तस्तु संशयः । 
मिथ्याज्ञानं विपयोस; स एव स्याद्विपययः॥ ८४ !। 
यथा शंखः पीत इति भूयो बुद्धिविभज्यते । 
अनुभूतिः स्मृतिश्वेति तत्रानुभव इरितः ॥ ८५॥ 
संस्कारजन्यं ज्ञानन्तु स्म्रतिधीः संप्रकीर्तिता । 

ष्यकारमते बुद्धिविंद्याविद्येति बे द्विधा ॥ ८६॥ 
विद्या चतुधी प्रत्यक्षछैङ्गिके स्मृतिराषजा । 
प्रत्यक्षले्धिके प्रोक्त स्सृतिश्चोक्तानुभूतिवत्‌ ॥ ८७॥ 
लिङ्गादिदशनाज्ञाता शेषानुव्यवसायकृत्‌ । 
आषन्त्वाम्नायकत णा ज्ञान त्रकाडिक हि यत्‌ ॥ ८८ ॥ 
अविद्यंवं चतुर्धा तु संशयादिप्रभेदतः । 
आलोचनात्मक ज्ञान प्रत्यक्षेडनुमिती तथा ॥ ८९॥ 
स्यादनध्यवसायस्तु स्वप्नज्ञानं तु लोकवत्‌। 
त्रिविधं तत्र कथितः संशयश्च विपयंयः ॥ ९०॥ 
इति बुद्धिप्रपञ्चोऽयं न्यायशास्रे सुविस्तृतः । 
अनुकूलतया वेद्यं सुखमात्मनि जायते ॥ ९१॥। 
प्रतिकूलतया दुःखं धर्माधर्मादिददेतुकम्‌ । ` 
इच्छाद्वेषावात्मगुणावात्मानुभवगोचरौ ॥ ९२ ॥ 
फलो पायप्रभेदेन सा त्विच्छा द्विविधा भवेत्‌ । 
प्रवृत्त्ईतुरिच्छा स्याभ्िवृत्तेद्र्ध उच्यते ॥ ९३ ॥ 
प्रयत्नख्रिविधः प्रोक्तो न्यायशाख्रविशारदैः । 
प्रवृत्तिश्च निवृत्तिश्च तथा जीवनकारणम्‌ ॥ ९४॥ 
श्वासप्रश्वासहेतुः स्याद्यत्नो जीवनहेतुकः । 
गुरुत्बमाद्यपतनकियाहेतुगुणः स्मृतः ॥ ९५॥ 
तथाऽऽद्यस्यन्द्ने हतुद्रबत्वमपि कीर्तितम्‌ । 
चूणांदिपिण्डोकरणहतुः स्नेह उदाहृतः ॥ ९६॥ ` 
वेगश्च भावना चापि स्थितिस्थापक एव च । 
संस्कारखिविधः प्रोक्तः तत्राद्यो नोदनाच्छरे ॥ ९७ ॥ 
स्मृतिहेतुर्भावनाख्यः संस्कारश्च द्वितीयकः । 
पूवोबस्थापादको यः स स्थितिस्थापको यथा ॥ ९८ ॥ 
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आक्ृष्टद्रुमशाखादिपरित्यागे प्रदृश्यते । 

सुखस्य कारणं धर्मा जन्यते शुभकमभिः ॥ ९९ ॥ 
अन्यथा चिरनष्ट भ्यः कथं तेभ्यः फलोदयः । 

अधर्मो दुःखहेतुः स्यादसौ निन्दितकमंजः॥ १०० ॥ 
अदृष्टन्दितावेतौ न्यायशास्त्रे प्रकोर्तितो । 

श्रोत्रेण गृह्यते योऽथः स शब्दो द्विविधः स्मृतः ॥ १०१ ॥ 
ध्वनिवर्णविभेदेन मृदङ्गादिभवो ध्वनिः । 
कण्ठाद्यन्योन्याभिघाताज्ञातो वर्ण इतीष्यते ॥ १०२ ॥ 
एकद्रव्यं निशुणं च यत्संयोगविभागयोः । 
अनपैक्षनिमित्त तत्कमतत्कमलक्षणम्‌ ॥ १०३ ॥ 
उत्क्षेपणादिभेदेन तत्स्यात्पञ्चविधं यथा । 
अध्वेसंयोगफळक कर्मोत्क्ेपणमुच्यते ॥ १०४॥ 
विपरीतमवक्षेपस्तदृद्वयं मुसलादिषु । 
सत्यारम्भकसंयोगे5प्यन्यसंयोगकारणम॒ ॥ १०५ ॥ 
अङ्गकौटिल्यजनक कर्माकुञ्चनमीगितम्‌ । 
एवमाकुञ्चिताङ्गानां यत्कर्मोत्पद्यते पुनः ॥ १०६ ॥ 
अनारम्भकसंयोगनाशक तप्रसारणम । 
एतच्चतुष्टयादन्यत्‌ यत्किज्चित्कम जायते ॥ १०७॥ 
तत्सवं गमनं प्राहुश्रमणाद्यवमूद्यताम्‌ । 
अनेकसमवेतं यन्नित्यं सा जातिरुच्यते ॥ १०८ ॥ 
अनुवृत्तित्वबुद्धिस्तु प्रमाणं तत्र कीर्तितम्‌ । 
परापरादिभेदेन द्विविधा सा प्रकीतिता॥ १०९॥ 
एकस्मिन्नेव सत्तावद्धिन्षो यः समवैति सः । 

विशेषः प्रोच्यते सोऽयं नानाविध इतोष्यते ॥ ११०॥ 
सवषां ह्यणुकान्तानां तत्तदङ्गविभेदतः । 
भेदोऽसौ परमाणूनां विशेषादेव केवलम्‌ ॥ १११ ॥ 
व्यावृत्तबुद्धिस्तत्र स्यात्तमाणमिति तद्विदः । 
यस्मादयुतसिद्धानामिहेदमिति घीभेवेत्‌ ॥ ११२॥ 
आधार्याधारमूतानां समवायस्स ईरितः। 
अभावो भावभिन्नः स्यात्स चतुर्विध उच्यते ॥ ११३ ॥ 
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प्रागभावस्तथा ध्वंसोप्यत्यन्ताभाव एव च । 
अन्योन्याभाव इत्येवं कार्यात्पत्तः पुरस्त्विदम्‌॥ ११४॥ 
_ कार्य भविष्यतीत्येवं प्रत्यक्षं सावलौकिकम्‌ । 
स चायं प्रागभावः स्वप्रतयोगिनि कारणम्‌ ॥ ११५ ॥ 
इत्पन्नपुनरुत्यत्तिबीयंतां कथमन्यथा । 
विनाइाकस्य दण्डादेव्यीपारादप्यनन्तरम्‌ ॥ ११६॥ 
र ९ र्‌ ७ ७ 

पूर्व सद्प्यसत्काय ध्वंसः सोऽयं प्रगीयते । 
ध्वस्तो घटः पटो नष्टः श्र॒तपूर्वो न विद्यते ॥ ११७ ॥ 
गकार इत्येवमादि स्फुटं प्रत्यक्षमीक्ष्यते । 
त्रेकाछिको यो5भावस्तु सोऽत्यन्ताभाव इष्यते ॥११८॥ 
नास्तीत्येबं प्रतीत्या यठत्यक्षमुपजायते । 
सदप्यसद्भवेत्सो$यमन्योन्याभाव उच्यते ॥ ११९ ॥ 
अयं तदात्मनाऽभावो नास्ति कुम्भः पटात्मना । 
अघटो गौरगौरश्च इत्यादि प्रत्ययाद्धबम्‌॥ १२० ॥ 
{सद्धयतोति, पदार्थानां संम्रहोऽयमुदोरितः । 
सड्क्षेपत्तों गौतमोक्तसूत्राणां प्रतिभाकरः ॥ १२४ ॥ 
तत्र वैशेषिके शास्त्रे प्रशस्तेन कृत शुभम्‌। 
भाष्यं श्रीशङ्करकृत उपस्कारश्च वे चिरात्‌ ॥ १२२ ॥ 
राजकोयपरीक्षासु स्थापितः किन्त दुळेभौ । 
कन्दल्यादिसमेतस्य भाष्यस्य बहुमूल्यतः ॥ १९३ ॥ 
उपर्कारस्याप ततः झाशीस्थेन सुधोसता | 
चौखम्बासंस्कृतम्रन्थश्रेण्याः सम्पादकेन हि.॥ १२४ ॥ 
श्ेष्ठिवंशावतंसेन हरिदासात्मजेन वै। 
श्रीजयकृष्णदासेन विदुषाञ्चुपकारिणा ॥ १९५ ॥ 
प्रोत्साहितोऽहं व्यद्धां भाष्योपस्कारयोरिमाम्‌ । 
टीकां विवरणाख्यान्तु कन्दल्यादिसमाश्रयात्‌॥ १२६ ॥ 
विषमस्थळमात्रेषु मूलसाहाय्यकारिणोम्‌ । 
श्रीम द्भट्राचायंगुरोन्यायतत्त्वविवेदिनः ॥ १९७॥ 
न्यायाचायस्य कृपया शाख्िणामप्यनुग्रहात्‌ । 
अन्यथा क्व च तच्छास्र कव मेऽल्पविषया मतिः ॥ १२८ ॥ 
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तथापि मे साहसमिदं क्षमिष्यन्ते विचक्षणाः । 

हित्वेष्या दयया चैनां करिष्यन्त्यात्मसादूभ वम ॥ १२९ ॥ 

ये केचिदत्र दोषाः स्युः सूचयिष्यन्ति माम्प्रति । 

येन स्यामनुकम्प्योहं श्रीमतां विदुषां सदा ।। १३० ॥ 

छात्राणासुपकारोलं भविता बहुधा खल । 

एकत्र भाष्यसूत्राणां सम्बन्धस्य प्रदशीनात्‌ ॥ १३१॥ 

सूत्रपाठस्य चान्यत्राङ्कसंख्यापरिद्शनात्‌ । 

मुद्रणेऽस्मिन्समावेशाद्भाष्योपर्कारयोरपि ॥ १३२ ॥ 

अल्पमूल्येन छभ्यस्ातसुलभोऽयं भविष्यति । 

सङप्राह्योयमतः सवरन्ते च कुसुमाञ्जलिः ॥ १३३ ॥ 
_ नाथान्त्यबद्डकाहस्य पितुः पादाम्बुजन्मनोः । 

अपितोऽयं सबिनयं दुण्डिराजेन शाख्रिणा ॥ १३४ ॥ 
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आत्मप्रत्यक्षाभाव के आधार पर भहमादिप्रतीति के शरीरविषयस्व की आशङ्का 

उक्त आशङ्का का निराकरण 

ऐकात्म्यसाधक पूर्वपच्च 

आत्मनानात्व का सिद्धान्त 


चतुथोध्याय का प्रथम आहिक 


नित्यत्व का लक्षण 
नित्य परमाणु साधक हेतु 
परमाणु का अन्त्यावयवत्वव्यवस्थापन ( 3० ) 
परमाणु में रूपादि का साधन 
दै ब० सू० भू० 
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सर्वानित्यत्व का निराकरण 

परमाण्वनित्यत्वसाधक युक्तियों का निराकरण 

परमाणु के अभ्रत्यक्षत्वो पपाद नार्थ!प्रत्यद्चकारण-निरूपण 

वायु के प्रत्यक्षत्वाभाव का उपपादन 

रूप ( गुण ) के प्रत्यक्षत्व का प्रयोजक 

उद्धवत्व तथा अनुद्‌भवत्व का निरूपण ( उ० ) 

रसस्पशंगन्धप्रत्यक्षस्व-निरूपण 

गुरुत्व के प्रत्यक्षाभाव का उपपादन 

रूपिद्रव्यसमवेत होने पर संख्यादि गुणों एवम्‌ कर्म के द्वीन्द्रियग्राह्मत्व का 

. निरूपण 

अरूपिद्रव्यसमवेत होने पर संख्यादि गुणों एवम्‌ कर्म की अभ्रत्यक्षता का 
प्रतिपादन 

उक्त आधार पर गुणत्व तथा सत्ता के यथासम्भव सर्वेन्द्रियग्राह्मत्व का 
उपपादन 

चतुथोध्याय का द्वितीय आहिक 


पृथिव्यादि कार्य द्रव्यो के प्रकार 

इन्द्रियत्व-निरूपण ( उ० ) 

शरीर के पाञ्चभौतिकर्व ( पञ्जभूतोपादानत्व ) का निराकरण 
शारीर के त्रैभौतिकस्व का निराकरण 

पार्थिवादि शरीर में जलादि परमाणु के निमित्तत्व का प्रतिपादन 
शरीर-भेद्‌-निरूपण 

अयो निजशरीरोत्पत्तिकारण-निरूपण 

सर्गादि में परमाणुकर्म का उत्पादक 

देवषियों के अयोनिज शरीर मे प्रमाण 

पा्थिवशरीरमात्र में योनिजत्व तथा अयोनिजत्व का व्यवस्थापन ( उ० ) 
पार्थिवादि इन्द्रियों तथा विषया का निरूपण ( उ० ) 


पञ्चमाध्याय का प्रथम आहिक 


हस्तसमवेत कमं की उत्पत्ति का निरूपण 
हस्तकर्माघीन मुसलकम का निरूपण 
उदूखलाभिहत मुसल के उत्पतन में हस्तसंयोग की अन्यथासिद्धता 


मुसळ के साथ उत्पतनशीळ हस्त की क्रिया में प्रयस्नवदात्मसंयोग की अन्यथा- 


सिद्धता 
उत्पतनशीळ मुसल से संयुक्त हस्त के उत्पतन में कारण का निरूपण 
सुसलहस्तसंयोग से शरीरावयवा में कमं की उत्पत्ति 
पतन कारण-निरूपण 
तियंग्गमनादि में नोदनविशेष की कारणता 
नोदन विशेष -प्रयोजक 
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नोदनविशेष से दूरोत्हेपण की उत्पत्ति 
बालकों के करादिविचेप में पुण्यापुण्यजनकत्वाभाव का अतिदेश 


३०१ 
३०२ 


गृहदाहक आततायी के विषय में जळते हुए व्यक्ति द्वारा किए गए कमं में पुण्यापुण्यजन* 


कत्वाभावातिदेश 

प्रयत्नापूवेक कर्मनिरूपण 
तृणादिकमंनिरूपण 

अहष्टाधी नकमनिरूपण 

क्रिया-प्रारम्भ से फलप्रासिपर्यन्त अनेक कम 
द्वितीयादि कर्मों में संस्कारःजन्यस्व 

सस्कार विनाशो त्तरकाल में गुरुत्वप्रयुक्त पतन 


पञ्चमाध्याय का द्वितीय आह्लिक 
इष्टकारणजन्य एथिवीसमवेत कमे का निरूपण 
अहष्टकारणजन्य एथिवीकम का विवरण 
जळ-पतन-निरूपण 
स्यन्दनकारणनिरूपण 
सूर्यकिरण द्वारा बाष्प के उद्धमन का निरूपण 
मूलसिक्त जल का अङ्कुरादि के ऊध्वंभाग तक अभिसपंण की अदृष्टजन्यता 
ओळे आदि की उत्पत्ति तथा उनका विनाश 
वज्रशब्दोत्पत्तिनिरूपण 
एृथिवीकर्मास्पत्तिविधि का तेजःकर्मादि में अतिदेश 
अग्न्यादि के ऊध्वज्वळनादि की अदृ्जन्यता 
मन की द्वितीयादि क्रिया का निरूपण 
सुखादि की उत्पत्ति 
योग-लक्षण 
अपसपंणादि की अदृष्टजन्यता 
मोक्षस्वरूपनिरूपण 
अन्धकार-स्वरूप-निरूपण 
अन्धकार की गति का भ्रमत्व 
दिक , काल, आकाश तथा आत्मा की निष्क्रियता 
कमं-गुणादि की निष्क्रियता 
निष्क्रिय युणादि का दृष्यसमवाय कमं प्रयुक्त नहीं है 
गुण की असमवायिकारणता का प्रतिपादन 
दिक में कर्म की समवायिकारणता नहीं है 
काल में कर्म की समवायिकारणता का खण्डन 


षष्ठाष्याय का प्रथम आहिक 
वेद्‌-पौरुषेयत्व व्यवस्थापन 


एक आत्मा के अहृष्ट में आस्मान्तरसमवेत सुखादि की कारणता का निराकरण 
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दुष्बाह्मण-सोजनादि से पुण्य की उत्पत्ति का निराकरण 


दुष्ट की परिभाषा 
दुष्टसम्पक में दोषजनकता 
अदु्टसम्पक में दोषज्ञनकस्वाभाव 


अदुष्टा भाव में दु्टामन्त्रण के बाद पुनः अदुष्ट की उपलब्धि होने पर उसे आमन्त्रण 


देने का प्रतिपादन 


स्वोर्कृष्ट ब्राह्मण के अभाव में सम को, सम के अभाव में हीन को भी आमन्त्रित 


करने का विधान 
दानादि की गति का प्रतिग्रह में भी अतिदेश 
इस सूत्र का वृत्तिकारसम्मत ब्याख्यान्तर ( उ० ) 
आपद्धर्म-निरूपण 


षष्ठाध्याय का द्वितीय आहिक 
सफल-कम में रृष्टफलजनकत्वाभाव होने पर अश्टअनकता 
अभिषेचनादि की अदृष्टजनकता 
अधर्म-साधन-निरूपण 
उपधा तथा अनुपधा के लक्षण 
शुचि-निरूपण 
अशुचि-निरूपण 
धर्माधर्म के सहकारी का विवेचन 
रागद्वेष के मूल का विवेचन 
धर्माघर्माचरणादिःप्रवृत्ति के प्रयोजक 
धर्माध्म-प्रयोजन-निरूपण 
मोच्च-निरूपण 
सप्नमाध्याय का प्रथम आहिक 
गुणलक्षण ( ब० ) 
रूपादि गुणों की अनित्यता 
उक्त गुर्णो की नित्यता 
अबादि परमाणुओं में रूपादि की नित्यता 
अनित्य जलादि दर्ष्या में रूपादि की अनित्यता 


कार्यद्रव्यसमवेत रूपादि गुर्णो के कारणगुणपूर्वकत्व का प्रतिपादन तथा पृथिवी 


में रूपादि चार गुर्णा का पाकजत्व 

रूपत्व का जातित्व-व्यवस्थापन 
गुणगण्यभेद्खण्डन ( उ० ) 
चित्ररूपव्यवस्थापन ( उ०) 

चित्ररसादि का खण्डन ( उ० ) 

चाक्षुष प्रत्यक्ष में रूप का सहकारित्व ( उ० ) 
रस-निरूपण (3० ) 
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गन्ध-निरूपण ( उ० ) 

स्पर्श-निरूपण ( उ० ) 

पाकजप्रक्रियाननिरूपण ( उ० ) 

पाकज रूपादि का अग्निसंयोगाउप्तमवायिकारणकत्व-निरूपण 
परिणाम के प्रत्यक्षस्वाउप्रत्यक्षत्य का निरूपण 


परिमाण तथा परिमेय में अभेद का निराकरण 
परिमाण प्रमेद निरूपण ( उ०) ` 
दीघत्व-मह रवोत्पादककारण-निरूपण 
अणुस्व-हृस्वस्वःनिरूपण 
कुबलादि में अणुस्व व्यवहार का औपचारिकस्व 
महत्त्वप्रत्यय के सुख्यत्व का निरूपण 
परिमाण में परिंमाणान्तर के सत्त्व का निराकरण 
कमं में कर्मान्तर तथा गुण में गुणान्तर का निराकरण 
कर्म तथा गुण में अणुत्व तथा महत्त्व का निराकरण 
इस्वस्व तथा दीघत्व में अणुत्व-महत्त्व की स्थिति का अतिदेश 
अनित्यगत का परिमाण का विनाश 
निस्यगत परिमाण की नित्यता 
परमाणु-परिमाण की पारिभाषिक संज्ञा 
पारमार्थिक परमाणु-परिमाण की अपारमार्थिक्र ( औपचारिक ) परमाणु- 
परिमाणानुमेयता 
आकाश तथा आरमा का परिमाण 
आकाश का एकत्व ( उ० ) 
मन के अणुस्व का निरूपण 
दिक के परम महरव का निरूपण 
काल के परम महत्त्व का निरूपण 
काळमेद्‌ का औपाधिकस्व 
सप्तमाध्याय का द्वितीय आह्निक 
पुकस्वादि संख्या का रूपादि भिन्नत्व 
पृथक्स्व का गुणान्तरत्व 
पृथक्स्व तथा अन्योन्या भाव में परस्पर गतार्थत्वाभाव ( उ० ) 
एकत्व सं एकत्व, पृथक्स्व में पृथक्स्व का अभाव 
कर्म तथा गुण में पुकस्वाभाव का निरूपण 
एकं रूपम्‌? आदि प्रतीतियों का भ्रान्तत्व 
द्रब्य में एकत्व प्रत्यय के ओपचारिकत्व का निराकरण 
कायकारण-तादासम्य खण्डन 
अनित्य एकत्वाद्‌ का कारण गुणपूवकत्व 
द्विस्वोत्पादविनाश्च प्रक्रिया ( उ० ) 
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द्वित्व-त्रित्वादि में परस्पर वेलक्षण्य का उपपादन 

अहुत्त्व संख्या विवेचन ( उ० ) 

-संयोग-निरूपण 

विभाग-निरूपण 

विभाग के संयोगाभावरूपत्व का निराकरण 

विभाग नाशा निरूपण 

खंयोग में संयोयान्तर तथा विभाग में विभागान्तर का खण्डन 
समवायिकारण तथा समवेत कार्य के परस्पर संयोग विभाग का अभाव 


शब्द्‌ तथा अर्थ के संयोग तथा समवाय की अनुपपत्ति से शब्द्‌ तथा अर्थ के परस्पर 


असम्बद्धत्व की आशक्का | 
ईश्वर सङ्केतप्रयुक्त शब्द से अर्थबोध का उपपादन 
सङ्केतम्राहक-विवरण (3० ) 
शक्याथःनिरूपण ( उ० ) 
परत्वापरत्वोत्पत्त निरूपण 
दुशिक परत्वा5परत्व के सात प्रकार से विनाश का विवरण (उ०) 
कालिक परत्वाऽपरत्व के त्रिधा विनाश का विवरण ( उ० ) 
कालिक परत्वा5परत्व की उत्पत्ति में विशेष 
परत्वा5परत्व में अन्य परस्वाऽपरस्व की सत्ता का प्रतिषेध 
समवाय 'निरूपण 
वेशिश्यसम्बन्ध खण्डन ( उ० ) 
समवाय का द्रष्यादिभिन्नस्व 
समवाय का एकस्व 
समवायनानार्व-खण्डन ( उ० ) 
समवायप्रत्यक्षत्वखण्डन ( उ० ) 


अष्टमाध्याय का प्रथम आह्निक 
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वेशोषिकसूत्रो परकार: 
प्रकाशिका” हिन्दीञ्यार्योपेतः 


प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम 


ऊद्ध्वेबद्धजटाजूटक्रोड़क्रोड़त्सुरापगम । 

नमामि यामिनोकान्तकान्तभाल्स्थलं हरम्‌ ॥ १॥ 
याभ्यां वैशेषिके तन्त्रे सम्यग व्युस्पादितो ऽस्म्यहम्‌ । 
कणादभवनाथाभ्यां ताभ्यां मम नमः सदा ॥ २॥ 
सूत्रमात्रावलम्बेन निरालम्वेऽपि गच्छतः । 

खे खेळवन्ममाप्यत्र साहसं सिद्धिमेष्यति ॥ ३ ॥ 


तापत्रयपराहता विवेकिनस्तापत्रयांनेतृत्तिनिदानमनुसन्द्धाना नाना- 


॥ श्रौरुक्मिणीपाण्डरङ्ग।भ्यां नमः ॥ 


कणाद महर्षि प्रणीत वंशेषिकदशेनसूत्रों की प्राचीन तथा नवोन नेयायिकों के 
मत के अनुसार उपस्कार नामक व्याख्या का आरंभ करते हुए शिष्टाचार परंपरा 
से प्राप्त शिवनमस्काररूप मंगलाचरण विद्वत््रकाण्ड नंयायिक शक्कुरमिश्र इस 
प्रकार करते है कि 'जिन शिवजी के मस्तक पर ऊंचे बंधे हुए जटासमूह के मध्य 
में श्रीगंगाजी क्रीड़ा कर रही हैं, तथा रात्रि के स्वामी चन्द्रमा से जिनका भाल- 
स्थल अलकृत है ऐसे शिवजी को मैं प्रणाम करता हूँ! ॥ १ ॥ 

इस प्रकार देवतानमस्काररूप मङ्गलाचरण करने के पश्चात्‌ जिन मुरुओं के 
अनुग्रह से वेशेविकदशंन का रहस्य ज्ञात हुआ उन गुरुओं को भी प्रणामरूप 
मंगलाचरण करते हुए शङ्करमिश्र कहते हैं कि 'जिन कणादमहषि तथा भवनाथ 
गुरु ने मुझे वेशषिकदशंन में अच्छी तरह बोध कराया उन दोनों गुरुओं को मेरा 
सदा प्रणाम है ॥ २॥ 

इस प्रकार उपस्कार ग्रन्थ की निविघ्न समाप्ति होने के लिये देवता तथा गुरु- 
प्रणामरूप मंगलाचरण करने के पश्चातु, 'उपस्कार व्याख्या रचनारूप कारय यद्यपि 
केवल सूत्र के आधार पर अर्थात्‌ सूत्रों को छोड़कर किसी दूसरी प्राचीन सूत्र-व्याख्या 
का आश्रय न करने के कारण आकाश में बिना भ्षाधार के खेल (क्रीडा ) के समान 
मैं संपूण प्राचीन तथा नवीन नैयायिकों के मतों का संग्रह करनेवाली उपस्कार 
नामक व्याख्या कर रहा हं । यह मेरा साहस उन परमात्मा तथा गुरु की कृपा 
से अवश्य सिद्ध होगा” इस तृतीय पद्य में शङ्करमिश्च ने ओर व्याख्पाकारों के समान 
मैं उच्छिष्टभोजी नहीं हूँ, यह प्रगट किया है ॥ ३॥ 

इस प्रहार मंगलाचरण तथा अपने वयार्याप्रम्य की विशेषता को बन 
रकने के पश्चात्‌ प्रथम सूत्र की भूमिका (प्रसंगसंगति ) का वणेन करते हुए 


9 वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


श्रतिस्मृतीतिह्वासपुराणेष्वात्मतत्त्वसाक्षास्कारमेव तदुपायमाकलयाम्बभूतुः । 

तत्प्राप्तिहेतुमपि पन्थानं जिज्ञासमानाः परमकारुणिकं कणाद्‌ं मुनिमुपसेदुरथ 
~ De € | क ७ ५ 

कणादो मुनिम्तत्वज्ञानवैराग्येइवरयसम्पन्नः षण्णां पदार्थानां साधम्य- 
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शंकरमिश्र कहते हैं कि 'इस संसार में आध्यात्मिक, आधिभोतिक तथा आाधिदंविक 
ऐसे तीन प्रकार के दुःखों से पीडित बुद्धिमान ज्ञानी प्राणी जब उक्त दुःखत्रय के 
आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक निवत्ति के उपाय का अनुसंघान करते हुए नाना प्रकार के 
श्रुति, स्मृति, इतिहास तथा पुराण ग्रन्थों को अध्ययन कर उनके रहस्य का ज्ञान 
प्राप्त करते हैं तब उन्हें यह निश्चय होता है कि आत्मारूप मुख्य पदार्थ के साक्षात्कार 
से ही ऐकान्तिक, आत्यन्तिक दुःखत्रयनिवृत्ति हो सकती है, दूसरे उपायों ( प्रत्यक्ष 
अथवा अद्ष्ट्साधक ) से नहीं हो सकती । अतः आत्मतत्त्व का साक्षात्कार ही तापत्रय 
का निवर्तक उपाय है, ऐसा जानकर उसकी प्राप्ति के मागे की जिज्ञासा से अनेक 
बुद्धिमान प्राणी, परमदयालु, कण-कण बटोर कर भोजन निर्वाह करने के कारण कणाद 
नाम से प्रसिद्ध महषि के समीप उपस्थित हुए । अर्थात्‌ ।आध्यात्मिक, धाधिमौतिक 
तथा आधिदँविक ऐसे तीन प्रकार के दुःख हैं, जिनमें प्रथम दुःख वह है जो आत्मा 
तथा शरीर के संबंध से होता है, जिनमें काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय, ईर्ष्या, 
विषाद तथा प्रियपदार्थं का अदर्शन आत्मसंबंधी, और वात, पित्त, कफ इन तीनों के 
प्रकोप से उत्पन्न व्याधियों से उत्पन्न दुःख शरीरसम्बन्धी है । द्वितीय दुःख चोट, 
व्याघ्र इत्यादि हिंसक जीवों से उत्पन्न भूत ( प्राणियों ) के सम्बन्ध से उत्पन्न होने 
के कारण आधिभौतिक कहा जाता है तथा तीसरा दुःख अग्नि, पर्जन्य इत्यादि 
देवताप्रयुक्त दाह, शीत इत्यादि से तथा यक्ष, राक्षस, विनायक, शनि आदि ग्रहों से 
उत्पन्न होने के कारण आधिदेविक कहा जाता है। यद्यपि मनोहर स्त्री, माला, 
सुस्वादु भोजन इत्यादि प्रियवस्तु भोगरूप प्रत्यक्ष उपाय से मानस तथा रसायनादिः 
औषधियों के सेवन से शारीरिक दुःख निवृत्त होते हैं, तथा नीतिशास्त्र का अध्ययन, 
निर्बाधस्थल में निवास इत्यादिकों से आधिभौतिक एवं मणि, मन्त्र, औषधि आदिको से 
आधिदैविक दुःख की भी प्रत्यक्ष उपायों से निवृत्ति होती है, तथापि उक्त दृष्ट उपायों 
से उक्त दुःखत्रय अवश्य निवृत्त होते हैं तथा एक बार निवृत्त होने पर भी पुनः काला- 
न्तर में उक्त दुःख नहीं होते ऐसा भी नियम न होने के कारण वह दुःखत्रय की 
निवृत्ति क्रम से ऐकान्तिक ( अवश्य होनेवाली ) अथच आत्यन्तिक ( पुनः न होने- 
वाली ) नहीं है, इसी कारण विवेकी पुरुषों को ऐकान्तिक तथा आस्यन्तिक दुःख- 
त्रय निवृत्ति के उपाय का अनुसंधान करने के लिये श्रुति, स्मृति आदि प्रन्यो का 
अध्ययन करना पड़ता है। दृष्ट उपायों के समान वेदिक ( वेदोक्त ) कर्म यागादि 
कर्मरूप अदृष्ट स्वगंसुखादिप्रापक कर्मों से भी आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक दुःख" 
श्रम की निवृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि उनमें भी निवृत्तिमार्ग के विरोधी पशु 


प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ ४ 


वैधम्योभ्या तत्त्वक्षानमेवात्मतत्वसाक्षात्कारप्राप्ये परमः पन्था इति 
मनसि कृत्वा तञ्च निवृत्तिलक्षणाद्ध मां देतेषामनायासेन सेत्स्यतीति लक्षणतः 
स्वरूपतश्च थममेव प्रथममुपदिशाम्यनन्तरं षडपि पदार्थानुदेशढक्षणपरी- 
क्षाभिरुपदेक्ध्यामीति हृदि निधाय तेषामवधानाय प्रतिजानोते --- 
~ ९ 
अथाता धम व्याख्यास्यामः || १ ॥। 
अथेति शिष्याकाङ्घानन्तयेमाह । अत इति । यतः श्रवणादिपटवोऽनसूय- 


हिसादिरूप अशुद्धि, तथा 'क्षीणे पुष्ये मत्यंलोक विशन्ति’ इस अभियुक्तों की उक्ति 
के अनुसार यागादि कमं से उत्पन्न पारलोकिक स्वगंसुखादि भोग के अनन्तर नाश, 
तथा वंदिक कर्मो के स्वर्गादि रूप फलों में तरतमभाव ( किसी कर्म से केवल स्वगं, 
किसी ज्योतिष्टोम यागादिकमं से उससे अधिक पारलौकिक सुख ) इस प्रकार 
के मूल वेषम्य के कारण ईर्ष्या आदि दोषों का संभव होने से भी वास्तविक पूर्वोक्त 
दुःखत्रय-निवृत्ति दृष्टफलक तथा अदृष्टफलक किसी क्म से नहीं हो सकती, 
यह निश्चय कर जिज्ञासु शिष्यवर्गो ने शास्त्रों के अध्ययन से शास्त्र द्वारा आत्मतत्त्व- 
ज्ञान से ही आत्यन्तिक तथा ऐकान्तिक दु:ख-निवृत्ति हो सकती है यह समझ कर महषि 
कणाद की शरण ली, यह यहाँ पर तात्पर्यं है। आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि उनकी 
आत्मतत्वसाक्षात्काररूप तापत्रय-निवतंक उपाय की प्राप्ति का क्या मागं है, ऐसी प्रार्थना 
सुनकर तत्त्वज्ञान, वेराग्य तथा अणिमादि-ऐश्वयसंपन्न कणादमहषि ने द्रव्यगुण आदि 
वट्पदार्थो के साधम्ये तथा वेधर्म्यरूप घर्मज्ञानद्वारा वास्तविक ज्ञानरूप तत्त्व- 
ज्ञान ही आत्मारूप मुख्य तत्त्व के साक्षात्कार--प्राप्ति का श्रेष्ठ मार्ग है यह मन में 
निश्चय कर, वह तत्वज्ञान निवृत्तिरूप धर्म से ही इन जिज्ञासु शिष्यों को अनायास 
सिद्ध हो जायगा, इस कारण घमं ही के स्वरूप तथा लक्षण का. मैं इन्हें उपदेश 
करता हूं, पश्चात्‌ द्रव्यादि षट्‌ पदार्थो का उद्देश तथा लक्षण और परीक्षा द्वारा 
उपदेश करूंगा, ऐसा विचार कर शिष्यों को सावधान होकर सुनने के लिये प्रतिज्ञा 
करते हुए प्रथम सूत्र का इस प्रकार वर्णन किया-- 

पद्पदा्थ--अथ = शिष्यजिज्ञासा के अनन्तर, अतः = हिष्यों के उपस्थित होने 
के कारण, धर्म = धमं को, व्याख्यास्यामः = व्याख्या करेंगे ॥ 

भावाथे--श्षिष्यों की आध्यात्मिक, आधिदैविक तथा आधिभौतिक दुःख- 
धय की आत्यन्तिक एवं ऐकान्तिक निवृत्ति के उपाय की जिज्ञासा से श्रवणादि करने में 
सावधान शिष्यों के उपस्थित होने के कारण हम धमं हो की प्रथम व्याख्या करते हैं 
क्योंकि वही तत्त्वज्ञान द्वारा आत्मसाक्षात्कार से दुःखत्रय-निवतंक श्रेष्ठमागं ( उपाय ) 
का मुल हैं ॥! 

'उपस्कार--इस कणाद महषि के प्रथम सूत्र की शङ्करमिश्र इस प्रकार व्याख्या 


६ | वशेषिकसूत्रो पस्कोरः 


काश्वान्तेवासिन उपसे दुरित्यथेः । यद्ठा अथशब्दो मङ्गछार्थः। तदुक्तम-- 
“ओङ्कारश्चाथशब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा । 
कण्डं भिस्त्रा विनिर्यातौ तेन माङ्गलिकावुभो” ॥ इति ॥ 
युक्तञ्वतत्‌ | कथमन्यथा सदाचारपरम्परापरिप्राप्रकतव्यताकस्य मङ्गछस्य 
वैशेषिकशास्त्रं प्रणयतो महायुनेरनाचरणं सम्भाव्यते। न च कृतमङ्गस्यापि 


ne 

करते हैं कि सूत्र में 'अथ' इस पद से छिष्यों को आकांक्षा ( जिज्ञासा ) अथं बोधित 
होता है । जिस कारण श्रवण-मननादि करने में समर्थ तथा असूयारहित शुद्धचित्त 
शिष्य उपस्थित हैं इस कारण ऐसा 'अत.' शब्द का अर्थ है । अथवा 'झथ' यह शब्द 
मङ्गलबोधक है । इसी कारण विद्वानों ने कहा है--“ओं।ड्भरार तथा अथ शब्द ये 
दोनों सृष्टि के उत्पत्ति समय में ब्रह्मा के कण्ठ को भेद कर निकले हैं। अतः ये दोनों 
मंगलफलक हैं। ऐसा | यही पक्ष संगत भी है, अन्यथा ग्रन्थ के आरम्भ में 
शिष्टों की सदाचार परम्परा से कत्तंव्यताप्राप्त मङ्गलाचरण का अनुष्ठान वैशेषिक- 
दर्षन की रचना करने वाले महषि कणाद ऐसे विद्वान्‌ न करें यह असम्भव है । 
अर्थात्‌ शंकरमिश्र को मंगलार्थक अर्थ शब्द का प्रयोग करना यही पक्ष सम्मत है, 
किन्तु यहाँ पर यह विचारणीय है कि इस पक्ष में अथ शब्द मंगलवाचक है या नहीं ? 
प्रथम पक्ष में 'अथातो' इस पद में दूसरे पदों से अथ शब्द का अन्वय नहीं हो सकेगा, 
तथा ओंकार तथा अथ शब्द 'माज़लिक' भर्थातु मंगल के वाचक हैं यह कहा भी नहीं 
है, क्योंकि मङ्गल शब्द से स्वार्थमाद में टिकन्‌ प्रत्यय हुआ है नकि वाचकता 
अर्थ में । द्वितीय पक्ष में 'अथ' शब्द के अव्यय होने के कारण पद न होने से शास्त्र 
(सूत्र) में उसका प्रयोग न बन सकेगा । इस पर कुछ विद्वान्‌ ऐसा कहते हैं कि 'यह अथ 
शब्द सूत्रग्रन्यातगत नहीं है किन्तु ग्रन्थकार ने शिष्ठपरंपरा के अनुरोध से प्रारंभ में 
मंगलाचरण किया है । परन्तु अन्वयानुपपत्ति दोष का इस पक्ष में वारण होने पर 
भी अथ शब्द के मंगलरूपता के बोधक 'तेन मांगलिकावुभो' इत्याकारक प्रमाण- 
ग्रंथ के असंगति दोष की निवृत्ति न होने के कारण यह पक्ष भी संगत नहीं है | 
अतः वास्तविक समाधान यही हो सकता है कि यह अथ शब्द दूसरे के लिए. ले जाते 
हुए जलपूर्ण घट का दर्शन जिस प्रकार ग्रह से यात्रा के निमत्त प्रस्थित पुरुष के लिये 
मंगलसूचक होता है, उसी प्रकार आनन्तर्यं अर्थं का{वाचक होता हुआ मी अथ शब्द 
प्रयोगमात्र से मंगलाचरण रूप है। अतः कोई दोष नहीं हो सकता । मङ्गलाचरण 
करनेवाले बाणभट्ट आदि कादम्बरी ग्रन्थादिकर्ताओं को ग्रन्यसमाप्तिरष फलन 
होने से ( अन्वय-बव्यमिचारदोष के कारण ) तथा मङ्गलाचरण न करने वाल नास्तिक- 
बन्धकर्ताओं को समाप्तिरूप फल होने से ( व्यतिरेक व्यभिचारदोष के कारण ) आरम्भ 
में मंगलाचरण करना अनुचित्त है, क्योंकि प्रेक्षावान्‌ प्राणिमात्र की फलरहित कमं में 
प्रवृत्त नहीं होडी, अत्तएव श्रयोजनमनुदिश्य मन्दोषि त प्रबत्तते' धर्धात्‌ विना श्रयोजन 


प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ | ७ 


फठादशेनादकृतमङ्गठस्यापि फढदशनादननुष्ठाने न दि निष्फले 

प्रेक्षावान्‌ प्रवतत इति वाच्यम्‌ अकरणस्थढे जन्मान्तरौयस्य करणस्थले 
चाङ्गवैगुण्यस्य कल्पनया सफढत्वनिश्चयात्‌ । न दि शिष्टाचारानुमितश्रतिषोधित- 
कतवयताकस्यापाततः फलादशनमात्रेणाकारणत्वशङ्कापि । न चेहिकमात्रफळ- 
कत्वान्न जन्मान्तरोयानुमानं पुतरेष्टिवदैहिकफळकत्वानुपपत्तेः । कारोयांदौ तु तथा 


के मन्दबुद्धि प्राणी भी किसी कमं में प्रवृत्त नहीं होता ऐसी छोकप्रसिदधि हैन 
इस प्रकार आक्षेप मंगलाचरण के सिद्धान्त पर पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि 
नास्तिकग्रंथों में जहाँ मंगलाचरण नहीं है वहाँ समाप्तिरूप फल से जन्मान्तर 
में किये मंगलःचरण के, तथा कादम्बर्यादि ग्रन्थों में जहाँ मंगलाचरण है, अङ्गो में वंगुण्य 
(. न्यूनता ) की कल्पना ( अनुमान? ) से सफडता का निश्चय होने से पबर्दाक्चत 
अन्वय तथा व्यतिरेक व्यभिचाररूप दोनों दोष नहीं झा सकते । क्योंकि प्राचीनतम 
काल से ग्रंथारम्भ में मङ्गलाचरण करने के शिष्टाचार से अनुमान के ये 'समा- 
प्तिकामो मङ्गलमाचरेत्‌' अर्थात्‌ ग्रन्यसमाप्ति को इच्छा करनेवाला मङ्गलाचरण करे 
इस प्रकार वेदवाक्य से जिस मङ्गलाचरण की कत्तंव्यता निश्चित है ऐसे मंगल का. 
सामान्यरूप से कहीं फल न दिखाने से मंगल समाप्ति में कारण नहीं है, ऐसी शंका करना 
अनुबित है । पङ्गलाचरण इस जन्म के फल का ही कारण होने से नास्तिकग्रन्यो मे 

जन्मान्तर में उसने मंगल किया ऐसा अनुमान नहीं हो सकता, ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं 
कर सकता, क्योंकि पुत्रफलदायक पुत्रेष्टियाग के समान मज्भुलाचरण केवल इस जन्म में 
ही फल देता है। यह नियम नहीं हो सकता । केवल धान्यादि समृद्धि के लिए किये 
जाने वाले कारीरी आदि नाम के याग ही इसी जन्म में धान्यादिप्राप्ति की कामना से 


CON SEY De ण 


१. यह ग्रन्थसमाप्ति मङ्गल से उत्पन्न है, अम्तिमवर्णध्वंसरूप समाप्ति के 

प्रतियोगी चरम वणं के अनुकूल कृतिमत्ता सम्बन्ध से समाप्ति कारण होने से, शिष्टठा- 
चार से की हुई समाप्ति के समान इस मंगल के अकरणस्थल में, तथा कादम्बर्यादि 
मंगल करने के स्थल में यहु मङ्गल अपने भिन्न कारणों को सामग्री से रहित है, 
समाप्ति को उत्पन्न करने की योग्यता रहते समाप्ति का जनक न होने से, अरण्य में 
रहनेवाले घटानुत्पादक दण्ड के समान, इस प्रकार के अनुमान की कल्पना से पूर्वोक्त 
अन्वय तथा व्यतिरेकव्यभिचार का वारण होने से, मंगल, सफल है, बनिदित शिष्टों 


के आचार का विषय होने से, दशंपूणंमासादि इष्टि के समान, इस अनुमान से सफलता 
सिद्ध हो सकती है, यही यहाँ शंकरमिश्च का आशय है । 


२. मंगल, वेद से बोधित समाप्ति की साधनता वाला है, समाप्ति के उद्देश से 
किये अबगति अविगीत दिष्टों के आचार का विषय होने से, जो जिसके उद्देश से शिष्टो 
सेकिया जाता है वह वेदबोधित उस कर्म का 'साधन' होता है जिस प्रकार दशंपूणं” 
मास याग, इस प्रकार बेद के अनुमान का प्रकार है । | 


८ वेरोषिकसूत्रोपस्कारः 


कामनयेवानुष्ठानादैहिकमात्रफलकत्वम्‌ । अत्र च समाप्रिकामो5धिकारी स्बगे- 
काम इव यागे तत्रापूव द्वारमिह तु विध्नध्वंस इति विशेषः निर्विध्नमारब्धं 
समाप्यतामिति कामनया प्रवृत्तः। न च विप्नध्वंसमात्र फलं समाप्षिस्तु स्वकारणादे 
वेति वाच्यम्‌ , तस्य स्वतोऽपुरुषाथर्वात्‌ समाप्तेस्तु सुखसाधनतया पुरुषाथ त्वात्‌ 
उपस्थितत्वाञ्च | किञ्च दुरितध्वंसमात्रं न फलं तस्य प्रायश्चित्तकोतं नकम्मंनाशा- 
पारगमनादिसाध्यतया व्यभिचारात्‌ । प्रारब्धपरिसमाप्तिप्रतिबन्धकदुरि- 
तध्वंसत्वेन फलत्वे समाप्तरेव फळत्बोचितत्वात्‌ । तत्रपि च हरण्य- 
दानप्रयागरनानादिजन्यत्वेन व्यभिचारात्‌ तेषामपि मङ्गळत्वाभिधानं 
साहसम्‌ । किञ्च मङ्गछे सति समाप्ररावदयकत्वमित्येवं मङ्गलस्य कारणता । 


किये जाने के कारण केवल इस जन्म के फल के देने वाले हैं यह हो सकता है। 

इस मङ्गलाचरण में ग्रंथ की समाप्ति को इच्छा करनेवाला ग्रंथकार अधिकारी 
है, जिस प्रकार स्वर्ग की इच्छा करनेवाला यागादि कमं में, कालान्तर में स्वगरूप 
फल देने वाला वहाँ 'अपूव' अदृष्ट नामक मध्य में व्यापार माना गया है, यहाँ काला- 
न्तर में समाप्ति फल देनेवाला विघ्नघ्वंस इतनी ही विशेषता है, क्योंकि विध्न- 
ध्वंसपूर्वक यह आरम्भ किया ग्रंथ समाप्त हो इस कामना से ग्रन्धादिनिर्माण में 
प्रवृत्ति होती है । 

मङ्गलाचरण का फल विघ्नों का नाश होना ही है, समाप्ति तो पनी बुद्धि, 
प्रतिमा इत्यादि कारण से ही होती हैं’ ऐसा नव्यनयायिकों के मत से नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि वह विध्नध्वंस समाप्ति के इच्छा के अधीन इच्छा का विषय 
होने से स्वयंपुरुषाथं नहीं है, अन्य की इच्छा के अधीन इच्छा का .जो विषय 
नहीं होता वही स्वरथं पुरुषायं कहा जाता है। ग्रंथ की समाप्ति तो, स्वयं सुख का 
साधन होने से तथा समाप्ति के उद्देश से ग्रन्थारम्भ में मङ्गलाचरण होने से समाप्ति 
ही उपस्थित भी है, अत: स्वयं पुरुषार्थं हे । यदि नवीन मत से 'प्रारब्घकमं में 
विघ्न न हों इस कामना से मङ्गलाचरण में प्रवृत्ति होने से समाप्ति कंसे उपस्थित 
हो सकती है' ऐसी शंका हो तो शद्धुरमिश्र प्राचीन मत से नवीन मत पर दोष देते हैं 
कि केवल विघ्ननाश मङ्गल का फल हो नहीं सकता, क्योंकि प्रायश्चित्त से, किये 
प्राप के कथन से, अथवा कर्मनाशा नदी के पार जाने से भी पापरूप विध्नों का 
नाश होता है वह मंगलजन्य न होने के कारण व्यभिचार दोष आ जायगा । 
प्रायश्‍्चित्तादिकों को मंगल मानना भी साहसमात्र है । क्योंकि सुवर्णदान, प्रयाग- 
स्नानादिकों से भी पापनाश होने के कारण एक से हुए पापनाश में दूसरे कारण 
$ न होने से ब्यभिचारदोष आ जायगा । यहाँ पर पूर्वपक्षी ऐसा आक्षेप कर 
सकता है कि “यदि पूर्वोक्त सिद्धान्तमत से नास्तिक ग्रंथों में जन्मान्तर के 
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तढुक्तम्‌ “श्रौतात्‌ साज्ञात्‌ कम्मंणः फछावश्यम्भावनियमात्‌” इति । अत एव 
विकल्पितमपि कारणं कारणमेव फलानन्तय्यनियमस्येव वेदिककारणत्वात्‌ | 
विकल्पे तु वेजात्यकल्पनं वैजात्यमेव यत्रान्वयव्यतिरेकगम्या कारणता तत्र फल- 
पूवेभावनियमो ग्रामो न तु वेदेऽपि तत्र व्यतिरेकभागस्य गुरुत्वेनानुपस्थितेः 
तथा च साङ्ग मङ्गले समाप्तिरावश्यकीति न व्यभिचारः । 


ER कल त कक 
मंगल की अनुमान से सिद्धि की जाय तो दूसरे जन्म में ग्रन्यसमाप्ति होने के 

उद्देश से पूर्वजन्म में मङ्गलाचरण करने की आपत्ति आावेगी तथा पूर्वोक्त समाप्ति 
मंगलजन्य है, समाप्ति होने से, इस अनुमान में स्वयंसिद्ध विघ्नाभाव वाळे 
ग्रंथकर्ता की ग्रन्थसमाप्ति में मंगळजन्यता न होने से समाप्तिरूप हेतु में व्यभिचार” 
दोष भी था जायगा, क्योंकि उसमें मङ्गलजन्यता नहीं है--इस आक्षेप का उपस्कार” 
कार ऐसा उत्तर करते हैं कि मंगलाचरण करने पर समाप्ति आवश्यक है इस कारण 
मंगळ की कारणता है, इसी कारण कहा है कि श्रौत साङ्गकर्म से फल अवश्य 
होता है यह नियम है। भोर ईसी कारण विकल्प से बोधित कारण भी कारण 
ही होता है, क्योंकि फल का पश्चात्‌ 'होने का (नियम ही बैदिक ( वेदोक्त ) 
कारणता है । अर्थात्‌ कार्य के पूर्व रहने का नियम ही यदि कारणता हो तो 'ब्रीहिभिः 
यवैर्वा यजेत्त' घान या जौ से याग करे, इस विकल्प कारणस्थल में धान से होनेवाले 
याग के स्थल में यागजन्य अदृष्ट तथा स्वर्गादि फल के पूर्व में यवकरणक याँग तथा 
यव से होनेवाले याग के स्थल में याग से उत्पन्न अदृष्ट स्वर्गादि फल के पूर्वकाल में 
्रीहिकरण याग का भा सत्ता माननी. पड़ेगी, वह नहीं है, अतः वेदिक स्थलों में 
पञ्चात्‌ फल होना ही कारणता है, जो प्रत्येक में भी वर्तमान ही है। यह 
शद्धुरमिश्र का यहाँ गूढ आशय है। यदि 'कारणभंद के समान उस-उस याग से 
उत्पन्न अदृष्ट तथा स्वर्गादि रूप कार्य में विलक्षणता मानकर उस-उस | भिन्न कारण 
में अपने अपने कार्य के ध्व्यहित पूवंकाल में वर्तमानतारूप कारणता. क्यों न मानी 
जाय, जिससे पूर्बेप्रदशित वैदिक स्थल में भी पूर्व में नियम से रहना यह भी 
कारणता संगत हो जायगी, ऐसी पूरवपक्षी शंका करे तो इसके उत्तर में उपस्का रकर्ता 
कहते हैं कि विकल्पकारणतास्थल में कार्य में विजातीयता मानना तो विरुद्ध होने 

से साहसमात्र हैं, क्योंकि यदि फळ में विलक्षणता मानी जाय तो दोनों कारणों से 

सम्पन्न हुए याग से भी विलक्षण फल की उत्पत्ति होने लगेगी । 

यद्यपि पूर्वपक्षी कह सकता है 'कि तो भी पूर्वोक्त व्यभिचार का वारण कसे होगा 

तो उसके उत्तर में शद्कुरमिश्र कहते हैं कि जिस लौकिक स्थल में अन्वय तथा 

व्यतिरेक दोनों प्रकार को व्याप्ति से कारणता का बोध होता है वहीं पर फल के 
पूवेकाल में कारण के रहने का नियम होता है, वेदोक्त कारणस्थल में व्यतिरेक 

भाग के गुरु होने से उपस्थित नहीं होता, बतः साङ्ग मङ्गलाचरण होने पर समा, प्त- 
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समा प्रिस्तु यस्मिन्‌ अनुष्ठिने सम्पूणमिद्‌ं कम्मंति प्रमा सा च ग्रन्थादी 
चरमवाक्यलखने यागादो चरमाहुतो पटादावन्त्यतन्तुसंयोगे ग्रामगमनादौ 
म्रामचरणचरमसंयोरो एवं तत्र तश्रोहनीयमिति । मङ्गलजन्यसमाप्रौ वेजात्य- 
कल्पनेऽपि नोभयथा व्यभिचारः । मंगळञ्च विघ्नध्वंसद्वारकसमप्िफळकं 
कम्मं तञ्च देवतानमस्कारादिरूपमेव स्वतःसिद्धविध्नाभावस्थलेऽपि सामान्यतो 
गृहीतस्य विध्नध्वंसद्वारकत्बस्यानपायात्‌ नमस्कारादीनां ताद्रूप्येणेव विध्न- 
ध्वंस द्वारकत्वप्रतिपत्तेनोव्याप्तिरिति दिक्‌॥ १ ॥ 


रूप कार्य आवश्यक है, इस कारण पूर्वोक्त व्यभिचारदोष नहीं हो सकता, अर्थात्‌ 
वेदोक्त कारणतास्थल में व्यतिरेकव्यभिचार दोषजनक नहीं होता यह अभिप्राय उत्तर 
ग्रन्थ का है। 

समाप्ति ही वह पदार्थ है जिसके होने पर “यह कार्य संपूर्ण हो गया' ऐसा ज्ञान 
होता है, और यह ज्ञान ग्रन्थों में अन्तिम वाक्य लिखने पर, याग ( हवन ) आदि कर्मों 
में अन्तिम आहुति पड़ने पर, पट आदि कार्यो में अन्तिम तन्तु संयोग होने पर, ग्राम- 
गमनादि कर्मों में ग्राम तथा चरण के अन्तिम संयोग होने पर होता है, इसी प्रकार 
अन्य-अन्य कर्मों मे भी स्वयं जान लेना चाहिये । 

यदि वेकल्पिक कारणतास्थल में एक अभाव से युक्त दूसरे को कारण में, 
अर्थात्‌ ब्रीहि यवादि करणक यागस्थल में प्रत्येक को कारण माने, न कि दोनों को, 
तो विजातीय फल मानने पर भी कोई दोष न होगा, इस अभिप्राय से शद्धूरमिश्र 
दूसरा कल्प (प्रकार) कहते हैं कि प्रस्तुत में मङ्गल से उत्पन्न समाप्तिख्प फल में 
विजातीयता मानने पर भी पूर्वोक्त दोनों व्यभिचारदोष न आ सकेंगे । अर्थात्‌ समाप्ति 
मंगलजन्य विघ्नघ्वंसवत्ता-सम्बन्ध से मंगलविशिष्ट, और उससे भिन्न दो प्रकार 
को होती है । जिनमें से प्रथम समाप्ति मंगल से उत्पन्न होती है, और दूसरी बिष्र्ना- 
त्यन्ताभाव से, इस प्रकार समाप्ति में विजातीयता मानने से नास्तिकादि ग्रन्थसमाप्ति 
के उपरोक्त सम्बन्ध से मङ्गलविशिष्ट न होने के कारण उसमें विध्नात्यन्ताभाव- 
जन्यता होने से तथा कादम्बरी आदि ग्रंथों में ग्रंथकर्ता की बुद्धि, प्रतिभा 
इत्यादि दूसरे कारणों के न रहने से व्यतिरेक, तथा अन्बय दोनों के व्यभिचारदोष 
नहीं आ सकते । इस प्रकार दोनों व्यभिचारदोषों का समाधान कर देवतानम- 
स्कारादि सकलसाधारण मंगल का लक्षण दिखाते हैं--मंगल उस कर्म का नाम है, 
जो विघ्नध्वंस द्वारा समाप्तिूप फल को उत्पन्न करता है और वह है देवता- 
नमस्कारादि रूप । 'इस लक्षण से जिन्होंने स्वयं विघ्नों के न रहने पर भी 
ग्रंथ के प्रारंभ में मंगलाचरण किया है, उस मंगल से विघ्ननाश द्वारा समाप्ति 
न होने के कारण अव्याप्ति दोष आ जायगा' ऐसे आक्षेप के परिहारार्थ 
उपस्कारकार कहते हैं कि स्वयंसिद्ध विध्नों के क्षमावस्थल में भी सामान्यरूप से 
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अथ प्रतिज्ञाताथमाह-- न 
यतो5म्युदयनिश्र ःयससिद्धिः स धम्मः ।॥ २ ॥ 
अभ्युदयस्तत्त्वज्ञानं निःप्रेयसमात्यन्तिको दुःखनिवृत्तिः तदुभयं यतः स 
घर्मः । अभ्युदयद्वारक निःश्रेयसमिति मध्यमपदछोपी समासः, पश्चमीतत्पु- 
रुषो वा । स च धर्म्मा निवृत्तिलक्षणो बक्ष्यते । यदि तु निद्ध्यासनादियोग- 


ववा ला nn मो 
ज्ञात विघ्नध्वसद्वार ( व्यापार ) के होने से दोषन होगा क्योंकि नमस्कारी 
में उसी रूप ( विघ्नन।शजनकतानियामक नमस्कारत्व ) रै विष्नध्वस द्वारा समाप्ति 
जनकत्व का ज्ञान हुआ है, अतः उक्त अव्याप्ति दोष न आयगा, अर्थात्‌ उक्त स्थळ 
में विघ्नध्वंसद्वारकता -न होते पर भी विघ्नध्वंसजनकतानियामक नमस्कार- 
त्वादिरूप सामान्य धर्म के होने से बिध्नध्वंसद्दारता की हानि नहीं हो सकती ॥१॥ 

आत्मतत्त्वसाक्षात्कार का पदार्थतत्त्वज्ञान ही मार्ग है जो निवृत्तिर्प घमं से 
ही प्राप्त होता है, इस कारण उसका लक्षण तथा स्वरूप से निरूपण करने की प्रथम 
सूत्र में प्रतिज्ञा कर घर्म का स्वरूप तथा लक्षण का स्वरूप दिखलाते हुए शंकरमिश्रः 
कहते हैं कि सूत्रकार ने प्रतिज्ञा की । घर्मरूप पदार्थ को कहते हैं-- । 

पदपदार्थ--यतः = जिससे, अभ्युदयनिःश्रे यससिद्धि: = अभ्युदय ( ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख ) तथा अयवगं की सिद्धि ( प्राप्ति) हो, सः = वह, धर्मः = धर्म 
कहलाता है ॥ २ ॥। | 

भावार्थ--जिस कर्मजन्य अधर्म तथा घर्महप थहष्ट से कालान्तर में ऐहिक तथा 
पारलौकिक सुख एवं मोक्षप्राप्त हो उसे धर्म कहते हँ । यह सामान्यरूप से 
प्रबृत्ति तथा निवृत्तिरूप दोनों धर्मों का लक्षण है ॥ २॥ 

उपस्कार--अभ्युदय नाम पदार्थतर्बज्ञान तथा निःश्रेयस नाम आत्यन्तिक दुःख" 
निवृत्ति यह दोनों जिससे हों वह घर्म होता है। अथवा अभ्युदय ( तत्त्वज्ञान ) द्वारा 
निश्श्रेयस हो इस प्रकार द्वाररूप मध्यमपद का लोप कर यह 'अभ्युदयतिःश्रे यसपद' 
लेना, या “अभ्युदयात्‌ निश्रेयसं’ ऐसा पंचमीतत्पुषष समास करना, ऐसे दो पक्ष शंकर- 
मिश्र ने और दिखाए हैं जिससे यदि उक्त समासविशेष न मानें तो करार्यसामान्य के 
कारणका में उक्त धर्मलक्षण में अतिव्याप्ति दोष भा जायगा, अतः उक्त समास माने 
तो धर्मजन्य तत्त्वज्ञानवत्ता-सम्बन्ध से काल में निःश्रयसजनकता न रहने से अति- 
व्याप्ति दोष दूर हो जायया, शवं च यह सूत्रोक्त घर्म का सामान्य लक्षण नहीं है, 
किन्तु तत्त्वज्ञान के कारण धर्मविशेष का लक्षण है, यह शंकरमिश्र का यहाँ गूढ़ 
आशय है, इसी कारण वह आगे कहते हैं कि “घम निवृत्तिरूप ही है, यह आगे कहा 
जायगा । मतविक्लेष से शंकरमिश्र थम का स्वरूप ऐसा वर्णन करते हैं कि यदि 
निदिष्यासनादिखप योगबल से उत्पन्न होने वाला धमं अदृष्ट ह्वी लिया 
नाय तो वह “निदिष्यासितव्मः' इस भति में प्रतिपादित विधिरूप ही लेना होगा । 


१२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


साध्यो धर्स्मो5दृष्टमेव तदा विधिरूपः | 
वृत्तिकृतस्तु अभ्युदयः सुखं निःश्रेयसमेः ककालोनसकळात्मविशेषगुण- 


क 


ध्वंस; । प्रमाणञ्च धर्म्मे देवदत्तशरीरादिक भोक्तृविशेषगुणप्रेरितभूतपवकं 
कायस्व सति तद्गोगसाधनत्वात्तन्निम्मितस्रम्बदित्याहुः | 
तदेतद्व्याख्यानं प्रत्येकसमुदायाभ्यां न व्यापकम्‌ इत्यवा चीनेरुपेक्षितम्‌ । 


वस्तुतस्तु को धम्मेः किंलक्षणश्चेति सामान्यतः सिष्यजिज्ञासायां यतो 5भ्यु- 


यहाँ पर निदिष्यासनादि योगजन्य भी धर्म वैराग्य द्वारा मुक्तिफल देने से निवृत्तिः 
रूप हो सकता है, इसलिये 'यदि' पद को शंकरमिश्च ने उसके वारणार्थं प्रयोग किया 
है । प्रवृत्तिलक्षण के समान निवृत्तिरूप धमं भी अदृष्ट ही है, नत: यह सूत्र धर्म- 
सामान्यलक्षण का ही बोधक है ऐसा मानने वाले वृत्तिकार के मत को उपस्कार 
में दिखाते. हैं कि “अभ्युदयन।म सुख, तथा एक काल में होने वाले आत्मा के संपूर्ण 
ज्ञानादि विशेष गुणों का नाशरूप निःश्रेयस ( मुक्ति)” ( जिससे हो वह घमं कहाता 
है ऐसा द्वितीय सूत्र का अथं वृत्तिकार के मत में है) संसारावस्था में कालान्तर के 
संपूर्ण विशेष गुणों के ध्वंस को लेकर मुक्तिब्यवहार की आपत्ति के वारण के लिये 
“एक काल में होने वाले” यह विशेषण, एवं संसारी जीव को भी कुछ आत्मा के गुणों 
के नाश के होने से अतिव्याप्तिदोष वारण के लिये सम्पूर्ण" ऐसा विशेष गुणों में 
विशेषण दिया है ।८ मुक्तात्मा में संयोगादि सामान्यगुण रहने से निश्श्रेयसव्यवहार न 
होगा, इसलिये विशेष पद दिया है तथा अन्तिम अहष्ट के नाशक्षण में भी जिनश्य- 
दवस्था वाले अन्तिम दुःख के रहने से उसमें मुक्तिव्यवहार का निवारण करने के 
लिये संपूर्ण अदृष्ट ध्वंस को छोड़कर संपूर्ण विशेष गुण ध्वंस को मुक्ति कहा है । किन्तु 
सम्पूणं उस आत्मा का दुःखध्वंस ही निःश्रेयस है ऐसा लक्षण क्यों नहीं किया यह 
सुक्ष्म विचार से विचारणीय है । 
वृत्तिकार के मत से धम की सत्ता में अनुमानप्रमाण दिखाते हुए शद्धुरमिश्र 
कहते हैं कि देवदत्त आदि मनुष्यों का शरीर, भोक्ता आत्मा के विशेष गुण से प्रेरित 
` पुथिवी आदि भूत से निमित है, कार्य होते हुए देवदत्तादि आत्मा के सुखदुःखादि भोग 
का साधन होने से, देवदत्तादिकों से बनाए हुए मालादिकों के समान, यह अनुमानप्रमाण 
है । ऐसा वृत्तिकार कहते हैं। किन्तु यह व्याख्यान सुखजनकत्व तथा निःश्रेयसजनकत्व 
दोनों प्रत्येक लक्षण धर्म का मानने से प्रथम लक्षण की निवुत्तिरूप धमं में तथा 
अन्तिम लक्षण की प्रवृत्तिरूप घमं में अव्याप्तिदोष होगा । सुख तथा निःश्रेयसजनक 
को धर्म कहते हैं, ऐसा लक्षण किया जाय तो केवल एक के जनक धमं में अव्याप्ति- 
दोष हो जायगा, इस कारण नवीनों ने इस वृत्तिकार की व्याख्या की उपेक्षा की है । 
अग्रिम में 'धर्मविशेष्रसूतात्‌' इत्यादि चतुथं सुत्र में निवृत्तिरूप धमं का 
ग्रहण न हो सकेगा, क्योंकि सामान्यरूप से धर्म का ज्ञान नहीं है, इस कारण धमं की 


प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ १३ 


दयनिःश्रयससिद्धिरित्युपतिष्ठते तथा च यतोऽभ्युदयसिद्वियतश्च निःश्रेयससिद्धिः 
स्तदुभयं घम्मः। एवं पुरुषार्थसाधारणकारणं धम्मं इति वक्तव्ये परभ- 
पुरुषाथयोः सुखदुःखामावयोिशेषतः परिचयाथमभ्युदयनिःभ्रेयससिद्धिरित्युक्त 
स्वगांपवर्गयो रेवान्ये च्छानधीनेच्छाविषयत्वेन परमपुरुषार्थत्वात्‌ । साधयिष्य- 
ते च दुःखाभावस्यापि पुरुषाथत्वम्‌ ॥ २॥ | 
ननु निवृत्तिलक्षणो धम्मस्तत्त्वज्ञानद्वारा निःश्रेयसहेतुरित्यत्र श्रतिः 
प्रमाणम्‌ । श्रतेरेव प्रामाण्ये बयं विप्रतिपद्यामहे अनृतव्याधातपुनरुक्तदो षेभ्यः । 
पुत्रेष्टो कृतायामपि पुत्रानुत्पादादनृतस्वम्‌ “उदिते जुहोति अनुदिते जुहोति 
समयाध्युषिते जुहोति” इति बिधेः प्राप्त एवोदिताद्काले होमो व्याहन्यते 
“इयाबोऽस्याहुतिमभ्यबहरति य उदिते जुद्दोति शवलोऽस्याहुतिमभ्य- 
सामान्य रूप से व्याख्या करते हुए उपस्कार में कहते हैं कि--वस्तुतः धमं क्या 
है? उसका क्या लक्षण है? इस प्रकार सामान्यरूप से शिष्यों को जिज्ञासा होने 
से 'यतोऽभ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः' यह्‌ पू्वंप्रदशित सुत्र उपस्थित होता है, ऐसा होने 
से जिससे अभ्युदय सिद्ध होता है, ओर जिससे निःश्रेयस सिद्ध होता है, वह दोनों 
धम हैं। अतः पुरुषार्थ का विशेष कारण धर्म होता है ऐसा कहना प्राप्त रहते परम- 
पुरुषायं सुख तथा दुःखाभाव इन दोनों का विशेष रूप से परिचय होने के लिये 'अभ्यु- 
दयनिःश्रेयससिद्धिः’ अर्थात्‌ 'अभ्युदय निःश्रेयससिद्धि ऐसा कहा है, क्योकि स्वर्ग 
तथा अपवगं ही अन्य की इच्छा के अधीन इच्छावाले न होने से परमपुरुषार्थ हैं । “धम्म- 
विशेषात्‌’ इत्यादि चतुर्थ सुत्रमें दुःखाभाव भी पुरुषार्थ है यह सिद्ध किया जायगा ॥२॥ 
____ उपोदुघातसंगति से तृतीय सुत्र की अवतरणिका देते हुए शद्कुरमिश्र. पुर्वेपक्ष- 
मत से शंका करते हैं कि निवृत्तिरूप धर्म तत्वज्ञान द्वारा निःश्रेयस (मुक्ति) का 
कारण है इस विषय में श्रुति ही प्रमाण हो सकती है, किन्तु हम तो श्रृति के प्रमाण 
होने में विप्रतिपत्ति ( विवाद ) करते हैं, क्योंकि उसमें अनृतत्व ( असत्यता ), व्याघात 
( परस्पर वचनों का विरोध ) तथा पुनएक्त ( पुनवंचन ) रूप तीन दोष होते हैं । क्यों- 
कि पृत्रप्राप्ति के लिये पपुत्रेष्टि' नामक याग करने पर भी पुत्र की उत्पत्ति नहीं होती, 
अत; प्रथम अनृतत्वदोष आता है । तथा 'उदिते जुहोति, अनुदिते जुहोति, समयाध्युषिते 
जुहोति’ भर्थात्‌ सूर्योदय होने पर, सूर्योदय के पूवं तथा सन्धिकाल में हवन करना 
चाहिये, इस विधि वाक्य से सूर्योदयादि त्रिकाल में हवन की प्राप्ति होने पर ही उक्त 
त्रिकाल में होम का व्याघात (निषेध) भी “व्यावोऽस्थाहुतिमभ्यवहरंति य उदिते जुहोति, 
शवलोऽस्याहुतिमभ्यवहरति योऽनुदिते जुहोति, श्यावशवलावस्याहुतिमभ्यवहरतो यः 
समयाध्युषिते जुहोति’ अर्थात्‌ “श्याव नामक देवताओं का कुत्ता उसके आहुति को खा 
जाता है जो सूर्योदय होने पर आहुति देता है शवरू नामक कुत्ता उसकी आहुति को 
खा जाता है जो सूर्योदय के पवं आहुति को देता है, तथा श्याव भोर शवछ दोनों 


१४ बेशेषिकसुत्रोपस्कारः 


बहरति योऽनुदिते जुहोति श्यात्रशवलावस्याहुतिमभ्यवहरतो यः समया" 
ध्युषिते जुहोति” इत्यादिना । तथा “त्रिः प्रथमामन्वाह त्रिरत्तमाम- 
नवाह” इत्यनेन प्रथमोत्तमसामिघेन्योस्रिरूच्चारणाभिधानात्‌ पौनरुक्त्यमेव । 
न चाम्नायप्रतिपादकं किञ्चिदस्ति नित्यत्वे विप्रतिपत्तो नित्यनिर्दोषित्वमपि 
सन्दिग्धम्‌ पौरुषेयत्वे तु अ्रमप्रमादविप्रतिपत्तिकरणापाटवादिसम्भावनया 
आप्रोक्तत्वमवि सन्दिग्धमेवेति न निःश्रेयसं न वा तत्र तत्त्वज्ञान द्वारं न 
वा घम्म इति सबमेतदाकुलमत आह-- 
तद्वचनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्‌ ॥ ३ ॥ 
तदित्यनुपक्रान्तमपि प्रसिद्धिसिद्धतयेश्वरं परामृशति, यथा ` तदपा म्राण्यम- 
कुत्ते उसकी आहुति खा जाते हैं जो सन्धिकाल में हवन करता है' इत्यादि वाक्प से 
विरोधदोष भी आता है । तथा उसो प्रकार 'त्रि: प्रथमामन्वाह तरिरुत्तमामन्वाह' अर्थात्‌ 
तीन बार प्रथम मंत्र को कहे और तीनं ही बार उत्तम (अन्तिम ) मन्त्र को कहे, 
इस विधिवाक्य से प्रथम तथा अन्तिम सामिधेनी? मंत्रों के तीन बार उच्चारण के 
कथन से पुनरुक्त दोष भी आता है। और नहीं है भाम्नाय ( वेदरूप झागम ) 


के प्रामाण्य को वर्णन करने में कोई प्रमाण । क्योंकि उसकी नित्यता में विवाद 
होने से, नित्य निर्दोष होन! भी वेद में संदिग्ध है । यदि वेद को पौरुषेय 
(पुरुष से युक्त) माना जाय तो,' भ्रान्ति, असावधानता, अज्ञान तथा इन्द्रियों 
का असामर्थ्य इत्यादि प्राणिमात्र में होनेवाले दोषों की संभावना होने से आप्त पुरुष 
से वेद कथित है यह भी सन्दिग्ध है, अतः आगम में प्रामाण्य का निश्चय न होने 
के कारण निःश्रेयसरूप फल अथवा तत्वज्ञानरूप उसका व्यापार, तथा धर्म यह 
संपूण सिद्धान्ती का वर्णन करना असंगत है--ईस पूर्वपक्षीशंका के समाधान में 
कणाद महि का तृयीय सूत्र वर्णन करते हँ 

पदपदाथ--तद्वचनात्‌ = ईश्वर से निर्मित होने के कारण, आम्सायस्य=्वेदरूप 


आगम को, प्रामाण्यम्‌ = प्रमाणता हे ॥ ३॥ 
भावार्थ--नित्यानिर्दोष ईश्वररूप परमआप्त से प्रणीत होने के कारण 


वेद को अवश्य धमं में प्रमाण मानना होगा, अतः उसके निर्मित आगम में 'अनृतत्व' 
आदि कोई दोष नहीं हो सकते यह सूत्र की व्याख्या में स्पष्ट किया जायगा ॥ ३॥ 

उपस्कारः--प्रस्तुत अर्थ के न होने पर भी 'तत्‌' यह पद प्रसिद्धिवाचकतापक्ष को 
लेकर साधारण प्रसिद्धि से विद्ध होने के कारण ईशवरवाचक है । इस कारण ईश्वर 
से निर्मित होने के कारण आम्नाय ( वेद ) को प्रामाण्य है, अर्थात्‌ ईशवरप्रणीत होने 
से वेद प्रमाण है। यदि द्वितीय सूत्र में प्रस्तुत संनिहित धर्म को लकर वेद में प्रामाण्य 

२. अग्नि को प्रज्वलित करने के मन्त्र को सामघेनी मन्त्र कहते हैं । अतएव कोश 
में कहा है--“ऋक सामघेनी धाय्या च या स्यादर्निसमिन्धने' अर्थात्‌ 'अग्नि प्रज्वलित 
करने के मंत्र का नाम है सामधेनी । 


प्रथमाध्याये प्रथमा हकम्‌ १५ 


नृतव्याघातपुनरुक्तदो धेम्य?” इति गौतमीयसूत्रै तच्छन्देनानुपक्रान्तोऽपि वेदः 
यरामृझ्यते । तथा च तद्दचनात्तेनेश्वरेण प्रणयनादाम्नायस्य वेदस्य प्रामाण्यम्‌ । 
यद्वा तदिति सन्निहितं घममेव परामृशति तथाच धर्मस्य बचनात्‌ प्रतिपाद- 
नात्‌ आम्नायस्य वेदस्य प्रामाण्यम्‌ , यद्धि वाक्यं प्रामाणिकमथ प्रतिपादयति 
तत्प्रमाणमेव यत इत्यथः। इश्त्ररस्तदाप्रत्वश्च साधयिष्यते । यश्चोक्तम्‌- 
“अनृतव्याघातपुनरुक्तदो षेभ्यः”? इति तत्रानृतत्वे जन्मान्तरीयफलकल्पनम्‌, 
कर्मकर्ठेसाधनवैगुण्यकल्पनं वा, श्रौतात्‌ साङ्गात्‌ कमणः फळावश्यम्भाव- 
निश्चयात्‌ । न च कारीरीवद्‌हिकमात्रफलकत्वम्‌ तत्र हि शुष्यन्छस्यसञ्जीवनका- 
सस्याधिकारः पुत्रेष्टी पुत्रमात्रकामस्येति विशेषात्‌ | न च व्याघातोऽपि उदि- 
तादिहोमं विशेषतः प्रतिज्ञाय तदन्यकाले हो मानुष्ठाने “इयावोऽस्याहुतिम भ्य- 
बहरति” इत्यादिनिन्दाप्रतिपादनात्‌। नच पुनरुक्ततादोषोऽप एकादशसामि- 


Hm gmap कोंब sv em: 


१०० /१९००.४ चक 


का निर्वाह हो सकता है तो असंनिहित (अप्रस्तुत) ईश्वर को 'तत्‌' पद से सुत्र में ग्रहण 
करना अयुक्त है ऐसा माना जाय तो इस पक्ष से भी वेद का प्रामाण्य सिद्ध करते हुए 
शंकरमिश्र कहते हैं कि अथवा 'तत्‌' यह पद सन्निहित धर्म का ही ग्रहण करता है, 
तथा च धमं के वचन ( प्रतिपादन) से आम्नाय ( वेद ) को प्रामाण्य है, अर्थात्‌ वेद 
में घमं का वणन होने से वेद प्रमाण है, क्योंकि जो वाक्य प्रमाणविषय (प्रामाणिक ) 
अर्थ को प्रतिपादन करता हैं वह प्रमाण ही होता है। ईश्वर तथा उसकी आप्तता 
(यथार्थं वक्तृता) यह दोनों अग्निम ग्रन्थ में सिद्ध किया जायगा । ओर जो पूर्वपक्षी ओर 
ने कहा कि अनुतत्व, व्याघात तथा पुनरुक्त ऐसे तीन दोष आने के कारण वेद 
अप्रमाण है । उसमें से अनृतत्व दोष जन्मान्तर में पुत्ररूप फल मानने से अथवा कमं 
( यागादि ) कमं कर्ता तथा साधनों में विगुणता रूप अंगहीनता होने के कारण 
नहीं हो सकता, क्योंकि वेदोक्त साङ्गकमं से फल अवश्य होता है यह निश्चित है । 
यहां श करमिश्च ने दिया हुआ 'यद्वा' इसमें वाकार विकल्परूप अथं का ही बोधक 
है न कि अनास्था ( अश्रद्धा ) का । इस कारण पुत्रेष्टि याग का ऐहिक ( इस लोक 
में ) ही पत्रप्राप्तिरप फल न होने के कारण जन्मान्तर में पुृत्रप्राप्तिप फल की 
कल्पना हो सकती है, इसी आशय से आगे 'नच” इत्यादि शंका ग्रंथ संगत होता है। 
वष्टिप्रतिबन्ध के कारण धान्य शुष्क होने पर कारीरी नामक याग जिस प्रकार केवल 
इस जन्म ही में वृष्टि द्वारा धान्य को देता है, उस प्रकार बैदिक कमं ऐहिक फल- 
दायक ही होता है, अतः पुत्रेष्टियाग ऐहिक फलमात्र का उत्पादक है यह पूर्वपक्षी 
नहीं कह सकता, क्योंकि कारीरी याग में शुष्क ( सूखने वाले ) धान्य को पुनर्जीवित 
करने की इच्छा करने वाले पुरुष को अधिकार है, ओर 'पुत्र याग में सामान्य रूप से 
पुत्रमात्र की कामना रखने वाले पुरुष को अधिकार है यह विशेषता है । तथा पूर्व 
पक्षी से कहा हुआ व्याघात दोष मी नहीं आ सकता, क्योंकि सुर्योदय आदि तीन 


१६ बेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


धेनीनां प्रकृतौ पाठात्‌ “पञ्चदशावरेण वाम्वञ्जणावबांधे तमिमं भ्रातृव्यम्‌ 
इत्यत्र सामिधेनीनां पञ्चद्शात्वस्य प्रथमोत्तमसामिषेन्योखिरमिधानमन्त- 
रेणानुपपत्तस्तथाभिधानात्‌ ॥ ३ ॥ 
शिष्याकाङ्कानुरो वेन स्वरूपतो लक्षणतश्च धम व्या्यायामिधेयसम्बन्ध- 
प्रतिपादनाय सूत्रम्‌ 
७ 
धम्मविशेषप्रम्रताद्‌ द्रव्यगुणकम्मसामान्यविशेषसमवायानां 


पदार्थानां साधम्यवैधर्म्याभ्यां तत्वज्ञानान्नि'श्रयसम्‌ ॥ ४ ॥ 


aes ७ 


क क ५.3 र. 20०५०००००० - 0 >ब्> nin vn hn nef Nn माळ. 


[लों में से किसी काल में हवन करने की विशेष रूप से प्रतिज्ञा कर जो हुदन- 
कर्ता उससे भिन्न काल में हवन करता है उसके हव्यभाग को देवताओं के कुत्ते 
श्याव तथा शवल खा जते हैं इत्यादि रूप से निन्दां का प्रतिपादन 'श्यावोऽप्याहुतिम- 
भ्यवहरति’ इत्यादि तीन वाक्यों में किया है। इसी प्रकार पूर्वपक्षी का दिया 
हुआ तृतीये पुनरुक्ततादोष भी नहीं हो सकता क्योंकि प्रकृत ( मुख्य ) याग में एकादश 
{ ग्यारह ) ही सामधेनी मंत्रों का पाठ होने से, 'पंचदश ( पन्द्रह ) आवरण वाले, 
बाणी ( मन्त्र ) रूप वज्ञ से पीड़ा देता हुं, उस इस शत्रु को' इस भर्थवाद वाक्य में 
सामधेनी मन्त्रों का पळ्चदश संख्या होना प्रथम, तथा अन्तिम मन्त्र को तीन बार 
कहे विना संगत नहीं हो सकता इस कारण पुनरुक्तिदोष भी नहीं आ सकता, 
क्य कि सप्रयोजन पुनवचन दोष वह नहीं होता किन्तु निष्प्रयोजन पुनवचन ही 
पुनरुक्तिदोष कहाता है ॥ ३॥ 

प्रथमसूत्र में वेशेषिकदशंन के निर्माण का प्रयोजन, अधिकारी, विषय तथा 
सम्बन्धरूप अनुबन्धचतुष्टय सूचित होने पर भी उसमें शिष्यों की उत्कट जिज्ञासा 
को निवृत्त करने के लिये स्वयं शूत्रकार ने उसका प्रतिपादन किया है, इस अभिप्राय 
से शंकरमिश्र उपस्कार में कहते हैं कि शिष्यों की जिज्ञासा के अनुरोध ( आग्रह ) 
से स्वरूप तथा लक्षण द्वारा घमं की व्याख्या कर भभिधेय ( विषय ), तथा सम्बन्ध 
का वणेन करने के लिये चतुथ सूत्र कणाद महषि ने इस प्रकार कहा है। यहां पर 
विषय और सम्बन्ध यह दोनों अवशिष्ट प्रयोजन तथा अधिकारी का भी उप- 
लक्षण ( जनाने वाला ) है, भतः प्रेक्षावानों की वेशेषिकदर्शन के अध्ययन करने की 
प्रवृत्ति प्रदशित अनुबन्ध चतुष्टय होने से संगत है। अथवा निःश्रेयसरूप प्रयोजन 
सुत्र में स्पष्ट होने से शंकर मिश्र ने नहीं किया है, अधिकारी तो अर्थात्‌ प्राप्त होता 
है, कि जो पदार्थ तत्वज्ञान प्राप्ति द्वारा निःश्रेयस का अर्थी होता है । 

पदपदाथः--धमंविशेषप्रसुतात्‌ =धमंविशेष से उत्पन्न, द्रव्यगुणकमंसामान्य- 
विशेषसमवायानां = द्रव्य, गुण, कमं, सामान्य, विशेष तथा समवाय नामक, 
पदार्थानां = षटपदार्थों के, साधर्म्यवे घर्म्याभ्यां = समान घमं तथा विरुद्ध घमं खूप धर्मो 
से, तत्त्वज्ञानात्‌ = बास्तविक ज्ञान से, निःश्रेयसम्‌ = मोक्ष होता है॥ ४ ॥ 


मुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाह्विकम्‌ १७ 


एतादृशं तत्वज्ञानं वैशेषिकशास्त्राधीनमिति तस्यापि निःश्रेयसहेतुत्वं 
दण्डापूपायितम्‌ । तत्त्वं ज्ञायतेऽनेनेति करणव्युत्पत्त्या शास्त्रपरत्वे धर्मविशेषः 
प्रसूतादित्यनेनानन्बयापत्तः | सवपदाथप्रधानो इन्द्वश्चात्र समासः सर्वपदार्थैः 
तत्त्वज्ञानस्य निःश्रयसहेतुत्वा त्‌। तदत्र शास्त्रनिःश्रय सयो ह तुहेतुम द्भावः, | 
शास्त्रतत्त्ज्ञानयोव्योपारव्यापारिभावः, निश्रेयसतत्त्वज्ञानयों: कार्यकारणभावः, 
द्रव्यादिपदाथ शास्त्रयो: प्रतिपाद्यप्रतिपादकमावः सम्बन्धोऽवगम्यते । एतेषा 


भावार्थ--वंशेषिकदशंन के मत से विशेष धमं द्वारा उत्पन्न द्रव्य, गुण, कम, 
सामान्य, विशेष तथा समवाय नामक षट्पदार्थो के वास्तविक ( यथार्थ ) ज्ञान 
से जो उनके परस्पर समान ( साधारण ) धर्मों तथा विरुद्ध (विशेष) धमो के ज्ञान- 
रूप धर्मज्ञान से ही उत्पन्न होता है, वही आत्यन्तिक आध्यात्मिकादि त्रिविध दुःखों 
की निवृत्तिरूप निःश्रेयस का जनक है। इस सूत्र में वेशेषिकदर्शन का अभिधेय 
द्रव्यादि षट्पदाथ हैं, तथा दर्शनसुत्रों का तथा षट्पदार्थो का प्रतिपाद्यप्रतिपादक- 
भावसम्बन्ध है यह भी सूचित होता है ॥ ४॥ 

उपस्कार--इस चतुर्थ सूत्र में “साधम्यबेधम्याभ्यां' इस पद में जिस प्रकार 
तृतीया विभक्ति का अभेद अथं है, जिससे 'धान्येन धनवान” इस वाकय में धान्येन 
इस तृतीया विभक्ति से घान्यरूप धनवाला ऐसा अर्थ होता है, उसी प्रकार 
साधर्म्यं तथा वंधम्यंरूप तत्वज्ञान से ऐसा अर्थ ग्रहण करना चाहिये। इस 
आशय से शंकरमिश्र सूत्र की व्याख्या करते हुए कहते हैं कि ऐसा सूत्रोक्त तत्त्वज्ञान 
वेश्षेषिकदशंनशास्त्र के भघीन है इस कारण शास्त्र में भी निःश्रेयस की कारणत 
दण्डापूप अथवा कमुतिकन्याय से सिद्ध होती है, अर्थात्‌ चूहे ने दण्डे को खाया तो 
उस में लगे हुए मालपूओं को खाया यह जसे ्वर्थात्‌ प्राप्त होता है, उसी प्रकार 
शास्त्र से पदार्थ तत्वज्ञान होता है इससे शास्त्र भी निःश्रेयस में कारण है यह 
अर्थात्‌ सिद्ध होता है, यदि 'तत्त्व जिससे जाना जाता है! इस प्रकार करणअर्थ की 
व्युत्पत्ति को लेकर तत्वज्ञानपद का शास्त्र ऐसा अर्थ किया जाय, तो तत्त्वज्ञान- 
पद का सूत्र में “धरमविशषभ्रसुतात्‌' इस पद के साथ अन्वय न बनेगा, क्योंकि वैशेषिक- 
शास्त्र से होनेवाला पूर्वोक्त तत्त्वज्ञान धर्मविशेष से उत्पन्न होता है । इस सूत्र 
में '्रव्यगुणकर्मसामान्यविशेषसमवायानां' इस समस्त पद में द्रव्य इत्यादि षट्‌- 
पदार्थों को प्रधान मान कर द्वन्द्वसमास करना चाहिए, क्योंकि द्रव्यादि सम्पूर्ण पदार्थों 
का तत्वज्ञान निःश्रेयस का कारण है। तस्मात्‌ इस सुत्र में शास्त्र तथा निःश्रेयस 
का कारणकार्यंभाव, शास्त्र तथा तत्त्वज्ञान का व्यापारव्यापारिमावः, निःश्रेयस 
और तत्त्वज्ञान का कार्यकारणभाव, एवं द्रव्य आदि षटपदार्थ तथा शास्त्र का 
प्रतिपाद्यप्रतिपादकमावरूप सम्बन्ध है यह बोधित होता है। इन सम्पूर्ण सम्बन्धो 
के ज्ञान से मोक्ष चाहनेवाल प्राणियों की इस वंशेषिकदर्शनशास्त्र में प्रवृत्ति 


२ वै? 


१८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सम्बन्धानां ज्ञानान्निःभ्रेयसार्थिनामिह शास्त्रे प्रवृत्ति मोक्षमाणाश्र मुने गृही- 

ताप्रभावा एव शास्त्रे प्रवत्तन्ते । निःश्रेयसमात्यन्तिकी दुःखनिर्वृत्तः । दुःख- 
क क , पि 

निषृत्तेश्वात्यन्तिकत्व॑ समानाधिकरणदुःखप्रागभावासमानकालो नत्व युग" 
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होती है । यदि पूर्वपक्षी कहे कि उक्त साधर्म्यं तथा वंधम्यंहूप तत्त्वज्ञान निःश्रेयस 
का कारण है इसमें क्या प्रमाण ? तो शकरदेत ऐसा उत्तर देते है कि मुक्ति की इच्छा 
करनेवाले शिष्य प्राणी महबि कणांद को आप्तहितकारी समझ कर ही' शास्त्र के 
अध्ययन में प्रवृत्त होते हैं, अर्थात्‌ आप्तोक्तताहेतुक अनुमान ही तत्त्वज्ञान नि:श्रेवस 
का कारण है इसमें प्रमाण है । 

इस प्रकार वैशेषिकदशेनशास्त्र में प्रवृत्ति के कारण विषय तथा सम्बन्ध का 
वर्णन करने के पश्चात्‌ साक्षात्‌ सूत्र में निर्दिष्ट निःश्रेवसरूप प्रयोजन का लक्षण 
वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि आत्यन्तिक ( अवश्य होनेवाली ) दुःखत्रय- 
निवृत्ति का नाम है.निःश्रेयस । उस दुःखनिदृत्ति की आत्यन्तिकता यह है कि एक 
ही आत्मारूप आश्रय में दुःख के प्रागमाव की समानकालता न होना, अर्थात्‌ एक ही 
आत्मा में जो दुःखों का नाश अग्रिम दुःखों के घ्रागमाव के समान काल में न होता हो 
( यहाँ इस लक्षण में प्रलयसमय के दुःखध्वंसो के अन्य आत्मा के दुःख प्रागमाव 
के समान काल में होने से अव्याप्तिदोष के वारणार्थ स्वसमानाधिकरण यह विशषण 
दिया गया है। तथा इस काल के दुःख-ध्वंस में अतिव्याप्तिदोष के वारणाथं दुःख 
प्रागभाव के असमकालीन ऐसा विशेषण दिया गयां है यह जान लेना । ) 

शंकरमिश्र कहते हैं अथवा जो अभावों में प्रागभाव नहीं मानते उनके मत से "एक 
काल में उत्पन्न एक ही आत्मा में होते बाले सम्पूर्ण आत्मा के विशेष गुणों के नाश को 
समानकालीनता ही दुःखतिवृत्ति की आत्यन्तिकता कहाती है, अर्थात्‌ एक ही मुक्त 
होने वाले आत्मा के एक ही समय में उत्पन्न सम्पूर्ण आत्मा के बुद्धघादि विशेष गुणों 
के नाशों की समानकालता आश्यन्तिकता है । (तात्पर्यं यह है कि एक काल में 
उत्पन्न अपने से भिन्न एक अधिकरण में योग्य विशेषगुण की उत्पत्ति के लक्षण में 
उत्पन्न होने वाले जो एक आश्रय में वर्तमान सम्पूर्ण संस्कार अदृष्टादि रूप गुण, 
( दुसरे आत्मविक्षेषगुणों के समानाधिकरण योग्य गुणोत्पत्ति क्षण में उत्पन्न न होने 
से ) उनके जो ध्वंस उनकी समानकालीनता ही आत्यन्तिकता कहाती है। यहां 
पर उस आत्मा भिन्नकाल में होनेवाले उस आत्मा के विशेष गुण के ध्वंस के 
भी उस उत्पत्ति के क्षण में उत्पन्न न होने से अव्याप्िदोष हो जायगा, क्योंकि वह 
आात्मविशेषगुणध्वंस भी समूहान्तगंत है, इसलिये युगपदुत्पन्न ऐसा विशेषण दिया 
है तथा उसी ध्वंस के उत्पत्ति के क्षण में उत्पन्न दूसरे आत्मा के विशेषगुणों 
का घ्वंस भी समुहान्तगंत होने से तत्समानकालीनता को लेकर आत्मा में अतिव्याप्ति- 
दोष वारण के लिये समानाधिकरण यह विशेषण दिया है । यदि 'सवं' यह विक्षष- 
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पदुत्पन्नसमानाधिकरणसवोत्मविशेषगुणध्वंससमानकालीनस्ं वा। अशेष- | 


बिशेषगुणध्वंसावधिकदुःखप्रागभाबो वा युक्तिः । न चासाध्यत्वाज्ञायं पुरुषार्थः 
कारणविघटनमुखेन प्रागभावस्यापि साध्यत्वात्‌ । न च तस्य प्रागभावः 
तक्षतिः प्रतियोगिजनकाभावत्वेन तथात्वात्‌ । जनकत्वञ्च स्वरूपयोग्यता 
मात्रम्‌, नहि प्रायभावइचरमसामम्रो येन तस्मिन्‌ सति कार्य्यमवइयेः 
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गुण में विशेषण न दिया जाय तो किसी दुःखध्वंस के साथ एक काल में उत्पन्न 
होने से कुछ आत्मा के विशेष गुणों के ध्वंस को लेकर अतिव्याप्िदोष आ जायगा 
अत: सवंपद्‌ दिया गया है । 

( संपूर्ण विशेषगुणध्वंसरूप अवघि होना है लाघव हो सकता है इस अभिप्राय से 
लघुरूप दुःखनिवृत्ति को आत्यन्तिकता के आशय से शङ्कुरमिश्र निःश्रेयस का 
लक्षण ऐसा कहते हैं कि ) सम्पूर्ण आत्मा के विशेषगुणों का ध्वंस जिसकी अवधि हो 
ऐसे दुःख के ध्रागमाव ही को मुक्ति कहते हैं। (इस लक्षण में विशेषगुणपद से 
उसी मुक्त होनेवाले आत्मा के विशेषगुण लेना चाहिये नहीं तो महाप्रलय के पूर्व- 
क्षण में निःश्रेयस अप्रसिद्ध हो जायगा | विक्षेषगुणध्वंस की अवधि वह पदार्थ है जो 
उस आत्मविशेष विशेषगुणों के ध्वंस के आधारक्षण में वतमान अवघि का निरूपण 
करना, इसमें स्वरूपसम्बन्धरूप है अवधिता, भर्थात्‌ संपूर्ण आत्मा के विशेषगुण के 
ध्वंसकाळ को प्रारम्भ कर जितना समय है तन्मात्रवृत्तिता को लेकर उस आत्मा 
की मुक्ति में लक्षण समन्वय हो जायगा । यहाँ पर पूवंपक्षो ऐवी शंका नहीं कर सकता 
कि प्रागभाव के क्षनादि होने से उसमें साध्यता न होने के कारण उक्त दुःखप्राग- 
भाव मुक्ति कसे हो सकती है ? क्योंकि दुःखों के कारणों के निवृत्ति द्वारा अर्थात्‌ 
दुःखप्रागभाव के प्रतियोगो दुःखादिकं के कारण के अमावसंपादन द्वारा दुःखप्राग- 
भाव अनादि होने पर भी साध्य हो सकता हैं ( साध्यरूप से व्यवहार किया जा 
सकता है ) क्योंकि सिद्ध पदार्थ में ही इच्छाविषय साध्यतारूप बिषयता नहीं होती । 
ऐसा मानने से उसमें धागमावस्वरूप की हानि भी न होगी, क्योंकि प्रतियोगी 
को उत्पन्न करनेवाले अमाव को प्रागभाव कहते हैं यह प्रागभाव का लक्षण उक्त 
दुःखाभावरूप मुक्तिलक्षण में भी वतमान हो हे, क्योंकि जनकता ( कारणता) 


यहां पर कार्य को उस्पन्न करने की स्वरूपयोग्यतामात्र है न कि फलजनकता, 
कारण यह कि प्रागभाव कोई अन्तिम कार्य की सामग्री नहीं है जिससे उसके रहने 


पर कायं अवश्य होगा, यदि ऐसा हो तो कारय भी अनादि हो जायगा । अर्थात्‌ 'जन- 
कत्वं च इस व्याख्यान में शंकरमिश्र ने प्रागभाव साधारण जकनता का उपपादन 
किया है, अतः उस व्यक्तिं के प्रति उस व्यक्ति के प्रागमाव की कारणता जो सर्व- 
वादियों को अभिमत है, जिससे 'यद्विशे षयोस्तत्सामाच्ययोः' अर्थात्‌ जिनके विशेषों का 
उनके सामानों क! ( कार्यकारणभाव होता है) इस न्याय से विलक्षण प्रतियोगिता- 


२० वैशेषिकसूत्रो परकारः 


म्भवेतू तथा सति कायस्याप्यनादित्वप्रसङ्गात्‌, तथाच यथा सहकारि- 
बिरहादियन्त कालं नाजीजनत्‌ तथाग्रेडपि तद्विरहान्न जन यिध्यति, हेतू- 
रुछेदे पुरुषव्यापारात्‌? इत्यस्यापि श्रागभावपरिपालन एव तात्पयौत्‌ । अत एव 
गौतमीयदितीयसूत्रे “दुःख जन्मम्रवृत्तिदोषमि थ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तद्‌" 
न्तरापायादपवगोः इत्यत्र कारणाभावात्‌ काय्योभावानिधान दुःखप्रागभावरूपा- 
मेष मुक्ति द्रढयति। नहि दोषापाये प्रवृस्यपायः, प्रवृक्त्यपाये जन्मापायः, 
जन्मापाये दुःखापाय इस्यपायो ध्वंसः, किन्त्वनुत्पत्तिः । सा प्रागभाव एव । 
नच प्रतियोग्यप्रसिद्धिः सामान्यतो दुःखलेनेब प्रतियोगिप्रसिद्धः प्रायश्रित्तवत्‌, 


ann vee 
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2 फट gan 
विशिष्ट में प्रागभावत्वरूप अखण्डधमं में कारणता अवश्य माननी पड़ेगी ऐसा यहाँ 
उनके उपस्कारग्रथ का आशय है । अतः शंकरमिश्न आगे कहते हैं कि 'तथा च' 
ऐसा होने से जिस प्रकार सहायक के भभाव से इतने समय तक प्रागभाव ने 
_ कायं को उत्पन्न नहीं किया उसी प्रकार आगे भी सहायक के विरह से कार्यं को 
उत्पन्न न करेगा । क्योंकि 'हेतूच्छदे पुरुषव्यापारात्‌' अर्थात्‌ दुःख-कारणों के नाश करने 
में पुरुष प्रयत्न करते हूँ इस सुत्र का भी प्रोगभाव के परिपालन में तात्पर्यं है ओर 
इसी कारण योतम के द्वितीय न्यायसूत्र में 'दु:खजन्मप्रवृत्तिदोष मिथ्याज्ञानानामुत्तरोत्तरा- 
पाये तदनन्तरापायादपवगं:' इस सूत्र में मिथ्याज्ञातोदिरूप कारणों के क्षभाव से दोषादि- 
रूप कार्यों के अभाव का कथन दुःखप्रागभावरूप मुक्ति को ही निश्चय हप से सिद्ध 
किया है, क्योंकि “रागद्वेषादि दोषों के निवृत्ति से प्रवृत्ति की निवृत्ति तथा प्रवृत्ति 
को निवृत्ति से जन्म की निवृत्ति तथा जन्म की निवृत्ति से दुख कौ निवृत्ति इस 
स्थल में अपाय शब्द का अथं ध्वंस नहीं है, किन्तु अग्रिमजन्म के न होने से अग्निम- 
दुःखों की अनुत्पत्ति ( न होता) वह प्रागभाव रूप ही है। इस दुः्खप्रागभावरूप 
निःश्रेयस की सिद्धि में जो प्रथम 'हेतूच्छेदे' यह सूत्र प्रमाण दिया है, उसका यदि 
दुःखप्रागभाव में तात्पयं न हो तो दुःखध्वंस के ही पुरुषव्यापार से साध्य होने 
के कारण उक्त सुत्र में 'हेतूच्छेदे' यह पद व्यर्थं हो जायगा, किन्तू इस दुःखश्रागभावरूप 
मुक्ति के पक्ष में यह विचारणीय है कि सामान्यरूप से उत्तरकाल में सम्बद्ध दुःख- 
अगमाव संसारदशा साधारण होने से दुःखप्रागभाव के अधिकरण आत्मा में वर्तमान 
तथा दुःख के असमातकाल के दुःखध्वंस से विशिष्ट ही. दुःखप्रागभाव को मुक्ति 
कहना पड़ेगा, जो मुक्त पुरुष को आगे दुःख उत्पन्न न होने के कारण मुक्तिकाल में 
इसका प्रागभाव नहीं है, तथा भविष्य ही दुःखप्रागभाव का प्रतियोगी होता है, इस 
कारण उक्त विशिष्ट प्रागभाव अप्रसिद्ध है। यदि कहो कि “तब तो मुझे दुःख न हो, 
इस कामना के निविषय होने से. प्रेक्षावान्‌ प्राणियों की पूर्वकृत कमंजन्य अग्रिम दुःख- 
फल को. निवृत्ति के लिये प्रार्यादचत्तादि कर्म में प्राणियों की प्रबृत्ति न होगी' तो यह 
नहीं हो सकता, क्योंकि वह प्रवृत्ति उत्तरोत्तरकाल में हीनेवाले दुःखों के अत्यन्ताभाव 
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तत्रापि प्रत्यवायध्वंसद्वारा ठुःखानुपत्तरेवापेक्षितत्वात्‌ ढोके5प्यहिकण्टकादि 
'निवृत्तदु:खानुत्पत्तिफलकत्वदश नात्‌ दुःखसाधननिवृत्त्यथमेव प्रक्षावर्ता प्रवृत्तिः 
केचित्त दुःखात्यन्ताभाव एव मुक्तिः। स च यद्यपि नात्मनिठस्तथापि छोष्टा* 
दिनिष्ठ एवात्मनि साध्यते । सिद्धिश्च तस्य दुःखप्रागमावासहवतिदुःखध्वंस एव 
तस्य तत्सम्त्रन्धतयोपगमात्‌, तस्मिन्‌ सति तत्र दुःखात्यन्ताभावप्रतीतेः । एवच्र 
सति “दुःखेनात्यन्तं विभुक्तश्वरति” इत्यादिश्रतिरप्युपपादिता भवतोत्याहुः । 


को विषय करती है, ऐसा मानने से निर्वाह हो जायगा। यदि कहो कि 'अत्यन्ताभाव 
नित्य होने से उसमें साध्यता विरुद्ध है तो यह भी नहीं कह सकते, क्योंकि प्रागभाव 
के समान अत्यन्ताभाव भी साध्य हो सकता है। इसी अरुचि से शंकरमिश्रने 
'वामुक्तिः' यहाँ पर वा शब्द का अनादर में प्रयोग किया है, क्योंकि असाध्यता- 
दोष अत्यन्ताभाव तथा प्रागभाव दोनों पक्ष में समान होने के कारण दुःखध्वंस ही 
-मुक्तिपदाथं है ऐसा शंकरमिश्र ने आगे सिद्धान्त किया है । उक्त प्रकार के दो प्रमाणों 
से सिद्ध दुःखप्रागभावरूप मुक्ति के पक्ष में शंकरमिश्र कहते हैं कि प्रायश्चित्त के 
समान सामान्यरूप से दुःखत्वरूप से दुःख प्रसिद्ध होने के कारण दुःखप्रागमाव के 
प्रतियोनि दुःख की अप्रसिद्धि है ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि प्रायश्चित्त 
करने में प्रत्यवाय ( पापजन्यदोष ) के नाश के द्वारा अग्रिपदुःख की अनुत्पत्ति 
{ ध्रागमाव ) ही अपेक्षित होता है, तथा लोकव्यवहार में सर्प, कण्ठक आदिकों के 
निवृत्ति करने का भी अग्निम सर्फादिजन्य दुःखों से निवृत्त होना ही फल देखने में 
आता है, इससे यह सिद्ध होता है कि प्रेक्षावान्‌ पुरुषों की दुःखों के साधनों से निवृत्ति 
होने के लिए ही प्रवृत्ति होती है । 

( इस प्रकार दुःखप्रागभावरूप मोक्ष को दिखाकर प्राचीन नेयाथिकों के एक- 
दैशिमत से दुःखात्यन्ता भावरूप मुक्ति का वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते है कि) -- 
-दुःखों का अत्यन्ताभाव ही कुछ नैयायिको के मत से निःश्रेयस है, वह दुःखात्यन्ता- 
भाव यद्यपि आत्मा में नहीं हो सकता, क्योंकि दुःखप्रागभाव के साथ न रहनेवाले 
दुःखध्वंसबूप उसके सम्बन्ध के आश्रय आत्मा में ध्वंस तथा प्रागभाव का अत्यन्ता- 
भाव के साथ विरोध होने से अत्यन्ताभाव या अंसमंव है, तथापि मृत्तिकादि द्रव्यो में 
वर्तमान दुःक्षात्यन्ताभाव का ही आत्मा आश्रय है, दुःखप्रागमाव के साथ न रहने 
वाले दु:खध्धंसरूप सम्बन्ध के आश्रय होने से, इस अनुमान से सिद्धि हो सकती 
है । जिस दुःखात्यन्ताभाव की सिद्धि की दुःखप्रागमाव के साथ न रहनेवाले दुःख- 
ध्वंस में ही है, क्योंकि उसे दु:खात्यन्ताभाव का सम्बन्ध माना गया है । उसके रहने 
से आत्मा में दुःखात्यन्ताभाव प्रतीत होता है ओर ऐसा होने से अर्थात्‌ दु:खात्यन्ता- 
भाव के मोक्ष मानने से 'दुःखेनात्यन्तं विमुक्तश्चरति'---'दुःख से अत्यन्त मुक्त होकरै 
रहता है इस अभिप्राय वाली श्रुति भी संगत हो जाती है ऐसा प्राचीममवायिक कहते 
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तन्न दुःखात्यन्ताभावस्यासाध्यत्वेनापुरुषाथत्वात्‌ । दुःखध्वंसस्य च न तत्र 
सम्बन्धत्वं परिभाषापत्तः “दुःखेनात्यन्तं विमुक्तश्चरति” इति श्रतेदुःखप्रागभाव- 
स्येव क्रारणविघटनमुखेनात्यन्ताभावसमानरूषत्बतास्पयकत्वात्‌ । नन्वयं न 
पुरुषार्थः निरुपाधीच्छाविषयत्वाभावात्‌ दुःखकाले सुखं ताबन्नोत्पद्यते इति 
सुखार्थिनामेव दुःखाभावाथ प्रवृत्तेरिति चेन्न वैपरीत्यस्यापि सुत्रचत्वात्‌ सुखे- 
झुछापि ठुःखाभावोपाधिकीत्येष कि न स्यात्‌, शोकाकुळानां सुखविसुखानामपि 
दुःखाभावमात्रमभिसन्धाय विषभक्षणोद्वन्धनादौ प्रवृत्तिदशनात्‌। ननु पुरु 
षार्थोऽप्ययं ज्ञायमान एव मुक्तेस्तु दुःखाभावस्य ज्ञायमानतेव नास्ति अन्यथा 


कया 


हैं। (इस प्रकार के दुःखात्यन्ताभावरूप मुक्तिपक्ष का खण्डन करते हुए शंकरामश्च 
कहते हैं कि) यह नहीं हो सकता, क्योंकि दुःखात्यन्ताभाव भी नित्य होने के कारण 
वाध्य होने से पुरुषाथं नहीं हो सकता । (यदि कहो कि पूर्वोक्त दुः खध्वं सरूप 
सम्बन्ध के साध्य होने से दुःखात्यन्ताभाव भी साध्य हो जायगा' तो शंकरमिश्र कहते 
हुँ कि) प्राचीनमत में ध्वंस के अधिकरण में अत्यन्ताभाव की सत्ता विरुद्ध होने से 
सम्बन्धिसमानदेशता नहीं हो सकती, तथा दुःखध्वंस «अत्यन्ताभाव का सम्बन्ध 
हो भी नहीं सकता, यदि हो तो वह पारिभाषिक भी हो जायगा, अर्थात्‌ कल्पनिक 
होगा, क्योंकि उपरोक्त 'दृखेनात्यन्तं विगुक्तश्चरति’ इस श्रुति का दुःख कारणों के 
निवृत्ति द्वारा दुःखप्रागमाव ही दुःखात्यन्ताभाव के समान हो जाता है ऐसा तात्पर्य 
है। यहाँ पर दुःखध्वंसरूप मुक्तिपदार्थ के विषय में पूर्वपक्षी पुनः शंका करता हैँ 
कि--“यह दुःखध्वंस भी पुरुषार्थ नहीं हो सकता, क्योंकि वह निरूपाधिक अन्येक्षा- 
मधीन इच्छा का विषय नहीं है कारण यह कि दुःख के समय सुख उत्पन्न नहीं होता, 
इस कारण सुखाथियों की ही दुःखनिवृत्तिके लिये प्रवृत्ति होती है'। ( इस शंका का 
समाधान दांकरमिश्र ऐसा करते हैं कि )--नहीं, ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि इसके. 
विपरीत कहा जा सकता है कि--सुख की इच्छा दुःललामावरूप उपाधि से होती है ऐस! 
क्यों न हो, कारण यह है कि अत्यन्त शोक से व्याकुल प्राणियों को सुख को इच्छा 
न होने पर भी केवल हम इस दुःख से छुटकारा पावें इस इच्छा से विषभक्षण, 
फांसी इत्यादि कर्मों में प्रवृत्ति देखने में आती है, इस कारण दु:खध्वं सरूप मुक्ति 
के निरूपाधिक इच्छाविषय होने से पुरुषाथंता सिद्ध ही है। इस पर पुनः पूवपक्षी 
ऐसा आक्षेप करता है कि 'ज्ञायमान ( जाना हुआ ) ही कोई पुरुषाथ हो सकता है, 
दुःखामावरुप मुक्ति तो ज्ञान का विषय ही नहीं है, तो वह पुरुषार्थं कते होगा”, यदि 
ज्ञात न हुआ मी पुरुषार्थ हो तो, मूर्च्छा ( बेहोशी ) आदि अवस्था प्राप्ति के लिये भी 
प्राणियों की प्रवृत्ति होने लगेगी, अर्थात्‌ फल की इच्छा में फल का ज्ञान कारण है, 
प्रकृतदुःखा भावरूप निःश्रेयस तो ज्ञात नहीं है, अतः उस विषय को इच्छा न होने 
के कारण उसमें पुरुषार्थ तो नहीं हो सकता, ऐसा पूबंपक्षी का अभिप्राय है । 
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मच्छोद्यवस्थाथमपि प्रवत्ततेति चेन्न श्रत्यनु मानाभ्यां ज्ञायमानस्यावेद्यत्वानु प- 
पत्ते! । अस्ति हि श्रतिः “दुःखेनात्यन्तं विमुक्तश्वरति” “तमेव विदित्वा5ति- 
मृत्युमेति” इत्यादिको । अनुमानमप्यस्ति-दुःखसन्ततिरत्यन्तमुच्छिद्यने 
न्ततित्वात्‌ प्रदोपसन्ततिबदित्याद्‌ । चरमदुःखध्वंसस्य दुःखसाक्षात्कारेण 
क्षणं विषयोकरणात्‌ प्रत्यक्षवेद्यताऽपि। योगिनां योगजघमबलेनाग।मिनो 
दुःखध्बंसस्य प्रत्यक्षोपगमाच्च । तथापि तुल्यायव्ययतया नायं पुरुषार्थो दुःखः 


इस आक्षेप का समाधान करते हुए उपस्कार में कहते हैं कि श्रुति तथा अनुमान- 
प्रमाण से दुःखध्वंसरूप मोक्ष के ज्ञात होने के कारण ज्ञान में अविषयतारूप 
अवेद्यता नहीं हो सकती । क्योंकि “दुःखेनात्यन्तं विमुक्तश्चरति” "तमेवविद्रित्वाऽति- 
मृत्युमेति” अर्थात्‌ दुःख से अत्यन्त रहित हो जाता है, उसको जान कर ही संसार 
से छुटकारा पाता है इत्यादि श्रुति से दुःखध्वंसरूप मुक्ति है यह जाना जाताहै। 
तथा चिन्तामण ग्रन्थकार गंगशोपाघ्याय ने वर्णन किया हुआ दुःखों का समुदाय, 
अत्यन्त विनाशी है, समुदायरूप होने से, दीप के सन्तान ( ज्वालसमुह ) के समान 
इत्यादि अनुमानों से भी आत्यन्तिक दुःखनिवृत्तिरूप मोक्ष जाना गया है अतः उक्त मोक्ष 
में अज्ञातत नहीं हो सकता । वहां पर अपने ( दुःख के) आधार के असमकालिक 
ध्वंस की प्रतियोगिता अत्यन्त उच्छेद शब्द का अर्थ है, जिससे दुःखत्व, अपने आश्रयः 
के असमकालीन दु:खघ्वंस का प्रतियोगी है, सन्तान होने से, प्रदीप सन्तान के समान 
यह उक्त अनुमान का सारअर्थं निकलता है। यहां पर सततित्व जातिविशेष है, 
जो उन-उन आत्माओं के अधमंरूप अदृष्ट से उत्पन्न दुःखसमुदाय में वतमान होने से. 
'यह दुःख है' इत्यादि रूप से अनुगत बुद्धि से ही प्राणिमात्र को मानसप्रत्यक्ष से 
होते के कारण प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है। अर्थात्‌ भिन्न-भिन्न नानाकाल के कार्यमात्र में 


रहनेवाले घर्म को सन्तान कहते हैं । 
ईस प्रकार. दु:खघ्वंसरूप मुक्ति की श्रुति तथा अनुमानप्रमाण द्वारा ज्ञातता 


सिद्ध करने के पश्चात्‌ उसमें प्रत्यक्षप्रमाण दिखाते है कि अन्तिम दुःखध्वंस का 
दु:ख के प्रत्यक्ष से ( जहां मरण के पूर्वकाल में दुःखध्वंस के प्रत्यक्ष की सामग्री हो 
ऐसे स्थल में) क्षणमात्र विषय होने के कारण दूखःघ्वंस का प्रत्यक्ष से भी अनुभव होने 
के कारण भी दुःखध्वंसरूप मोक्ष ज्ञात ही है। कार्यसहभाव ही विषय में कारणता 
होती है, नकि पूर्ववतंमानता इस मत से यह कहा गया है (याद ऐसा दुःखध्वंस के 
विषय में प्रत्यक्ष न माना जाव तो भी शंकरमिश्र कहते हैँ कि योगियों को योग- 
समाधि से उत्पन्न धर्म के बल से दुःखध्वंस का प्रत्यक्ष होता है यह भी माना गयां 
है इससे प्रत्यक्षप्रमाण भी दुःखध्वंस में श्रुति तथा अनुमान के समान प्रमाण हैं यहु 
सिद्ध होने के कारण दुःखध्वंस से अज्ञायमान होने से पुरुषार्थ नहीं हो सकता यहु 
पूवंपक्षी का अक्षेप असंगत है । इस पर पुस: पूर्यफक्षी शंका करता है कि “तथापि आफ 
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बत्‌ सुखस्यापि हानेः दयोरपि समानसामग्रोकत्वादिति चेत्‌ उत्सगतो बोत- 
रागाणां दुःखदुर्दिनमोरूणां सुखखद्योतिकामात्रेऽछम्प्रत्ययववां तत्र प्रवृत्तः । 
ननु तथापि दुःखनिवृत्तिन पुरुषार्थः अनागतदुःखनिवृत्तेरशक्यस्वात्‌ अतोत- 
दुःखस्थातीतत्वात्‌ वत्तेमानदुः्खस्य पुरुषम्रयत्नमन्तरेणेव निवृत्तेरिति चेन्न 
हेतूच्छेदे पुरुषव्यापारात्‌ प्रायश्चित्तवत्‌ । तथाहि सदासनं मिथ्याज्ञानं संसारः 
हेतुस्तदुच्छेदश्चात्मत्वज्ञानात्‌ तत्त्वज्ञानव्व योगविधिसाध्यमिति तदथ 
प्रबृत्युपपत्तः । 

ननु नित्यसुखाभिव्यक्तिरेब मुक्तिनतु दुःखाभाव इति चेन्न नित्यसुखे 


प्राप्ति ) तथा व्यय ( हानि ) ईन दोनों की समानता होने के कारण यह दुःखध्वंस 
पुरुषाथं नहीं हो सकता, क्योंकि दुःख के समान सुख की भी हानि (नाश) हो 
जायगा, क्योकि दुःख तथा सुख दोनों की शरीर इन्द्रियादिरूप सामग्री समान ही है, 
अर्थात्‌ इष्ट ( सुख ) तथा अनिष्ट ( दुःख ) दोनों के समान होने से दःख की हानि 
होना इष्ट होने पर भी सुख की हानि अनिष्ट होने पर भी दुःख की उपरोक्त सामग्री 
से उत्पन्न होने के कारण उस सुख के हानि के लिये किसी प्राणी की प्रवृत्ति नहीं हो 
सकती । भतः दुःख का ध्वंस पुरुषार्थं नहीं हो सकत।'। (इस शंका के उत्तर में 
शंकरमिश्र ऐसा समाधान करते हैं कि ) सामन्यरूप से रागरहित विरक्त पुरुषों की 
जो दु:खरूप दुदित ( मेघाच्छन्न दिन) से भय करनेवाले अतएव जुगनू के 
समान चमकवाले सुख के लेशमात्र को न भी चाहने वाले प्राणियों की दु:खध्वंसरूप 
मोक्ष के लिये प्रवृत्ति हो सकती है। इस पर पुनः आक्षेप करनेवाला यदि ऐसा 
आक्षेप करे कि--तथापि दःखध्वंस इस कारण पुरुषार्थ नहीं हो सकता, कि भविष्य 
में होनेवाल दु:खों के वतमान में न रहने से उनकी निवृत्ति नहीं हो सकती, 
व्यतीत दुःख तो नष्ट हो ही चके हैं, वर्तमान दुःख बिना पुरुष के प्रयत्न के भोग से 
निवृत्त हो ही जायेंगे, अतः दु:खनिवृत्ति पुरुषार्थ नहीं हो सकती’ । (तो इस आक्षेप 
का समाधान शंकरमिश्र ऐसा देते हैं कि) अग्रिमदःख के निवृत्ति के लिये प्रायश्चित्त 
के समान दुःख के कारणों के उच्छेद के लिये पुरुष प्रयत्न करते हैं, अतः यह 
दोष नहीं हो सकता । तथाच वासनासहित मिथ्याज्ञान संसारबंधन का कारण है 
जिसका नाश आत्मा के वास्तविक ज्ञान से (विरोधी होने के कारण ) होगा, जो 
आत्मा का तत्वज्ञान योगदशनोक्त योग ( समाधि) से होता है, अतः उसके लिये 
अवृत्ति हो सकती है । | 

( भीमांसकाभिमत मुक्ति का खण्डन करने के लिये उनके मत से मुक्तिपदा्थं 
की क्षंका दिखाते हैं कि ) 'नित्यसुख का आविर्भाव होना ही मोक्ष है, तकि दुःख 
कबंस' । किन्तु यह संगत नहीं है क्योकि इस नित्मलुख में कोई प्रमाण नहीं है । यदि. 
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प्रमाणाभाषात्‌, भावे बा नित्यं तदभिव्यक्तेमुक्तसंसारिणो रविशेषापातात्‌ 
अभिव्यक्तेरुत्पायत्वेन तन्निवृत्तौ पुनः संसारापत्तश्च । 

ब्रह्मात्मनि जोवात्मळयो मुक्तिरिति चेन्न छयो यद्यंकोभाबस्तदा बाधात्‌ 
नहि द्वयमेक भवति | ङिङ्गशरीरापगमो लयो छिङ्ग्कादशेन्द्रियाणि तेषां 
शरोरस्य च विगमो लय इति चेन्न एतावता दुःखसामम्रीविरहस्यो क्तत्वात्‌ 
तथाच दुःखाभाव एव मुक्तिरिति पयवसानात्‌ | 

एतेनाविद्यानिवृत्तो केवळात्मस्थितिमुक्तिः आत्मा च विज्ञानसुखात्मक 
इत्येकदण्डिमतमपास्तम्‌ । आत्मनो ज्ञानत्वे सुखत्वे च प्रमाणाभावात्‌ | 
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मीमांसक कहे कि 'आनन्द ब्रह्माणो रूपं नित्यं विज्ञानमानंदं ब्रह्म अर्थात्‌ आनन्द ब्रह्म 
का रूप है, वह नित्य, ज्ञान तथा आ।नन्दरूप ब्रह्म है, इत्यादि श्रुति ही मुक्ति में नित्य- 
सुख है इस विषय में प्रमाण है” तो यह मानने पर भी नित्य उस सुख की अभिव्यक्ति 
के नित्य होने से मुक्त आत्मा तथा संसारी आत्मा से कोई विशेषता न होगी । अभि- 
ब्यक्ति को उत्पत्तियोग्य अनित्य माना जाय तो उसको निवृत्ति आवश्यक होगी 
जिससे मुक्त आत्मा को पुनः संसारबन्धन प्राप्त होने लगेगा । यह दोष नित्यसुख के 
समान नित्यज्ञान भी मौमांसक को समानन्याय से मानना होगा जिससे नित्यज्ञा- 
नाश्रय ईश्वर भी उन्हें स्वीकार करना होगा जो अनीइवरवादी भी मीमांसक के 
लिये अपसिद्धान्त हो जायगा इस दोष को भी सूचित करता है। अतः नित्यसुखाभि- 
ब्यक्तिरूप निःश्रेयस पक्ष असंगत है । 
प्रथम ( त्रिदंड नामक वेदान्तिमत का खण्डन करते हुए शद्भुरमिश्र कहते हैं कि )- 
'्रहारूप आत्मा में जीवरूप आत्मा के लय को मुक्ति कहते हैं, ऐसा वेदान्तिविशेष 
का मत भी अयुक्त है, क्योंकि यहाँ पर लय शब्द का अर्थ यदि एकतारूप प्राप्ति 
ऐसा किया जाय तो बाघ दोष आजायगा, कारण यह कि दो पदार्थं एक नहीं हो सकते । 
यदि लिङ्गशरीर (सूक्ष्म शरीर) की निवृत्ति होना लय शब्द का अथ है लिङ्ग शब्द 
का अर्थ है मन, पाँच ज्ञानेन्द्रिय तथा पाँच कमन्द्रिय ऐसे एकादश इन्द्रिय एव 
शरीर इनके नाश को लय कहते हैं' ऐसा वेदान्ती कहे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि 
ऐसा लय मानने से तो उक्त दुःख की सामग्रीका अमाव ही लय शब्द का अथं होगा, 
तथाच दुःख की निवृत्ति ही मुक्ति है यह तात्पयं वेदान्ती का भी है यह सिद्ध होने से 
नैयायिकमत ही सिद्ध होगा । 
द्वितीय (एकदं डि वेदान्ति मत का भी खंडन करते हुए शद्कुरमिश्च कहते हैं कि) 
इसीसे 'अबिद्या के निवृत्त होने पर केवल थात्माख्प में स्थित होना मुक्तिपदार्थ है, औरं 
आत्मा, विज्ञान तथा सुखरूप है, ऐसा एकदण्डिवेदान्तियों का मत भी खश्डित हो 
जाता है, क्योंकि आत्मा के ज्ञान तथा सुखरूप होने में कोई प्रमाण नहीं है । ( अर्थात्‌ 
रक्त दोनों वेदान्तिमतों में माथा के भधीन होने बाले प्रपंच (संसार) को माया के निदृति 
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च “नित्यं विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” इति श्रतिमानम्‌ तस्या ज्ञानवर्बानन्दबस््व- 
प्रतिपादकत्वात्‌ भवति हि अहं जाने अहं सुस्वीतिप्रतोतिः नत्वहं ज्ञानम्‌ अहं 
सुखमिति । किञ्च ब्रह्मण इदानोमपि सत्त्वात्‌ मुक्तसंसारिणोरविशेषायत्तिः 
अविद्यानिवृत्तश्चःपुरुषार्थत्वात्‌ ब्रह्मणश्च नित्यत्वेनासाध्यत्वात्‌ , तत्साक्षात्कारस्य 
तदात्मकत्वेनासाध्यत्वात्‌ , एवमानन्दस्यापि तदात्मकव्वेना साध्यत्व मेवेति तदथ 
प्रवृत्त्यनुपपत्तिरेव । | 


से ही निवृत्ति होने के कारण मोक्षकाल में माया की निवृत्ति आवश्यक है । त्रिदण्डि 
नामक प्रथमवेदान्तिमत में भी 'लिङ्गशरीरापगमः' इत्यादि ग्रन्थ में अविद्या ही की माया 
रूप से पारिभाविक व्याख्या की है, एवं च दोनों मत में अविद्या ही के दुःख के कारण 
होने से दुःखाभाव ही मुक्तिपदार्थं है यह सार निकलता है जो दोनों मत आत्मा के 
शान तथा सुखरूप होने में कोई प्रमाण न होने से असंगत है यह कह चुके हैं । यदि 
वेदान्ति कहे कि “नित्यं बिज्ञान ब्रह्म' यह श्रुति ही ब्रह्म अभिन्नआत्म के ज्ञान तथा सुख- 
रूप होने में प्रमाण है तो यह नहीं ही सकता, क्योंकि उक्त श्रुति, आत्मा ज्ञानगुण तथा 
आनम्द- ( सुख ) का आश्रय है यह प्रतिपादन करती है, इसी कारण प्राणिमात्र को 'मैं 
जानता हूं मैं सुखी हूं! ऐसा अनुभव होता है नकि मैं ज्ञान हुं मैं सुख हूँ । यदि बेदा- 
न्त कहे कि में ज्ञान हूँ इत्यादि प्रतीति “मैं गोरबणं हुं इत्यादि प्रतीति के समान श्रम- 
रूप है' तो शंकरमिश्च वेदान्तिमत पर दूसरा ऐसा दोष देते हैं कि ब्रह्म के इस समय में 
भा वर्तमान होने से मुक्त आत्मा तथा संसारी आत्मा में अविशेषता दोष आ जायगा । 
तथा अविद्या में प्रमाण न होने से अविद्या की निवृत्ति पुरुषार्थ भी नहीं हो सकती, 
और ब्रह्म नित्य होने से साध्य होने के कारण पुरुषाथं भी नहीं हो सकता, उसका 
साक्षात्कार भी अद्वेत के कारण ब्रह्महप होने से साध्य न होने के कारण पुरुषार्थ 
नहीं हो सकता । इसी प्रकार आनन्द भी ब्रह्मरूप होने के कारण असाध्य होने से 
पुरुषार्थं नहीं हो सकता अतः आनन्दरूप ब्रह्म की प्राप्ति के लिये प्रेक्षावान्‌ पुरुषों की 
प्रवृत्ति हो सकेगी ( यहाँ पर नेयायिकों का यह तात्पयं है कि प्रमाणाभाव से अविद्या 
अहृ को छोड़कर कोई दूसरा पदार्थ नहीं है । अतः अदृष्टनिवृत्ति अथवा अदृष्ट के अधीन 
दुःखों की निवृत्ति ही मोक्ष है । यदि वेदन्ती-जगत्‌, माया से निमित है, मिथ्या होने से, 
इन्द्रजाल के खेल के समान, ऐसा अनुमान अविद्या ( माया ) में प्रमाण दे, तो जगत में 
मिथ्यात्वरूप हेतु ही असिद्ध होने के कारण उससे मायानि्मितत्व कसे सिद्ध 
होगा । यदि वेदान्ति जगत्‌, मिथ्या है, ब्रह्म भिन्न होने से इस अनुमान से जगत्‌ में 
मिथ्यात्व सिद्ध करे, तो ब्रह्मभिन्नत्वहेतु मिथ्यात्व का साधक नहीं हो सकता ऐसी 
उसमें धप्रयोजकत्व शंका हो सकती है, अन्यथा जगत्‌ सत्य है, काल में रहुनेवाले अभाव 
का ब्प्रतियोगि होते हुए, ब्रह्म भिन्न है, इस अनुमान से जगत्‌ में सत्यता ही क्यों न 
मानी जाय, क्योंकि काल में जगत्‌ ( संसार ) का अभाव तो उपलब्ध होता ही नहीं । 
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निरुपप्डवा चित्सन्ततिमुक्तिरिति चेन्न। दुःखादिरूपस्य उपप्लबस्य 
विगमो यदि निरुपप्लबत्वम्‌ तदा तन्मात्रस्येव पुरुषार्थत्वेन चित्सन्ततेरनुवृत्ती 
प्रमाणाभावः तदनुवृत्तेरपि शरोरादिसाध्यत्वेन संसारानुवृत्तेरावश्यकत्वादिति 
सिद्धं दुःखनिवृत्तिरेवोक्तरूपा निःश्रेयसमिति । 
तस्वस्य ज्ञानमिति कमणि षष्ठी। साधम्यवेधम्यीभ्यामिति प्रकारे तृतीया । तत्र 
साधृम्यंमनुगतो धर्म, वेधम्य्च व्यावृत्तो घर्म | यद्यपि कचित्‌ साधम्येमपि कुतः 
थ्रिद्वेधम्य कुतश्रिद्वेघम्मपि केषाञ्चित्‌ साघम्यंम्‌ तथापि ताद्रूप्येण ज्ञानं विवक्षि- 
तम्‌ । अत्र च द्रव्यादिपदाथौनामुददेश एव विभागः पयेबसन्नः। स च न्यूनाधिक 
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तस्मात्‌ अविद्या में प्रमाण न होने से वेदान्तिमत असंगत है । (इस प्रकार वेदान्तिमत 
का खण्डन कर बौद्धमतसिद्धमुक्तिपदार्थ का खण्डन करने के लिये प्रथम उनका मत 
शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-सासांरिक उपद्रवरूप बाधारहित क्षणिक विज्ञान संतानधारा 
ही मुक्ति पदार्थ है, न कि नित्यविज्ञानरूप ब्रह्म । इस मत का राख्कुरमिश्र ऐसा 
खंडन करते हैं कि यदि इस लक्षण में दुःखादिरूप सांसारिक उपप्लवों ( उपद्रवों ) की 
निवृत्ति ही निरुपल्यवता कही जाय तो सांसारिक दु:खादिराहित्य ही मोक्षरूप पुरुषार्थ 
सिद्ध होने से, ऐसे मुक्तिकाल में क्षणिक विज्ञान संतानधारा रहती है इसमें क्या प्रमाण 
है। और यह विज्ञानसंतानधारा शरीर तथा इस्द्रियादिको से ही उत्पन्न होती 
है, इसलिये मुक्तिकाल में बौद्ध को संसारानुवत्ति ( संसार में पुनः आगमन ) को 
अवश्य मानना पड़ेगा, अत: यही सिद्ध होता है कि पूवप्रर्दाशत आत्पन्तिक दुःख- 
निवृत्ति ही निःश्रेयण है । 

“वम विशेषप्रसुतात्‌' इत्यादि चतुर्थ सूत्र के पदों का अक्षराथे वर्णन करते हुए शंकर” 
मिश्र कहते हैं कि 'तत्त्वज्ञानात्‌' इस समस्तपद में 'तत्वस्य ज्ञानं' ऐसी कर्म में षष्ठी 
है तथा 'साधम्यं वैधर्म्याम्या' यह तृतीया विभक्ति प्रकार अर्थ में है। जिससे साधम्यं 
तथा वैधर्म्य प्रकार के तत्त्वविषयक ज्ञान से निःश्रेपस होता है । ऐसा सूत्रांश का अर्थ 
होता है । उसमें अनुगत घमं को साधम्यं तथा व्यावृत्तघमं को धम्यं ( विशेष ) कहते 
हैं । यद्यपि कहीं-कहीं साधम्यं ( समानधमं ) भी किसी-किसी पदार्थ से विरुद्धधर्म 
( वंधम्यं ) तथा किसी पदार्थं से वधम्यं ( विशेष) भी कुछ पदार्थो का साधम्य 
( अनुगत धमं ) होता है, तथापि साधम्यं तथा वैधम्यरूप से ज्ञान होना यहाँ विवक्षित 
होने के कारण कोई दोष न होगा, क्योंकि जिसका साधम्यंरूप से ज्ञान है अथवा बैधम्य- 
रूप से ज्ञान है वही वहां गृहीत होता है (आगे असन्बन्ध की व्यावृत्ति करना 
ही जिसका फल है ऐसे चतुर्थ सूत्र में कहे हुए द्रव्यगुण आदि पदार्थों के विभाग का 
विवेचन करने के लिये पूर्वपक्षिमत से शंका करते हैं कि ) इस सूत्र में द्रव्यगुण 
इत्यादि पदार्थों का उदेश्य (नाममात्र से कथन) ही पदार्थों का विभाग सुचित करता है 
जिसका द्रव्यादिको से न्यून, तथा अधिक पदार्थ नहों है, यह प्रयोजन बोषित होता 


२८ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


सङ्घयाव्यवच्छेदफछकस्तेन षडेव पदार्था इति नियमः पय्यंवस्यति, स चानुप- 
पन्नः व्यवच्छेयस्य पदार्थान्तरस्य प्रतिपत्तौ नियमानुपपपत्ति: , अप्रतीतौ व्यव- 
च्छेदानुपपत्तिः । ननु नायमन्ययोगव्यबच्छेद: किन्स्योगव्यतरच्छेदः पदार्थेषु 
षडलक्षणायो.॥ व्यवच्छिद्यत इति चेन्न पदार्थपदेन प्रसिद्धपदार्थमात्रोपसंग्रहे 
सिद्धसाधनात्‌ अन्यस्य चाप्रतीतेरेव | किञ्च लक्षणानां . मिलितानामयोगो 
व्यवच्छेद्यः प्रत्येकं बा ? आद्ये मिळितायोगः सर्वत्रेति व्यवच्छेदानुपपत्तिः । 
अन्त्येऽपि प्रत्येकायोराः परस्परं सर्वत्रेति व्यवच्छेदानुपपत्तिरेवेति चेन्न । 
शक्तिसङ्कयासाहृश्यादिषु पदाथु पराभिमतेषु 8 गसाडश्यादिशु पदाथपु पराभिमतेषु षडछक्षणायोगः परैरुच्यते परेरुच्यते 
है, जिससे द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, विशेष तथा समवाय ऐसे षट ही पदार्थ हैं यह 
नियम है ऐसा सिद्ध होता है. किन्तु यह नियम नहीं हो सकता, क्योंकि पदार्थं 
षट्‌ ही हैं इससे व्यावृत्तियोग्य ( निषेधयोग्य ) दूसरे पदार्थ का ज्ञान होता हो-तो 
'षट ही पदार्थ हैं यह नियम नहीं बन सकता, क्योंकि इनसे अतिरिक्त सप्तम पदार्थ भी 
वतमान है यह सिद्ध होता है। यदि सिद्धान्ती कहे कि उस व्यावृत्तियोग्य दूसरे 
सातवें पदार्थ की प्रतीति ( ज्ञान ) नहीं है, तो अभाव का प्रतियोगी के ज्ञानपूर्वक ज्ञान 
होने का नियम होने से उसकी व्यावृत्ति नहीं हो सकती। यहां पर यदि सिद्धान्ती 
ऐसी शंका करे कि यह पदार्थविभाग न्यूनाधिक संख्या की व्याक्रृत्ति नहीं करता, 
अर्थात्‌ इसका दूसरे पदाथ में पदार्थस्व जाति के सम्बन्ध की निवृत्ति करना फळ नहीं है, 
किन्तु द्रव्यादि षद्‌ पदार्थों में पदाथत्वजाति के असम्बन्ध (न रहने की) व्यावृत्ति करना 
ही फल है, अर्थात्‌ द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों में द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों के लक्षणों का असम्बन्ध 
( न रहना ) व्यावृत्त होता है। जिससे षट्‌ द्रव्यादिकों से अतिरिक्त पदार्थ नहीं हो 
सकते । यह तार्प्यं सिद्धान्ती का है । इस सिद्धान्ती की शङ्क पर पूवपक्षौ पुनः 
आक्षेप करता है कि ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि यहाँ पर पदार्थपद से यदि प्रसिद्ध 
पदाथमात्रों को संग्रह किया जाय, तो उनके सिद्ध होने से उनकी सिद्धि इस सुत्र से 
यदि हो तो सिद्धसाधन दोष हो जायगा, उनसे भिन्न पदाथ की प्रतीति होतीं ही नहीं, 
तथा हम सिद्धान्ती से यह भी प्रश्‍न करते हैं कि उक्त द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों में मिलित 
{ एकत्रित ) सम्पूण द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों के लक्षणों के असम्बन्ध की व्यावृत्ति करना 
सिद्धान्ती का अभिमत है अथवा प्रत्येक लक्षण की । प्रथमपक्ष में मिलित सम्पूण 
दव्यादिकों के लक्षणों को असम्बन्ध द्रव्यादि संपूर्ण पदार्थों में होने से ब्यावृति न बन 
-सकेगी-। अन्तिमपक्ष में भी प्रत्येक द्रव्यादि लक्षण का असम्बन्ध परस्पर द्रव्यादि षट्‌ 
'पदार्था में सत्र है इस कारण भी असम्बन्ध की व्यावत्ति नहीं हो सकती । कतः 
सिद्धान्ती का षट्‌ पदार्थों में पदार्थ-जाति के असम्बन्ध की व्यावृत्ति भी विभाग का फल 
भांनना असंगत है । (स प्रकार की पूर्वपक्षो की छड्भा का समाधान शंकरमिश्च इस 
अकार करते हैं कि )-बन्य दाशीनिकों का अभिमत शक्ति, सादुश्य इत्यादि पदार्थों में 


मुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ २९ 


तद्यव्यच्छेदो नियमार्थः, तथाच षडेव पदाथी इत्यस्य प्रतोयमानेषु पण्या 
लक्षणानां मध्ये अन्यतमलक्षणयोगोऽस्त्येव न त्बयोग इत्यर्थेः। तत्र विशेष्य- 
सङ्गतस्यान्ययोगव्यवच्छेदो विशेषणसङ्गतस्यायोगव्यवच्छेदः क्रियासङ्गतस्य 
चात्यन्तायोगव्यत्रन्छेदस्तावत्‌ प्रतीयते । तत्र शक्तित्रयमेवकारस्येत्येके ञ्यव- 
च्छेदमात्रे शक्तिरयोगान्ययोगादयस्तु व्यबच्छेद्याः समभिव्याहारळभ्या इत्यपरे । 

धर्मविशेषप्रसूतादिति तस्वज्ञानादित्यस्य विशेषणम्‌ | तत्र धमबिरोषो 


ns न कता हितका न तत त तलको नि 
द्रव्य आदि षट पदार्थों के लक्षणों का सम्बन्ध नहीं है, ऐसा उनका कहना है उनकी 
ध्यादत्ति करना पूर्वोक्त विभाग नियम का प्रयोजन है, जिससे 'बट्‌ एव पदार्थाः षट्‌ ही 
पदार्थ हैं, इस नियम से अन्य दाशंनिकों के मत से प्रतीत होनेवाले शक्ति, साद्श्यादि 
पदार्थों में द्रव्यादि षट्‌ लक्षणों में से किसी न किसी एक लक्षण का सम्बन्ध अवश्य है, 
न क्रि असम्बन्ध, जिससे पदार्थ षट्‌ ही हैं यह सिद्ध होता है। यहाँ शंकरमिश्र ने 
“प्रतीयमानेषु' प्रतीत होनेवाले पदार्थो में ऐसा इसलिये कहा कि जिससे पूर्वपक्षी यह 
नहीं कह सकता कि अभाव पदार्थ में द्रव्यादि षट्‌ लक्षणों का असम्बन्ब होने से अस- 
म्बन्ध व्यावृत्तिरूप नियम नहीं बन सकता--क्योंकि भावरूप पदार्थों में ही द्रव्यादि 
षट्‌ लक्षणों के असम्बन्ध की व्यावृत्ति करना ही प्रस्तुत है, अभावपदाथं तो भावपदार्थो 
की अपेक्षा करने से सूत्रमत से अन्य पदाथ होने पर भी अप्रधान होने के कारण यहाँ 
उसका उल्लेख नहीं किया है, किन्तु वह परिशेष से सिद्ध होता है एसा आगे कहेंगे । 
( अवधारणाथंक व्यवच्छेद के बोधक एवकार का प्रसंग से अथ का वर्णन शंकरमिश्च 
इस प्रकार करते हैं कि )--उसमें ये विशेष्यपद के साथ बतंमान एवकार का अन्य में 
सम्बन्ध की व्यावृत्ति करना अर्थ होता है, जसे 'पार्थएव धनुधंरः अजु न ही घनुषधारी 
` है इस वाक्य में पार्थरूप (विशेष में संगत एवकार से अर्जुन से भिन्न में धनुषबारिता नहीं 
है यह अर्थ होता है । ) विशेषण के साथ वतंमान एवकार का 'असम्बन्धव्यावत्ति 
अर्थ होता है । जेसे "पीत एवं पट: पीला ही वस्त्र है, इस वाक्य में पीतगुण का 
वस्त्र में सम्बन्ध नहीं है यह व्यावत्त होता है तथा क्रिया में सम्बद्ध एवकार से अत्यन्त 
असम्बन्ध की व्यावृत्ति होना प्रतीत होता है; जसे 'पचति एव देवदत्तः’ देवदत्त पकाता 
ही है, इस वाकय से देवदत्तादि पुरुषों में पाकक्रिया के अत्यन्त व्यावृत्ति का बोध होता 
है । इसमें कुछ विद्वानों का उक्त प्रकार से एवकार की तीन अथो में तीन शक्ति हुँ 
ऐसा मत है, जिसमें तीन अर्थं में शक्ति मानने से गोरव होगा, अतः कुछ दाशनिकों का 
ऐसा मत है कि केवळ व्यबच्छेदरूप व्यावृत्ति ही में एवकार की एक शक्ति है, अन्य में 
सम्बन्ध की व्यावृत्ति इत्यादि प्रदर्शित अर्थो का ज्ञान तो समभिव्याहृत साथ में उच्चाः 
रण किये हुए बिशेषादिकों के सम्बन्ध से ही लब्ध होता है । 

( पुनः अवशिष्ट चतुर्थं सूत्र को व्याख्या करते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )-'धमं- 
विद्येषप्रसूतात्‌' घर्मवि्षेष से उत्पन्न यह पद “तत्वज्ञानात तत्त्वज्ञान से इस अथ 
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निवृत्तिळक्षणो धमः | यदि तु तत्त्वं ज्ञायतेऽनेनेति तत्वज्ञानं शाखमुच्यते तदा 
धमविशेष ईश्वरनियोगप्रसाद्रूपो वक्तव्यः | श्रयते हीशत्ररनियोगप्रसादाववि- 
गम्य कणादो महर्षिः शास्त्र प्रणीतवानिति । तत्वज्ञानमात्मतत्वसाक्षात्कार 
इह वित्रक्षितस्तस्येब सवासनमिथ्याज्ञानोन्मूलनक्षमत्वात्‌। “तमेव बिदि- 
स्वाऽतिमृत्युमेति नान्यः पन्था विद्यतेऽयनाय” इत्यत्र “द्वे ब्रह्मणो वेदितव्य” 


के पद का विशेषण है उसमें घर्मत्रिशेष यहां पर निवृत्तिहप धर्म ग्रहण करना 
चाहिये । 

(पूर्व में कथित रीति से यदि तत्त्व जिससे जाना जाय ऐसे अर्थ से तत्वज्ञान शब्द 
का शास्त्रलूप अर्थ किया जाय, तो पूवंप्रर्दाशत अन्वय को अनुपपत्तिरूप दोष का 
उद्धार करने के लिये घमंविशेषपद का अन्य अर्थ हो सकता है इस अभिप्राय से 
शंकरमिश्र कहते हैं कि )--पदि 'तत्त्वं ज्ञायते अनेन? जिससे तत्व जाना जाय । इस 
कारण व्युत्पत्ति से तत्वज्ञानपद से शास्त्र कहा जाता है ऐसा पक्ष पूवप्रदाशित पक्ष 
लिया जाय तो चतुर्थ सूत्रोक्त धर्मविशेष ईश्वर की आज्ञा तथा अनुग्रह कहना होगा, 
क्योंकि सुनने में आता है कि ( पागिनि मंहषि के समान) ईश्वर की आज्ञा तथा अनु- 
ग्रह को प्राप्त कर महुवि कणाद ने भी वशेषिकदर्शनरूप शस्त्र का निर्माण किया । 
( अर्थात्‌ साधर्म्यं तथा वंधम्यँछूप धमंविशिष्ट द्रव्यादि षट्‌ पदार्थों का निरूपण 
करनेवाला वेधीषिकदर्शनशास्त्र साधम्यं तथा वेघम्यं से द्रव्यादि षट्पदार्थो का निरूपण 
करता है। ) यहाँ पर धमं के ईशवरकृत आज्ञा तथा अनुग्रह के कारण होने पर भी 
कारण तथा काय के अभेद के कहने की इच्छा से धमं में ईश्वर की आज्ञा तथा अनुग्रह 
रूपता कही है यह जानना चाहिये । इस सूत्र में (उक्त सूत्रस्थ तत्त्वज्ञान शब्द के शास्त्र 
रूप अर्थं के पक्ष में आगे शंकरमिश्च कहते हैं कि ) तत्त्वज्ञान शब्द से अपनी आत्मा के 
वास्तविक साक्षात्कार (प्रत्यक्ष) का ग्रहण करना चाहिये, (नकि इस सुत्र में, क्योंकि इस 
सूत्र की व्याख्या के अन्त तक इसी पक्ष का विस्तार किया गया है, अतः यदि मध्य 
में पूर्वेप्रदशित पक्ष को लिया जाय तो क्रममंग दोष आ. जायगा ) क्योंकि उस स्वात्म 
तत्त्व साक्षात्कार ही को वासनासहित मिथ्याज्ञान के समूल उच्छेद करने में 
सोमर्थ्यं है । कारण यह कि स्त्रात्माविषय में उत्पन्न हुए मिथ्याज्ञान के संसारबन्धन 
के कारण होने से स्वात्मविषय ही तत्वज्ञान उसका विरोधी है। यहाँ 'एव' पद से 
शंकरमिश्र का इसी पक्ष में आशय सूचित होता है ( यदि कहो कि सूत्र में "तत्वज्ञान 
शब्द में ज्ञानपद सामान्यरूप से ज्ञानवाचक होने के कारण साक्षात्काररूप विशेष 
ज्ञानरूप अर्थ की वाचंकता मानना विरुद्ध है! तो इसके उत्तर में शंकरमिश्र श्र ति- 
. प्रमाण से ज्ञानपद विशेषार्थक हो सकता है यह सिद्ध करते हुए कहते हैं कि) 'तमेंव 

विदित्वाऽतिमृत्युमेतिनान्यः पंथा विद्यतेऽयनाय’ अर्थात्‌ उस परमात्मा को जानकर ही 
संसार से उत्तीर्ण होता है दुसरा मोक्ष का माग नहीं है, इस श्रति में तथा दै ब्रह्मणी 


भुक्तिविचारः ] प्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ ३१ 
इत्यत्र च वेदनपद्स्य साक्षात्कारपरत्वात्‌, “पश्यत्यचक्षुः” इत्यत्रापि तथा। 
स च शाख्जान्मनननिदिष्यासनादि परम्परयेति देतुपञ्चम्या तथेबाभिधानात्‌॥४॥ 


इदानोमपवर्गभागितया सबपदार्थाश्रयतया च प्रथमोदिष्टस्य द्रव्यपढाथस्य 
७ त he € 
विभागं बिशेषोद्दराद् कुवन्नाह-- 


वेदितव्ये’ दो ब्रह्मा जानना, इस श्रुति में भी वेदन पद का साक्षात्काररूप ज्ञान ऐसा 
प्रतिपादन किया है, इसी प्रकार 'पश्यत्यचक्षु:' विना चक्षुइन्द्रिय के देखता है, इस श्रुति 
में चाक्षुषप्रत्यक्ष का ज्ञानरूप अर्थ किया जाता है। (अर्थात्‌ यद्यपि दृश्घातु का 
चाक्षुप्रत्यक्ष अर्थ है तथापि “पश्यति अचक्षुः इत्यादि श्रुति में हशिधातु के सामान्यज्ञान- 
रूप अर्थ होने के कारण योग्यता से 'तत्त्वज्ञान' इस पद के ज्ञानधातु का भी साक्षा- 
स्काररूप अर्थ लेना भी विरुद्ध नहीं है। ) झोर वह स्वात्मतत्त्व का साक्षात्कार 
वैशेषिकदर्शनरूप शास्त्र से मनन तथा निदिध्यासन आदि की परम्परा से प्राप्त 
होता है। इति इसलिये जिस कारण आत्मसाक्षात्कार शास्त्र से प्रयोज्य है इस 
णकार यहाँ पर आत्मसाक्षात्कार ही सूत्रकार को विवक्षित है। क्योंकि हेतु 
बोधक 'तत्त्वज्ञानात' इस पंचमी विभक्ति से ऐसा ही कहा गया है। अतः यह शंका 
नहीं हो सकती कि आत्मसाक्षात्कार के प्रयोजक वंशेषिकशास्त्र को उक्त रूप से 
परम्परया मुक्ति में कारण माना जाय तो सूत्र मे 'तत्त्वज्ञानातु” इस हेतु पचमी विभक्ति 
के मुक्ति में साक्षात्‌ कारणता का कथन असंगत हो जायया, क्योंकि प्रदर्शित परम्परया 
मुक्ति में शास्त्र कारण है यही सूत्र में वणित है, ( अर्थात्‌ जिस प्रकार द्रव्यादिषट्‌- 
पदार्थो का तत्वज्ञान मुक्ति में आत्मसाक्षात्कारादि संपादन द्वारा प्रयोजक है उसी 
प्रकार वैशोविकशास्त्र भी उसी के द्वारा प्रयोजक कारण है ॥ ४॥ 

इंस प्रकार चतुर्थ सूत्र में वेशेषिकदशंनशास्त्र के अभिधेय तथा सम्बन्ध का 
बर्णन करने के पश्चात्‌ द्रव्यादिषट्पदाथंरूप अभिधेयो ( विषयों ) में से द्रव्यों के 
प्रथम उद्देश का बीज दिखाते हुए क्रमानुसार उनके विभाग तथा विशेष उद्देशों 
का वर्णन करने के लिये पंचम सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )-- 
अपवर्ग ( मोक्ष ) के भागो अधिकारी होने से तथा गुण, कर्म आदि अवशिष्ट संपूर्ण 
वदार्थो के आधार होने के कारण भी षट्पदार्थों में प्रथम उद्दिष्टरव्यपदाथं 
का विभाग तथा विशेष उद्देश को करते हुए सूत्रकार कहते हैं--इस शङ्का के कथन 
से पू्वग्रंथ के अनन्तर उत्तरग्रन्य वर्णन करने में इस प्रकार उपोदूधात संगति 
दिखाई है कि मोक्ष ही मुख्य प्रयोजन है, जिसका आत्मा ही अधिकारी है, इत 
कारण उसके ज्ञान की इच्छा अन्य पदार्थों के ज्ञान की इच्छा के प्रतिबन्धक होने 
के कारंण तथा आत्मा के द्रव्य पदार्थ होने से प्रथम षदपदार्थों में द्रव्यों का 
उद्देश किया गया हे । कणादध्रोक्त पंचम सूत्र में इस प्रकार है-- 


३२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


थिव्यापस्तेजो वायुराकाशं कालो दिगात्मा मन इति 


द्रव्याणि ॥ ४ ॥ 

इतिकारोऽवधारणाथः । तेन नवेव द्रव्याणि नाधिकानि न्यूनानि 
वेत्यर्थः । ननु विभागबछादेव न्यूनाधिकसङ्कयाव्यच्छेदसिद्धौ किमिति कारेणेति 
चेत उद्देशमात्रपरतयाऽपि सूत्रसम्भवे विभागतात्पय्यस्फोरणाथमेवेतिकारामिधा- 
नात्‌ । सुबणोदीनामीइवरस्य चात्रेवान्तभावात्‌ अन्धकारस्य चाधिकत्वेनाशङ्कय- 
म्रानस्याभावत्वव्युत्पादनादेतदध्यवसेयम्‌ । असमासकरणन्तु सर्वषां प्राधान्य- 
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पद्पदार्थ--पुथिवी > पुथिवी, आपः = जल, तेजः = तेज, वायुः = वायु, आकाशं=. 
ह्याकाश, काल: = काल, दिग्‌ = दिशा, आत्मा = जीवात्मा, मन = अन्तःकरण, इति 
ऐसे, द्रब्याणि'= द्रव्यपदाथ नो हैं ॥ ५ ॥ 

भावाथं--वंशेषिकदशंन में पृथिवी १, जल २, तेज ३, वायु ४, आकाश ५, काल 
६, दिशा ७, आत्मा ८ तंथा मन ९ ऐसे नव ही पदार्थ हैं जिनमें पुथिव्यादिकों के आन्त- 
गंणिक भेदों का समावेश होने से तथा परस्पर विरुद्ध होने से न्यून या अधिक द्रव्यों की 
शंका नहीं हो सकती जो व्याख्या में उपस्कारकार स्वयं वर्णन करेगें ।। ५॥ 

(इस पंचम सुत्र को व्याख्या करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--इस सूत्र के 
श्चन्त में आये हुए इति इस शब्द का अर्थ है अवधारण जिससे पृथिवी आदि सूत्र में 
वर्णन किये नव ही द्रव्य हैं न उससे अधिक नन्यून ( कम ) यह अथ होता है। 
यहाँ पूवपक्षी ऐसा पूर्वपक्ष करता है कि "पृथिवी आदि नो द्रव्यों के विभाग के उक्ति से 
ही जब न्युन तथा अधिक द्रव्यों के होने की संख्या का निरास हो सकता है तो उसके 
ज्ञान के लिये भवधारणार्थ इति शब्द की क्या आवश्यकता है' तो इसके उत्तर में 
शङ्करमिश्र कहते हैं कि सुत्र में केवल पृथिवी आदि द्रव्यों का केवल विशेष उद्देश भी 
हो सकता है, अतः सूत्र का विशेष उद्देश के समान द्रव्यपदार्थ के विभाग के वर्णन 
से भी तात्पर्यं है यह सुचित करने के लिये अवघारणाथंक इति शब्द को सुत्रकार ने 
प्रयोग किया है । 

(इस प्रकार इति शब्दार्थं का विचारकर उक्त ्रव्यादिषट्पदार्थं में ही अतिरिक्त 
कल्पित पदार्थों का अन्तर्भाव होता है ईस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं कि ) सुवण 
इत्यादिकों का तथा ईव्वर का भी इन्हीं षटपदार्थो में अन्तर्भाव होने से तथा षट्‌- 
पदार्थों से अतिरिक्त पदार्थ अन्धकार है ऐसी शंका किये जाने वाले अन्धकार के तेज 
के अभावरूप है ऐसा वशेषिकदर्शन में प्रतिपादित होने से भी द्रव्यादि षट्‌ ही पदार्थ हैं 
यह निश्चय से जानना चाहिये । इस सूत्र में पुथिवी आदि द्रव्यो के बोधक पृथिवी आदि 
पदों का समास सूत्रकार ने क्यों नहीं किया ? इस संदेह के निवारणार्थ शङ्कुरमिश्च कहते. 
हैं-कि पृथिबी इत्यादि सम्पूर्ण नो द्रव्य प्रधान हैं यह बोध होने के लिये सूत्रकार ने समास 


अ० १, आ० १] गुणनिरूपणम्‌ ३३ 


न्यप्रदशेनाय । ळक्षणमेतेषान्तु वैधम्यीवसरे सूत्रकृदेव दशयिष्यति । ननु सुवर्ण 
न तावत्‌ प्रथिवी निगन्धखात्‌ , न जलं स्नेहसांसिद्धिकद्रवत्वशुन्यत्वात्‌ , न 
तेजो गुरुत्बवत्त्वात्‌ , अत एव न वायुन वा काळादि, ततो नवभ्यो भिद्यत 
इति चेन्न, आद्यद्वितीययोरनाभासत्वम्‌ तृतीयस्य स्वरूपासिद्धत्वं ततः परं 
सिद्धसाधनं हेतोः स्वरूपासिद्धिश्च । साधयिष्यते च सुवणस्य तेज्ञसत्व- ` 
मिति॥ ५ ॥ 


गुणत्वेन रुपेण गुणानां सकद्रव्याश्रितत्वंद्रव्याभिव्यङ्गथत्वं द्रव्याभि- 
व्यञ्जकत्वञ्चेति द्रव्यान्तरं 'गुणानामुददेशं विभागड्याह-- 


नहीं किया है । इन पृथिवी आदि नो द्रव्यो का लक्षण वेघम्यं के निरूपण के अवसर में 
स्वयं सूत्रकार ही कहेंगे । ( सुवणं अधिक दशम द्रव्य हो सकता है । इस प्रकार पूं 
पक्षी के मत से शंका दिखाते हैं कि )--सुवर्ण पृथिवी नहीं हो सकता, क्योंकि गन्ध- 
रहित है, तथा जल नहीं हो सकता क्योंकि स्नेह तथा स्वाभाविक द्रवत्व सुवर्ण में 
नहीं है । ( यह दो भिन्न-भिन्न हेतु हैं, अन्यथा स्नेह या द्रवत्व इन दोनों में से एक 
व्यर्थं हो जायगा ), तथा सुवर्ण गुरुत्वाश्रय होने से तेज भी नहीं हो सकता, क्षीर 
गुरुत्वाघार होने से ही सुवर्ण न वायु हो सकता है--न काळ, न आकाश, न दिशा, नः 
त्मा, न मन, इस कारण पृथिवी आदि नौ द्रव्यो से भिन्न है, अर्थात्‌ सुवर्ण के अधिक 
द्र्न्य होने के कारण नो ही द्रव्य है यह सिद्धान्त असंगत है । ( इस शंका का समा” 
घान करते हुए उक्त अतुमानों में हेतुदोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )- 
निर्मन्धतारूप प्रथम तथा स्नेह भोर स्वाभाविक द्रवत्वशून्यतारूप द्वितीय हेतु में 
कोई दोष नहीं है क्योंकि सुवर्ण तेजद्रव्य है । तृतीय गुरुत्वाश्रयतारूप हेतु में स्वरूपा- 
सिद्धि दोष है, क्योंकि उस सुवर्ण में गुरुत्व पाथिवभाग के मिश्रण से पाथिवभाग 
प्रयुक्त है नकि तेजोभाग प्रयुक्त । आगे के वायु आदि के निषेधसाघक गुरुत्वाघारता 
हेतु में जो सिद्ध होने से सिद्ध का साधन करने के कारण सिद्धसाधनता दोष 
होने से सिद्धसाधक दुष्ट हेतु है । तथा सुवर्ण के तेजोभाग में गुरुत्व न होने के कारण 
हेतु का स्वरूप सिद्ध न होने से स्वरूपासिद्ध दष्टहेतु हैं । तथा अग्रिम तेजोनिरूपण ग्रन्थ 
में सुवर्ण तेजोद्रव्य हे यह सिद्ध किया जायगा ॥ ५ ॥। 

(द्रव्य के उद्देश के पश्चात्‌ कमंसामान्य इत्यादि पदार्थो के उद्देश के पूर्व 
गुणपदार्थो के उद्देश में बीज दिखाते हुए षष्ठ सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--गुणरव 
सामान्यरूप से अग्रिम चतुविशति गुण सम्पूर्ण नो द्रव्यो में आश्रित होते हैं तथा द्रव्य 
पदार्थों में अभिव्यक्त ( प्रगट ) होते हैं, भोर अभिव्यञ्जक ( प्रगट करनेवाले) भी 
होते हैं, इस विशेष के कारण द्रव्यों के पश्चात्‌ गुणपदार्थो का उद्देश तथा विभाग 
सूत्रकार कहते हैं-- 

श्वे २. 


३१ वशेषिकसूत्रो पस्कारः 


रुपरसगन्धस्पर्शाः सङ्घया; परिमाणानि एथकःवं संयोगविभागौ 
परत्वापरत्वे बुद्धयः सुखदुःखे इच्छोद्वेषो प्रयत्नाश्च गुशाः ॥ ६ ॥ 


चकारेण गुरुस्वद्रवत्वस्नेहसंस्कारधमा बमशब्दान्‌ समुश्चिनोति ते हि प्रसिद्ध- 
गुणभावा एवेति कण्ठतो नोक्ताः | गुणत्बळ्यानीषां यथास्थानं लक्षणतः स्वरूप- 
तश्च वक्ष्यति । रूपरसगन्धस्पर्शानां समानकाळोनरूपरसगन्धस्पशं सामानाधि- 
करण्यं नारतोति सूचनाथ समासः । सङ्कयापरिमाणयोस्तु समानकालीनः 


Ce ० 
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पदपदाथ--रूपरसगन्धस्पर्शाः = रूप,' रस), गन्धर, स्प," संख्या," परिमाण, 
पृथक्त्व, संयोग,“ विभाग, परत्व,' अपरत्व,'' बुद्धि, ' सुख, दुःख," * दृच्छा,** 
दवैष,* प्रयत्न” भी, गुणाः = गुण हैं ॥ 

भावाथं--वंशेषिकमत में रूप, रस, गन्ध, स्पश, संख्या, परिमाण, पृथकत्व, 
संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, बुद्धि (ज्ञान) सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न 
ऐसे सूत्रकार के कण्ठ से कहे हुए सत्रह, तथा चकार से लोकव्यवहार में गुणरूप से 
प्रसिद्ध गुरुत्व-द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, धमं, अधमं तथा शब्द ऐसे संपूर्ण चतुर्विशति 
{ चोबीस ) गुण हैं ॥ ६॥ 

उपस्कार--इस गुण-विभाजक सूत्र में चकार से गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, 
धमं, अधमं, तया शब्दनामक सात गुणों संग्रह होता है, क्योंकि ये लोकव्यवहार 
में गुणरूप से प्रसिद्ध हैं इस कारण सुत्रकार ने रूपादि गुणों के समान सुत्र में कण्ठ 
से उच्चारण नहीं किया है। यह चतुर्विंशति ( चौबीस ) गुण पदार्थ हैं। इनका 
उचित स्थानों में क्रम के अनुसार लक्षण तथा स्वरूप से वर्णन किया जायगा । 
इनमें से रूप, रस, गन्ध, तथा स्पर्शनामक चार गुणों के बोधकरूप, रस, गन्ध 
तथा स्पशं शब्दों का, एक काल में रहनेवाले दूसरे रूप, रस, गन्ध तथा स्पशं गुणों 
का सामानाधिकरण्य ( एक आश्रय में रहना ) नहीं है, यह सुचित करने के लिये 
सूत्रकार ने इन्द्र समास किया है । 

यहां शंकरमिश्च ने 'स्वकालीन' अपने काल के ऐसा न कहकर 'समानकालीन' 
एक काल में रहनेवाले ऐसा क्यों कहा ? ऐसी शंका के निवारण में यह उत्तर होगा कि 
अपने काल में वर्तमान अपने से भिन्न रूपादिकों का बोध होने के लिये समानकालीन 
ऐसा कहा है, न्यथा अपने साथ अभेद से समानकालीनता तथा सामानाधिकरण्य को 
लेकर दोष हो जायगा। भिन्न काल में रूपादि गुणों का दूसरे रूपादि गुणों से 
सामानाधिकरण्य रहता ही है, अतः समानकालीन ऐसा विशेषण रूपादि गुणों में 
दिया है। यहां पर 'समासः' इस पद से पदान्तर के व्यवधान से रहित अपने उच्चारण 
करनेवाले से उच्चारण किये शब्द से प्रतिपादित होना रूप सहचरितता सूचित की 
गई है, यदि समास न किया जाय तो रूप आदि शब्द के उत्तर आनेवाली विभक्ति 
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सङ्घयापरिमाणसामानाधिकरण्यसूचनायासमासो बहुबचननिर्दशश्व | यद्यप्ये 
 कत्बसमानाधिकरणं नेकत्वान्तरं न वा महत्त्वदीघत्वसमानाधिकरणं महत्त्व- 
 द्ोघत्वान्तरप्‌ तथापि द्वित्वादीनामन्योन्यं सामानाधिकरण्यं महत्तदोघत्वा- 
दीनाच विजातीयपरिमाणयोः सामानाधिकरण्यमस्त्येव । 'प्रथक्त्वळ्च यद्यपि 
द्वियरथकत्वादिसमानाविकरणं तेन सङ्कयावद्‌ू बहुत्वेलेबे निर्देष्टुमहति 
 तथाप्यवविव्यद्भःथत्बलक्षणं सङ्कयातो वेधम्यं सूचयितुमेकवचननिहशः । 


से व्यवधान होने के कारण उक्त साहचर्यरूप समास संगत न होगा--पह सूचित 
किया है । इस प्रकार 'रूपरसगंधस्पर्शा: इस पद में समास का प्रयोजन दिखाकर 
'संख्या: परिमाणानि' इन दो पदों को पृथक रखने में, अर्थात्‌ इनका समास न रखने 
का सूत्रकार का क्या आशय है ( यह दिखाने के लिये शंकरमिश्र कहते हैं कि )-संख्या 
तथा परिमाण का समानकाल में रहनेवाली एक संख्या तथा परिमाण गुण के क्रम से 
दूसरी संख्या तथा परिमाण गुण के साथ एक अधिकरण में वतंमानता होती है, 
अर्थात्‌ एक काल में एक आधार में दो संख्या तथा परिमाण रहते हैं यह सुचित 
करने के लिये परस्पर समास नहीं किया है, तथा बहुवचन भी सूत्रकार ने दोनों 
में दिखाया है । 

(संख्या तथा परिमाण के विषय में जो समास न करने का प्रयोजन कहा उसमें 
आपत्ति देते हुए शंकररामश्र कहते हैं कि )-यद्यपि एकत्व संख्या के आश्रय में दूसरी 
एकत्व संख्या, अथवा महत्‌ तथा दीघेपरिमाण के आश्रय में क्रम से दूसरा महत्‌ 
तथा दीर्घं परिमाण नहीं रहता, तथापि द्वत्वादि संख्याओं का परस्पर में ( त्रित्वादि- 
कों के साथ ) तथा महत्‌ और दीघं आदि परिमाणों का विजातीय परिमाणों के 
साथ सामानाधिकरण्य होता ही है, अर्थात्‌ दो वदार्थो में द्वित्व संख्या तथा तीसरे 
यदाथं को लेकर त्रित्व संख्या, एवं महत परिमाणवाले पदार्थ में विजातीय दीं 
परिमाण ( धोर अणु परिमाणवाले पदार्थ में विजातीय ह्वस्व परिमाण रहता है, 
तः संख्या ठथा परिमाण गुणों में समानकालीन संख्या तथा परिमाणों का सामाना- 
घिकरण्य सिद्ध होता है । ( इस प्रकार संख्या तथा परिमाण के समास न करने का 
तथा बहुवचन का प्रयोजन दिल्लाकर पुथक्स्व गुण में 'पुथवत्त्व' इस पद में एक* 
वचन के प्रयोग का प्रयोजन उपस्कार में दिखाते हैं कि )--यद्यपि पृथक्त्व गुम द्विपुथ- 
अत्वादि गुणों के आश्रय में रहता है ( अर्थात्‌ जिसमें एकपृथक्त्व तथा द्विपुथक्त्वादि 
रहता है, क्योंकि यह एक दुसरे से पृथक्‌ हैं यह दो से पृथक्‌ है इत्यादि प्रतीति 
होती है ) अतः संख्या गुण के समान उसमें भी 'पृथक्स्वानि' ऐसा सूत्र में बहुवचन 
कहना उचित था, तथापि संख्यागुण से यह पदार्थ उस पदार्थ से पृथक्‌ है, ईस प्रकार 
'उस पदार्थ से' इस पंचमी से पृथकत्व गुण में अवधि का बोध होने के कारण 


३६ वशेषिकसृत्रो पस्कार: 


संयोगविभागयोद्वयोरप्येककमं जन्यत्वसूचनाय द्विवचनम्‌ । परत्वापरत्वयो- 
रन्योन्याश्रयनिरूप्यतया दिक्काललिङ्गस्वाविशेषसूचनाय च द्विवचनम्‌ । बुद्धोनां 
विद्यादिभेदेन साद्ठन्याभिमतैकमात्रबुद्धिनिराकरणसूचनाय बहुवचनम्‌ | सुख- 
दुःखयोद्वयोरपि भोगच्वावच्छेद्येककाय्यजनकत्वम्‌ अविशेषेण चाहष्टोन्नाय- 
कत्वम्‌, सुखस्यापि दुःखत्वेन भावनब्च ख्यापयितुं द्विवचनम्‌ | इच्छाद्वेषयो द्वं 


वेलक्षण्य ( वेघम्य ) है यह सूचित करने के लिये एकवचन का सूत्रकार ने निर्देश 
किया है । संयोग तथा विभाग इन दोनों गुणों में एक क्रिया से उत्पन्न होना 
समान है यह सुचित करने के लिये द्विवचन का प्रयोग समास में किया है । परत्व 
तथा अपरत्व गुण में परस्पर आधारों से निरूपण होना, ( अर्थात्‌ दूर की अपेक्षा से 
समीपस्थ पदार्थं का बोध होना तथा ज्येष्ठ प्राणी की अपेक्षा से कनिष्ठ का बोध 
होना रूप क्रम से देशिक तथा कालिक परत्व और अपरत्व गुण का परस्पर की अपेक्षा 
से बोब होने के कारण ) एवं दिशा तथा कालरूप परत्व तथा अपरत्व गुण के साधक 
हेतुओं का समान होना भी सूचित करने के लिये 'परत्वापरत्वे' इस पद में द्विवचन 
दिया है । बुद्धि (ज्ञान ) के विद्या-अविद्यादि भेद के प्रदर्शन से सांख्यशास्त्र में अभिमत 
बुद्धि पदार्थ का निराकरण करने के लिये 'बुद्धयः' इस पद में बहुवचन दिया है । 
सुख तथा दुःख दोनों गुणों में भोगरूप साधारण एक कार्य को उत्पन्न करना समान 
है, और साधारणरूप से प्राणी के सुख-दूःखभोग से उनके धमं तथा अधर्मरूप 
दृष्ट की सिद्धि भी होती है, एवं ( मुमुक्षु पुरुष को सुख भी दुःखरूप समझना 
चाहिये यह भी सूचित करने के लिये 'सुखदुःखे' इस पद में द्विवचन का प्रयोग 
किया है। इच्छा तथा द्वेष दोनों कायिकादि तीन प्रकार की प्राणी की प्रवृत्ति होने 
में कारण हैं यह सूचित करने के लिये 'इच्छाद्वेषी' यह द्विवचन दिया हे । शास्त्र में 
विधान किये तथा निषिद्ध प्रयत्न गुणों के, जो दक्षविध ( दस प्रकार ) पुष्य के कारण 
होते हैं और दस ही पाप के कारण होते हैं यह सुचित करने के अभिप्राय से 
'प्रयत्ना; ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया है । 

( यहाँ पर शास्त्र में विहित तथा निषिद्ध पुण्य और पाप के दस प्रकार के होने 
के कारण उसके कारण प्रयत्न भी दस प्रकार है । जिसमें से दान, रक्षा, सेवा ऐसे 
तीन शारीरिक तथा सत्य, हित, प्रिय तथा स्वाध्याय ऐसे चार वाचिक एवं लोभ न 
करना, दया ओर श्रद्धा ऐसे तीन मानसिक ऐसे दस विहित पुण्यकमं हैं । तथा हिसा, 
स्तेय ( चोरी ) निषिद्ध विषय मँथुनादि भोग ऐसे तीन शारीरिक, मिथ्या, कठोर, 
चुगलीलोरी तथा सम्बद्ध वचन ऐसे चार वाचिक एवं दुसरे का द्रोह करना, दूसरे 
का धन चाहना एवं नास्तिकपता ये तीन मानसिक ऐसे दस पापजनक कमं हैं यह 
ग्रान लेना । ) 


अ० १, आ० १ ] गुणनिरूपणम्‌ ३७ 


योरपि प्रवृत्ति प्रति कारणत्वसूचनाय द्विवचनम्‌ । प्रयत्नानां विहितनिषिद्धगो- 
वराणां दशविधानां पुण्यहेतुत्व॑ दशविधानाञ्च पापहेतुत्वमभिसन्याय 
बहु बचनमिदयुन्नेयम्‌ । 

यद्वः रूपरसगन्धस्पशानां भोः तकेन्द्रियव्यवस्थाहेत॒त्वज्ञापनाथ पाफज प्रक्रि 
याव्यवस्थापनाथ वा ते समस्योक्ताः। सङ्कयायां द्वित्वबहुत्वादों दिप्रतिपत्ति- 
रिति तन्निराकरणसूचनाथ बहुत्वेनाभिघानम्‌ । एथकत्वे तु सङ्कयाबहुत्वेनेत्रा- 
स्थाप बहुत्वमिति सूचनायार्वाधज्ञानव्यञ्जनोयत्वं सङ्घयातो वधम्यमिति 
सूचनाय च पृथगभिधानम्‌ । परिमाणे तु दोघत्वहस्वत्वादिविप्रतिपत्तिनिरासाय 
बहुवचनम्‌ | संयोगविभागयोरन्योन्यविरोधज्ञापनाय द्विवचनम्‌ । परत्वापर- 
खयो देशिककाछिकभेदेन भिन्नजातीयत्वसम्भवेन चतुष्टापत्तो शुणविभागो 


न्यूनः स्यात्‌ इति तत्रापि द्विवचनमित्या्न्नयम्‌ । एतेषाञ्च लक्षणमग्न 
वक्ष्यते ॥ ६ ।। 


( उक्त प्रकार का सामानाधिकरण्य समानरूपता का प्रयोजन न स्वीकार करने 
के पक्ष से उक्त सूत्र का दूसरा अथं करते हुए शंकरदेव कहते हैं कि )-अथवा रूप, 
रस, गन्ध तथा स्पर्श इन चार गुणों के भौतिक चक्षु आदि इर्द्रियों की व्यवस्था 
( चक्षु तेजस ही है । रसनेन्द्रिय जलीय ही है ) के कारण हैं यह {चित करने के लिये 
तथा यह पाकज होते हैं, ईस पाकज प्रक्रिया की व्यवस्थापना के लिये भी इन चारों 
में दन्द्स मास सूत्र में दिखलाया है । संख्या में द्वित्वादि संख्याओं के विषय में वादियों 
का विवाद है । ( अर्थात्‌ कुछ विद्वान्‌ द्वित्वादि संख्या को नहीं मानते) अतः उस ( न 
मानने ) के पक्ष का निरास करने के लिए संख्या: ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया 
है । पृथक्त्वनामक गुण में संख्या की अनेकता से ही बहुत्व संख्या सिद्ध होती है यह 
सुचित करने के लिये तथा पूर्वप्रदशित रीति से पृथवत्व गुण में "यह इससे पृथक्‌ है' 
इस प्रकार अवघि से प्रकट होने के कारण संख्या से विलक्षणता है, अतः पृथवत्वगुण 
को समास न कर 'पृथवत्वं' इस प्रकार उसे संख्या से पृथक कह गया है । परिमाण गुण 
में तो दीघं तथा हुस्व परिमाण को कुछ विद्वानों ने महत्‌ तथा अणु परिमाण से भिन्न 
नहीं माना है उसका निरास करने के लिए बहुवचन दिया गया हे। संयोग तथा 
विभाग गुण का परस्पर में विरोध है यह बतलाने के लिए 'संयोगविभागो' ऐसा द्विवचन 
दिया है । परत्व पथा अपरत्व दो गुणों का देशिक तथा कालिक भेद से विभिन्न जाति 
के होने से चार संख्या प्राप्त होने पर गुणों का चतुविशतिरूप विभाग न्यून हो जायगा 
इस कारण 'परत्वापरत्वे” इस पद में भी द्विवचन दिया गया है इत्यादि जान लेना 
चाहिये । यहाँ पर 'इत्यादि' इस आदि पद से प्रवृत्ति, निवृत्ति तथा जीवनयोनि नाम 
के तीन भेद से प्रयत्न गुण भी तीन प्रकार का है यह जान लेना चाहिये । शंकरमिश्च 
कहते हैं कि इन चतुविशति गुणों का लक्षण आगे कहा जायगा ॥ ६ ॥ 


३८ | वेशेषिकसूत्रो पस्कारः | 


कर्मणां द्रव्यजन्यतया गुणजन्यतया च रूपवद्रव्यसमवायाश्च प्रत्यक्षतेति 
क रो ७ ~ 
द्रव्यगुणाभिधानानन्तरं कर्माईशविभागावाह-- 


ER र 
उस्वेपणमवद्चेपणमाकुञ्चन प्रसारणं गमनमिति कर्माणि ॥ ७॥ 
उस्क्षेपणम्‌ अवक्षेपणम्‌ आकुञ्चनं गमनमिति कमीणि | इतिरबघारणार्थः, 
_ श्रमणादेरपि गमनान्तर्गत्वात्त । अत्र च उत्क्षेपणत्वावक्षेपणत्वाकुखनत्व- 
` प्रसारणत्वगमनत्वानि कर्मत्वसाक्षाद्ठयाप्याः पद्म जातयः । नन्वेतदनुपपन्न 
गमनस्य कर्मपर्थ्योयत्वात्‌ सर्वेत्र गच्छतीति बुद्धेदृष्टत्वादुक्षेपणत्वादीनां 
चतसुणां जातीनां परस्परात्यन्ताभावसमानाधिकरणानां सामानाधिकरण्या- 
ननुभवात्‌ चतस्र एव कमेस्वड्याप्या जातय इति चेत्‌ | सत्यं कर्मपय्याय एव 


(सङ्गति दिखाते हुए द्रव्य तथा गुणों के उददेश के अन्त में कमं के निरूपण करने में 
बीज स्फुट करते हुए शंकरमिश्र सप्तमसूत्र का अवतरण देते हैं कि ) -कम पदार्थो के 
द्रव्य से उत्पन्न होने तथा गुणों से भी उत्पन्न होने के कारण एवं रूप के आधार- 
द्रव्यो में समवेत होने के कारण भी द्रव्य तथा गुणों के वर्णन के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त 
कमं पदार्थ का उद्देश तथा विभाग सप्तमसूत्र में मर्हाष कणाद इस प्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे--उत्क्षेपण = ऊध्वंप्रदेश में फेंकना, अवक्षेपणं = अधोदेश में फेकना, 
आकुःच्चनं = अपनी ओर खींचना, प्रसारणं = फैलाना, गमनं = गमन करना, इति = 
इस प्रकार, कर्माणि = पांच कर्मपदार्थ हैं ॥ ७ ॥ 


भावार्थ--वैशेषिकमत में ऊपर फेंकना, नीचे फेंकना, सिकोडना, फलाना, 
चलना-फिरना इत्यादिरूप गमन ऐसे पांच ही कमंपदार्थ हैं ॥ ७॥ 

उपस्कार--उत्लेपण ऊपर फेंकना अवक्षेपण ( नीचे फेंकना ) आकुश्वन (अपनी 
ओर खींचना? ) प्रसारण ( फलाना ) तथा गमन ( चलना-फिरना ) इत्यादि ऐसे 
पांच कर्म हैं । इस सूत्र में भी इति यह पद अवधारणा ( निश्चय ) बोधक है. क्योंकि 
भ्रमण, स्यन्दन आदि कर्मो का गसन कर्म में अन्तर्भाव है । यहाँ पर उतक्षेपणत्व, 
अवक्षेपणस्व, आकुःचनंत्व, प्रसारणत्व तथा गमनत्व ऐसी पांच जातियाँ कमंत्व सामान्य 
जाति की साक्षात्‌ व्याप्य ( कम देश मे रहनेवाली ) अपर जातियाँ हैं। यहाँ पूवे- 
पक्षी शंका करता है कि--यह पाँच प्रकार के सिद्धान्ति से कहें हुए कम के भेद नहीं 
हो सकते क्योंकि गमन तथा कमं ये दोनों पर्यायवाचक शाब्द हैं, क्योंकि सम्पूर्ण _ 
उत््तेपणादि कर्मों में “गच्छति' जाता है यह ज्ञान देखने में आता है, तथा उत्क्षेपणरव, 
अवक्षेपणत्व इत्यादि चार जातियों का जो परस्पर जैसे उत्क्षेपण के आश्रय में वतमान 
उत्क्षेपणत्व जाति के जो अवक्षेपण के अत्यन्ताभाव के अधिकरण में रहती है, इस प्रकार 
भिन्न-भिन्न में रहनेवाली उत्क्षेपणत्वादि जातियों के एक आश्रम में रहने का अनुभव 
न होने के कारण चार ही कर्मत्व की थ्याप्य (अपर ) जातियाँ हैं यह सिद्ध होता 


भ० १, आ० १ ] कमनिरूपणम्‌ १९ 


गमनं प्रथगभिधानन्तु भ्रमणरेचनस्यन्दनोध्वल्वळननमनोन्नमनादोनां भिन्न- 
भिन्नबुद्धिव्यपदेशभाजामेकेन शब्देन सङग्रहाथेम्‌ । यद्वा गमनत्वमपि कम- 
त्वव्याप्या पमो जातिरेव तेन अ्रमणरेचनादिष्वेव गमनप्रयोगो मुख्य: 
उतक्षेपणावक्षेपणादिषु यदि गमनप्रयोगस्तदा भाक्तः। स्वाश्रयसंयोगवि भागा- 
समवायिकारणत्वमेव गौणमुख्यसाधारणो धम: । गमनत्बजातेस्त्वनियतदि- 
खदेशलंयोगविभागासमवायिकार णत्वमेव व्यञ्जकम्‌, तच्च अ्रमणादिषु सबत्रेति 
क त 
है। ( इस शंका का समाधान हंकरमिश्र इस प्रकार करते हैं कि )-पूर्वपक्षी का 
का यह कहना सत्य है, क्योंकि गमन छब्द कम का पर्याय ही है। तथापि उसको पृथक 
इस कारण कहा है कि भिन्न-भिन्न ज्ञान तथा व्यवहार जिनका होता है ऐसे भ्रमण, 
रेचन, स्थन्दन, ऊध्वंज्वलन, नमन ( झकना ) उन्नमन ( अपर उठना ) इत्यादि कर्मो 
क संग्रह एक. गमन पद से हो । ( अर्थात्‌ उत्क्षेपणादि चार कर्मों से भिन्न कम ही 
यहाँ गमनशब्द का अथं है जिससे भ्रमणादि कर्मों का संग्रह होता है। ) पुर्वपक्षी 
यहाँ ऐसी शका नहीं कर सकता कि तब तो उत्क्षेणादि चार कर्मों का भी गमन- 
पद से ही संग्रह हो सकने से उनको भी पृथक्‌ कहना व्यर्थ हो जायगा--क्योंकि 
महपि कणाद मुनि की इच्छा के अधीन होने से इस विषय में प्रश्न ( भ्षापत्ति ) नहीं 
हो सकती । ( गमनत्व कमत्व को साक्षात्‌ व्याप्य (अपर ) जाति नहीं है, इस 
प्रथम उत्तर का अनादर कर दूसरे प्रकार से उत्तर देते हुए शक्करमिश्र कहते हैं कि )- 
झथवा गमनत्व जाति भी कमेत्व की उत्क्षेपणत्वादि जातियों के समान पंचम व्याप्य 
( अपर ) जाति ही है, जिससे भ्रमण-रेचन आदि कर्मों में ही गमन शब्द का प्रयोग 
मुख्य होता है, और उत्क्षेपणादि चार कर्मों में यदि गमनशब्द का प्रयोग हो तो वह 
भाक्त ( गौण ) होगा । अपने ( क्रिया के) आधार द्रव्य में संयोग तथा विभाग कः 
असमवायिकारण होना ये ही मुख्य तथा गौण कर्मों में गमनशब्द के प्रयोग का 
सामान्य घमं है । ( क्योंकि भ्रमणादि मुख्य तथा उरक्षेपणादि गौण कम भी अपने 
आधार द्रव्य में संयोग तथा विभाग को उत्पन्न करते हैं) । ( कहे हुए गमनपद का 
अ्रमणादि कर्मा में मुख्य प्रयोग होने का कारण दिखाते हुए आगे शद्भूरमिश्र कहते 
हैं कि गमनत्व जाति का अनियमित दिक्षाप्रदेक्ष के साथ संयोग तथा विभाग का 
असमवायिकारण होना ही व्यञज्जक ( बोधक ) है, और वह भ्रमण, रेचन आदि 
सम्पूर्ण कर्मा में है, इस कारण गमनपद के ग्रहण से ही उनका ग्रहण हो जाता है । 
निष्क्रमणत्व ( निकलना ) प्रवेशनत्व ( प्रवेश करना ) इत्यादिक जाति नहीं हो सकती, 
बयोंकि एक ही कर्म में एक गृह से दूसरे गृह में जानेवाले मनुष्य में किसी देखनेवाले 
पुरुष को 'प्रविश्षति' प्रवेश करता है, तथा किसी दूसरे देखनेवाले पुरुष को “निष्का- 
मति' निकलता है ऐसा ज्ञान होता है, इस कारण जातिबाधक सांकयंदोष हो जायगा । 


४० वेशेषिकसुत्रो पस्कारः 


गमनग्रहणेनेव तेषां प्रहणसिति । निष्क्रमणत्वप्रवेशनत्वादिका तु न जाति 
एकस्मिन्नेव कर्मणि गृहाद्‌ गृहान्तरं गच्छति पुरुषे कस्यचित्‌ द्रष्टुः प्रवि- 
शतोति प्रत्ययः कस्यचित्त निष्क्रामतीति तत्र जातिसङ्करः स्यात्‌ तथा भ्रमणा- 
देरेकस्या जळप्रणाल्या निष्क्रम्यापरां प्रविशति निष्क्रामति प्रविशतीति प्रत्य 
यद्दयदशनादुपाधिसामान्यमेवैतदध्यव सेयम्‌ । उरक्षेपणादौ तु मुषलमुत्क्षिपा- 
मीतोच्छाजनितेन प्रयत्नेन प्रयत्नबदात्म संयोगाद्‌ शमवायिकारणाद्धस्ते ताव- 
दुतक्षेपणं तत उतक्षेपणविशिष्टहस्तनोदनादसमवायिकारणात्‌ मुषलेऽप्युत्क्षे 
_पणाख्य कमं युगपद्वा | तत ऊः्बमुरिक्षप्रयोहस्तमुषलयोरवक्षेपणेच्छाजनित- 
प्रयत्नवदात्मसंयो गाद्धस्तनोदनाश्च युगरदेव हस्ते मुषले चावक्षेपणम्‌ उत्दखल- 


त 


( अर्थात्‌ उपरोक्त ऐक कर्म में प्रवेश तथा निर्गम ऐसे दोनों ज्ञानो के होने से एवं 
केवल गृह में प्रवेश करनेवाले पुरुष में केवल प्रवेशज्ञान तथा गृह से केवल 
निकलनेवाले पुरुष के केवल निर्गमनज्ञान होने केकारण भिन्न-भिन्न में वर्तमान 
होते हुए एक में दोनों को समावेश होने के कारण भूतत्व तथा मुतंत्व के समान 
सांकर्यदोष होने के कारण जातिशंकरदोष होने से निष्क्रमण-प्रवेशनत्वादि जाति 
के गमन से भिन्न कर्म नहीं हो सकते । इसी प्रकार आगे भी जानना । ) 


( निष्कमणत्व-प्रवेशनत्वादि जातियों के समान भ्रमणत्वोदि जातियों में भी 
साडूये दोष दिखाते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )-उसी प्रकार भ्रमणादि कर्मो में 
भी एक जल बहने की एक नाली से निकल कर दूसरी नाली में प्रवेश करनेवाले 
जल में निकलता है, तथा प्रवेश करता है ऐसे दोनों ज्ञात किसी दृष्टा को होते हैं, 
तथा किसी को केवळ निकलता है, और किसी द्रष्टा को प्रवेश करता है ऐसे भिन्न २ 
ज्ञान होने से जाति का बाधक सांकर्यं दोष होने के कारण भ्रमणत्वादि कभी जाति 
नहीं है, किन्तु अखण्ड उपाधिरूप जाति से भिन्न ध्म हैं। ( इस प्रकार सामान्य- 
रूप से कमं पदार्थ का विवेचन करने के पश्चात्‌ पांच कर्मों में से प्रथम उत्क्षेपण 
कमे का निरूपण उपस्कारकर्ता इस प्रकार करते हैं कि)--उत्क्षेपणादि कर्मों में 
तो मुसल के ब्रीहीनवहन्ति इत्यादि विधि के अनुसार ( यज्ञसम्बन्धी धान को 
कटने के लिये ) हस्त को ऊपर उठाता हूँ ऐसी इच्छा से उत्पन्न प्रयत्न से प्रयत्न- 
यान्‌ आत्मा के संयोगरूप थसमवायिकारण से समवायिकारणरूप हस्त में 
उत्क्षेपण होता है जिससे हस्त ऊध्वंदेश में जाता है इसके पश्चात्‌ उत्क्षेपण सहित 
हस्त के नोदन संयोग से जो मुसळ में उत्क्षेपण का असमवायिकारण है मुसलरूप 
समवायिकारण में भी उत्क्षेपण क्रिया होती है, अथवा एक ही समय में हस्त तथा 
मुसल में उत्क्षेपण क्रिया होती है ( किन्तु इस पक्ष में हस्तमात्र का नोदन-संयोग 
मुसल के उरक्षेपण में भसमवयिकारण होता है ) । 

( इस प्रकार उत्षेपण कमं का वणन कर शंकरमिश्र अवक्षेपण कमं का वर्णने 


अ० १, आ० १] कमेनिरूपणम्‌ | ४१ 


पातानुकूलं सञ्जायते । ततो हृढतरद्रव्यसंयोगादू यद कस्मान्मुषलस्योध्वंगमनं 
भवति तत्र नेच्छा न वा प्रयत्नः कारणं किन्तु संस्कारमात्रादेव मुषलस्योत्प- 
तनम्‌ तश्च गमनमात्रं नतृत्क्षेपणं भाक्तस्तत्रोत्क्षेपणव्यबहारः । एवमनुलो मप्रति- 
लोमवायुद्दयसद्वट्रवशाद्वाय्वोस्तत्प्रेरित-तूलकादी चोत्क्षेपणव्यबहारो भाक्तः । एवं 
स्रोतोइयसङ्घट्वशाजळोध्वंगमनेऽपि एवमुत्क्षेपणाबक्षेपणव्यबहारः शरीरतद्‌ बय- 
बतत्संयुक्तमुषळतो मरादिष्वेव मुख्यः भबति हि हस्तमुस्क्षिपति सुषळमुत्क्षिपति 
तो मरमुत्क्षिपतीति एबमवक्षिपतोत्यपि । आकुव्ननन्तु सतबेवावयवानामारम्भक- 
संयोरोषु परश्पपमबयवानामनारम्भकसंयोगोत्पादकं वख्ाद्यवयविकोटिल्यो- 


करते हैं कि )-इसके पश्चातु ऊध्वंप्रदेश में गये हुए हस्त तथा मुसल दोनों की नीचे 
' फकने की इच्छा से उत्पन्न प्रयत्नवान्‌ आत्मा के संयोग तथा हस्त के नोदनसंयोग 
से भी एक ही समय में हस्त तथा मुसल में अवक्षेपण नीचे जाने की क्रिया होती है, 
जो ऊखल में ही मुसल के गिरने के अनुकूल होती है। इसके पश्चात्‌ अत्यन्त दृढ 
ऊखल द्रव्य के संयोग से जो अकस्मात्‌ ( निष्कारण ) मुसल ऊपर जाता है, उसमें 
न इच्छा कारण है न प्रयत्न कारण है, किन्तु ( ऊल के टक्कर खाने से उत्पन्न ) 
केवल वेगनामक संस्कार से ही मुसल का उत्पतन ( ऊपर उठना ) रूप कमं होता 
है अतः वह गमना माना है न कि उत्क्षेपण कमें, अतः उसमें होनेवाला उत्क्षेपण 
है, व्यवहार उसमें गौण है । इसी प्रकार अनुकूल तथा प्रतिकूल (अर्थात्‌ परस्पर 
विरुद्ध ) दो वायु दव्यो के परस्पर संघर्ष के कारण दो वायु तथा उनसे ही लाये 
हुए रुई आदि लघु द्रव्यो में भी उत्क्षेपण आदि व्यवहार इच्छा तथा प्रयत्न के न 
होरे से गोण हैं, नकि मुख्य । इसी प्रकार दो जळप्रवाहों के परस्पर संघर्ष 
( टक्कर खाने ) से जल के ऊर्ध्वादि गति में उतक्षेपणादि व्यवहारों को गोण जानना 
चाहिये एवं इससे यह सिद्ध होता है कि उत्क्षेपण तथा अपक्षेपण का व्यवहार 
शरीर तथा उसके अवयव हम्तादिकों में संयुक्त मुसल, तया तोमर आदि शास्त्रों 
सें ही आत्मा की इच्छा तथा प्रयत्न का संभव होने से मुख्य है, क्योंकि हस्त ऊपर 
की ओर फेकता है मुसल को ऊपर फेकता है, तोमर को ऊपर फेकता है ऐसा ज्ञात. 


होता है । इसी प्रकार नीचे फेकता है इत्यादिक भी प्रतीति होती है । 

( इस प्रकार उत्क्षेपण तथा भपक्षेपण का प्रयत्नपूवेक तथा बिना प्रयत्न के 
'ऐसे दो प्रकार से वर्णन कर क्रमप्राप्त आकुश्चन कमं का स्वरूप वर्णेन करते हैं कि )- 
आकुंचन कमं तो अवयवि-प्रव्य के आरम्भ करनेवाले अवयवों के संयोग के रहते 
हुए ही परस्पर में अवयवों के ( द्रव्यादिक को ) उत्पन्न न करनेवाले संयोग को उत्पन्न 
करनेवाली वस्त्रादि अवयविन्द्रव्यों में कुटिलता (संकोच) की उत्पादक किया 
होती है, जिससे कमल संकुचित होता है, वस्त्र संकुचित होता है, चमं ( चमड़ा ) 


४२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


त्पादक कम यतो भवति सङ्कुचति पद्मं सकुचति वस्नं सदुचति चमतिप्रत्ययः 

एवमवयवानां पूर्वेतपन्नानारम्भकसंयोगनिनाशकं कम प्रसारणं यतो भवति 
प्रसरति वस्त्रं प्रसरति चम्‌ प्रविकसति पढ्ममित्यादिप्रत्ययः | एतश्चतुष्टयभिन्नं 
यत्‌ कमंजातं तत्सव गप्रनविशेषः | तत्र श्रमणं प्रयत्नबदात्मसंयोगाद्वस्ते 
कमवता हस्तेन नोदनाख्यस्तंयोगादवघट्नाश्च चक्रादौ तिय्यकसंयोगानुकूलं कम । 
रेचनाद्यपि व्याख्येयम्‌ । स्फुटीकरिष्यति चाम्रे तदेतेषां कमणां बिहितयागस्नान* 
दानादिषु धर्मानुकूछप्रयरनबदात्मसंयोग जन्यत्वं निषिद्वदेरागमनहिंसाकळञ्ज- 

क्षणादिषु चाधर्मानुकूलप्रयतनबदात्मसंयोगअन्यत्बमध्यबसेयमिति ।। ७ ॥ 


द्रञ्यादीनामुहेशानन्तर त्रयाणां साघम्यप्रकरणमारभते | तत्र द्रव्यादीनां 


सिकुइता है इस प्रकार प्रतीति होती है। (यहाँ वस्त्रादि समवायिकारण और 
असमवायिकारण अवयवारंभक संयोग, आकंचन कार्य है यह जानना )। इसी प्रकार 
अवयवों के पूव में उत्पन्न द्रव्य केन उत्पन्न करनेवाले आकंचन में हुए संयोग 
को नष्ट करनेवाली क्रिया का नाम प्रसारण है, जिससे कपडा फलता है, चमड़ा 
फैलता है, कमल विकसित होता है, ऐसी प्रतीति होती है । इन चार कर्मों से भिन्न 
जो २ कम हैं वे सम्पूर्ण गमन कम के ही विशेष हैं। उनमें से प्रयलबिशिष्ट आत्मा 
के संयोग से हस्त में, तथा कमंवान्‌ हस्त के नोदनारमक संयोग, अबषषट्टन (जोर से 
चलाने ) से तथा चक्र आदिकों में तिरछ संपूण दिशाओं में संयोग होने के अनुकूल 
क्रियाको भ्रमण कहते हैं। इसी प्रकार रेचन स्पन्दन इत्यादि क्रिया भी गमन- 
विश्येष हैं। आगे भी इनका स्पष्टीकरण करेंगे ( गुरुत्वरूप झसमवायिकारण से 
नैमित्तिक द्रवत्व के आधार द्रव्य से होनेवाले उत्तरसंयोगानुकूल कर्म को रेचन तथा 
द्रवत्वरूप असमवायिकारणवाली उत्तरसंयोगानुरूप किया को स्यन्दन कहते हैं, जो 
गमनत्व जाति की व्याप्य जातियां हैं, यह स्वय जान लेना चाहिये ॥ ) 


( शंकरमिश्र उक्त कर्मों में शास्त्रीय उपयोगिता का वर्णन करते हैं कि )- 
उक्त कर्मो में शास्त्रों में विधान किये याग, स्तान तथा दान आदि पुण्य कमो में धर्म. 
के अनुकूल प्रयत्न करनेवाले आत्मा के संयोग से उत्पन्न होना तथा शास्त्र सेः 
निषिद्ध देशगमन, हिसा, कलंज ( पियाज-लहसुन ) इत्यादिकों के भक्षण, अस्पृश्य का 
स्पर्श करना आदि पापकमों में अधर्म के अनुकूल प्रयत्न करनेवाले आत्मा के संयोग 
से उत्पन्न होना निश्चित होता है ॥ ७॥ 

इस प्रकार द्रव्य, गुण तथा कमं पदार्थ के उद्देश ( नामकीसेन ) के पश्चात्‌ उसके 
साधम्यं ( समानधमं) के निरूपण प्रकरण का सुत्रकार प्रारम्भ करते है । ( यहाँ पर 
कम के वर्णन के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त सामान्य पदार्थ का उद्देश करना संगत होने के 
कारण मध्य में साघम्यं का वर्णन करना असंगत है इस शंका का उत्तर देते हुए शंकर- 


अ० १, आ० १] द्वव्यगुणकमणामविशेषनिरूपणम्‌ ४३ 


त्रयाणां साध्यस्य तत्त्वज्ञानानुकू छतया प्रथमं शिष्याकाङ्कितत्वातं सामान्याः 
दिपदाथत्रयस्य उद्देशात्‌ प्रागेव त्रयाणां साधम्यमाह-- 
सदानत्य द्रव्यवत्काय कारण सामान्यावशषवादात द्रव्वगुण्‌- 


कमंशामविशेषः ॥ ८॥ 

विशेषे सत्यपि अयमविशेषशव्दः साधस्येपरः सदिति । सदाकारप्रत्यय 
व्यपदेशविषयत्वम्‌ त्रयाणामेव सत्तायोगित्वात्‌ । अनित्यमिति । ध्वेसभ्रति- 
योगित्वं यद्यपि न परमाण्वादिसाधारणं तथापि ध्वंसप्रतियोगिवृत्तिपदाथः 


मिश्च कहते हैं कि )-उनमें से द्रव्यगुण तथा कर्मपदार्थ के समानधम के तत्त्व-ज्ञान 
के अनुकल होने के कारण सामान्यादि पदाथ के ज्ञान के प्रथम द्रव्य, गुण तथा कम- 
पदार्थ के साधम्यं क्या हैं? इस प्रकार शिष्यों को जिज्ञासा होने के कारण 
सामान्य, विशेष तथा समवाय ऐसे तीन पदार्थों के उद्देश के पुवे ही द्रव्यादि तीन 
पदार्थों का साधम्यं दिखाते हुए अष्टम सूत्र कणाद मह॒थि कहते हैं-- 

पद्पदाथ:-सदन््सत्ताजातिमान) अनित्यं-अनित्य, द्रव्यवत्‌ समवायिकारण जिसका 
द्रव्य हो, कार्यस्कार्य, कारणंस्कारण, सामान्यविशेषवतुङअनुगत बुद्धि से सिद्ध सामान्य 
तथा व्यावृत्तिबुद्धि से सिद्ध विशेष का आधार, इतिन्इस प्रकार, द्वगागुग- 
कर्मणां = द्रव्य, गण तथा कर्म तीन पदार्थों का, अविशषः = समान धम ह ॥ ७ ।। 

भावाथ--द्वव्य, गण तथा कर्म इन तीनों पदार्थों के सत्‌ इत्याकारक बुद्धि विषय 
होना, अनिय्यता, द्रव्यरूप समवायिकरण की आधारता, कार्यता ( काय होना ) 
कारणता ( कारण होना ) तथा अनुगतबुद्धि से सिद्ध सामान्य, तथा व्यावृत्तिबुद्धि से 
विशेष की आधारता इतने समान धम हैं ॥ ७ ॥ 

उपस्का र--इस सूत्र में द्रव्यादित्रय में विशेष होने पर भी यह अविशेष शब्द 
समान धम का बोधक है । द्रव्यादि तीन पदार्थों ही में सत्तानामक परजाति का सम्बन्ध 
होने के कारण 'सत है' इत्याकारक व्यवहार का विषय होना इन तीनों का समान- 
धर्म है तथा इन तीनों का अनित्यता समान धम है! ध्वंस का प्रतियोगी होना 
रूप अनित्यता यद्यपि पृथिव्यादि परमाणुओं में नहीं है तथापि ध्वंस-प्रतियोमित्व शब्द 
को ध्वंस के प्रतियोगी पदार्थ में वतमान पदार्थ के विभाग करनेवाले उपाधि 
(घर्म) को आधारता अथं करना चाहिये (जिससे ध्वंस के प्रतियोगी अनित्य घटादिकों 
में वर्तमान द्रव्यस्वरूप पदार्थविभाजक धर्म के परमाणुओ में भी रहने के कारण 
अनित्य का लक्षण संगत होने से अव्याप्तिदोष न होगा।) ( यहाँ पर ध्वंसप्रतियोगी ) । 
में बतंमान जाति की आधारतामात्र इतना ही ध्वंसप्रतियोगित्व शब्द का अर्थ 
करने से भी परमाणू में दिया दोष निवृत्त हो सकता है, तो पदार्थंविभाजक उपाधि- 
मत्ता पर्यन्त का शंकरमिश्र ने अनुधावन क्यों किया, यह बिचारणीय हे । इस प्रकार 


४४ बेशेषिकसूत्रो परकार: 


विभाजकोपाधिमत््वं विवक्षितम्‌ | द्रव्यवद्ति | द्रव्यं समवायिकारण तया$- 
स्यास्तोति द्रव्यवत्‌ , एतदपि परमाण्वादौ नास्तोति द्रब्यसमबायिकारणक- 
वृत्तिपदाथेविभाजकोपाधिमत्त्वं विवक्षितम्‌ । कार्य्यमिति । प्रागभावप्रति- 
योगिवृत्तिपदार्थविभाजकोपाधिमत्त्वं विवक्षितम । कारणमिति ! ज्ञानेतरकाय्य- 
नियतपूववत्तिजातीयवृत्तिपदार्थविभाजकोपाधिमत्त्वम तेन स्वसाक्षात्कारे 
विषयतया कारणे गोत्वादौ नातिप्रसक्तिन वा पारिमाण्डल्यादाव जनकेऽञ्याप्रिः । 
सामान्यबिशेषबदिति । सामान्यं सद्विशेषोऽन्योन्यव्यावतेकतया द्रव्य त्व गुणत्व - 
अनित्यत्वसाधम्य॑ के अथ के वर्णन के पश्चात्‌ तीसरे द्रव्यवत्‌ इस साधम्यं का शंकरमिश्र 
अर्थ दिखाते हैं 'जिसका समदायिकरण द्रव्य ही उसे द्रव्यवत्‌ कहते हैं', किन्तू 
यह भी नित्य तथा कारणरहित परमाणु आदिको में नहीं है इस कारण द्र व्यत्रतृ 
शब्द का द्रव्यहप समयाविकारणवालों में वर्तमान पदार्थविभाऊक घर्म का आश्रय 
होना ऐसा जातिघटित अर्थ विवक्षित है। ऐसा अर्थ करने से पृर्वप्रदशित प्रकार 
से अव्याप्ति दोष हट जायगा, क्योंकि घटादिरूप कार्य जो कपालादिरूप द्रव्य सम- 
वायिकारण से उत्पन्न हैं उनमें वतमान द्रव्यस्वजाति की आधारता परमाणू आदि 
में भी हैं । ) 
( चतुर्थ कार्यत्वरूप समानधर्मं का शंकरमिश्रअर्थं कहते हैं कि )-प्रागभाव 
के प्रतियोगि द्रव्यादिकों में वतमान पदार्थविमाजक द्रव्यादि जातिमत्व ऐसा कार्यत्व 
शब्द का अर्थ यहां कहना इष्ट है, (क्योंकि केवल प्रागभाव की प्रतियोगिता नित्य होने के 
कारण परमाणु आदिकों में नहीं हो सकती, अतःपदार्थविभाजकअघर्मवत्ता परमाणुकों में 
रहनेसे अव्याप्तिदोष न आवेगा, यह पूर्वोक्तरीत्या जान लेना चाहिए) । (पाचवं कारणत्व- 
रूप साधम्यं का अर्थ शंकरमिश्र इस प्रकार पदकृत्य सहित दिखाते हैं कि )-का रणता 
शब्द के ज्ञान से भिन्न कार्यों के नियम से पूर्व में वतंमान पदार्थ में रहनेवाली जाति- 
वाले में वर्तमान पदाथंविभाजक धमंवत्ता--ऐसा अर्थ हैं, ऐसा लक्षणा्थ करने से गोत्वादि 
जाति के प्रत्यक्ष ज्ञान में विषय होनेके कारण ज्ञानरूप कार्यके पृववृत्ति गोत्वादि जाति 
में लक्षण जाने से अतिव्याप्ति दोष नहीं होगा (क्पोंकि वह कार्य ज्ञानभिन्न नहीं है अत; 
उक्त लक्षण से ज्ञानेतर पद दिया है तथा परमाणु परिमाण जो किसी का कारण नहीं 
है उसमें अव्याप्तिदोष भी नहीं होगा ( क्योंकि घटादि कार्य द्रव्य के रूपादि के नियम 
से पूर्ववति कपालादि रूप कारणों में वर्तमान गुणत्व जाति की आधारता परमाणुः 
परिमाण में भी है) । ( षष्ठ 'सामान्यविशेषवान्‌' इस साधम्यं का अर्थं शंकरमिश्र स्वयं 
ऐसा करते हैं कि ) सामान्य अनुगतरूप होते हुए परस्पर में भेद-साधन करने के कारण 
द्रव्यत्व, गुणत्व, कर्मत्वादि जातिबां सामान्य विशेष है । ( उनको अधिकरणता द्रव्य, 
गुण तथा कर्म में क्रम से होने से लक्षण संगत होता है) । (यहाँ पर पांचवें कारणत्वरूप 
साधम्यं में अतिव्याप्तिदोष देने के आशय से पुर्वपक्षिमत से क्षंकरमिश्र शंका दिखाते हैं कि)- 
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कमेत्वादि तद्वस्वमित्यथः । नछु “गां दद्यात्‌? “गौः पदा न स्रष्टव्या? इति 

श्रतेधमीधमंजनकत्बं जातेरपीति कारणत्वमतिव्यापोति चेन्न अवच्छेदकता- 

मात्रेण जातेविनियोगात्‌ । उपलक्षणञ्चैतत्‌ स्वसमवायाथशब्दाभिघेयत्वमपि 

त्रयाणां साधम्यं द्रष्टव्यम्‌ । यदि तु काय्यंत्वानित्यत्वेकारणवत्तामेव “कारण- 

त्वव्चान्यत्र पारिमाण्डल्याद्भ्य:? इति प्रशास्तदेवाचाय्यव्यवस्थित साधम्थै- 

oo त 
गां दद्यात्‌ ( गोदान करे ) 'गोः पदा न स्प्रष्टव्या-गो को पर से स्पर्श न करे इत्यादि 

शास्त्र से क्रमशः धर्म तथा अधमेकी कारणता सामान्यरूप से गोमात्र के दान तथा पैर से 

स्पर्श न करना अभिप्रेत होनेके कारण द्रव्यादि-त्रय का कारणता-साधम्य जाति पदार्थ में 
भी जाने से अतिव्याप्ति दोष हो जायगा-(इस शङ्का का समाधान इस प्रकार करते हैं)- 

उक्त शास्त्र में केवल विशेषण रूप से गोत्वजाति का प्रयोग किया गया है, अतः दोष न 

होगा । ( अर्थात्‌ न्यायमत में जाति तथा आकृति विशिष्ट व्यक्ति ही पद का अर्थ होने. 
के कारण उक्तरूप व्यक्ति ही के दान तथा स्पर्श की योग्यता होने के कारण गोत्वरूप 
जाति का केवल विशेषणरूप से ही ज्ञान होता है ) । 


इस प्रकार सूत्रोक्त द्रव्य, गुण तथा कम के साधर्म्यों का वर्णन कर उक्त साधर्म्य 
से भिन्न ओर भो साधर्म्यों का सूचक है यह दिखाते हुए आगे कहते हैं कि ( यह सुत्रस्थ 
साधम्यं उपलक्षण सूचक है, अतः द्रब्यादि-त्रय पदार्थ में समवेत शब्द से कहा जाना 
तथा उक्त त्रय पदार्थं में समवेत अर्थ को कहना यह भी दोनों साधम्यं है, (कोई २ 
` पुस्तक में 'स्वसमयाथ दाब्दाभिवेयव्वं' ऐसा भी पाठ है, जिसका वँशेषिकदशंन में संकेत 
किये अथशब्द से द्रव्य, गुण तथा कम ही का बोघ होता है, यह साधम्यं द्रव्यादि-त्रय का 
हे यह सरल शर्थ होता है ) (इस प्रकार स्वमत से अष्टम सूत्र की व्याख्या कर प्रशस्त- 
पादभाष्य के मतानुसार उक्त सूत्र के कुछ साध्म्यो का शंकरमिश्र विचार करते हुए आगे 
कहते हैं कि )-यदि कायंत्व तथा अनित्यत्व कारणवान्‌ पदार्थों का ही साधम्यं है, यह 
'कारणता परमाणु परिमाण धादिकों को छोड़कर अन्य पदार्थो में ही रहती है' ऐसा 
प्रशस्तदेव आचार्य का निश्चित किया हुआ साधम्यं सुत्र में कहा जाय तो विशेष में पदार्थ- 
विभाजक उपाधिमत्तारूप विशेषण देने की सुत्रकार के मतानुसार आवश्यकता नहीं 
है। (अर्थात्‌ आकाशादिकों में 'अन्यत्र पारिमाण्डल्यादिभ्य?' इस उक्ति से ही अतिव्या प्ति- 
दोष का निवारण होने से जातिघटित पूर्वोक्त लक्षण करने की आवश्यकता नहीं, यही 
सूत्रकार को भी अभिमत है ) | (सूत्र के कायं तथा कारणपद की विशेष अथबोधक 
व्याख्या करते हुए शकरमिश्च कहते हैं कि )-द्रव्यादि पदार्थत्रय का गुणजनकत्व 
तथा गुणजन्यत्व भो 'अन्यत्र नित्यद्रव्येभ्यः' इस भःष्योक्ति से साधम्प है यह सिद्ध होता 
है। (यहां पर सुख-दुःख के साक्षात्कार से भिन्न अनुभव में न रहनेवाली गुण में वर्तमान 
जन्यता से निरूपित ( कही गई ) कारणता नियामक ध्रमं की आधारता गुणजनकत। 


६ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


झुच्यते तदा पदाथेविभाजकोपाधिमत्तया न विशेष्यं सूत्रोक्तरीत्या । त्रयाणां 
गणजरकत्वं गणजन्यत्वळचान्यत्र नित्यद्रव्येभ्य इति ॥ ८ ॥ 
इदानीं द्रव्यगुणयोरेव साधम्यंमाह— 
्रच्यगुशयोः सजातीयारम्भकत्वं साधम्यम्‌ ॥ & ॥ 
` एतदेव सूत्रान्तरेणनस्पष्टयति— 
द्रव्याणि द्रव्यान्तरमारभन्ते गुणाश्च गुणान्तरम्‌ ॥ १० ॥ 
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आमवात बंब चाकर काड. 


शब्द का अर्थ जानना चाहिए । जिसमें सुख-दुःख के साक्षात्कार से अभिन्न गुण को जन- 
कता न होने के कारण सुख-दुःख साक्षात्कार से भिन्न ऐसा विशेषण दिया है । अणु- 
परिमाण के ज्ञान में वतमान जन्यता से निरूपित कारणता का नियामकत्व होनेसे भति- 
व्याप्तिदोष निवारण के लिए अनुभवावृत्ति पद दिया है सूत्रकार के मत से यह साधम्यं है, 
क्योंकि 'अन्यत्र नित्यद्रव्येभ्यः' ऐसी भाष्योक्ति को लेकर दांकरमिश्र ने यह अथे कहा 
है । इसी प्रकार उपस्कार के गुणजन्यत्व का भी गुण में वर्तमान कारणता से निरूपित 
कार्यतानियामकताश्रय धमं की अधिकरणता ऐसा अथ जानना चाहिये । (यदि 
कहो कि यह भाष्यकार को अभिप्रंत अथ है यह सूत्र से कसे बोधित होता है तो अन्यत्र 
ऐसा कहने से अर्थात्‌ सदनित्यं इस सूत्र के एकदेश का 'नित्यसद्विशेषभिन्न' नित्य सतु- 
विशेष से भिन्न ऐसा अथे करने से नित्य द्रव्यों से भिन्नों का यह साधम्यं है यह अभि" 
प्राय है ) ॥ ८ ॥ 


इस प्रकार अष्टम सूत्र की व्याख्या कर नवम सूत्र का उपस्कारकार अवत्तरण 
देते हुए कहते हैं कि, साम्प्रत द्रव्य तथा गुण दो ही पदार्थों का समान घर्म सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--द्रव्यगुणयोः=द्रव्य तथा गुण पदार्थ का, सजातीयारम्भकत्वं = अपने 

समान जाति के पदार्थ को उत्पन्न करता, समान घम है ॥ ९ ।। 

` भावार्थ--द्रव्य समान जाति के द्रव्यों को, गुण अपने समान जाति के गुणों को 
ही उत्पन्न करते हैं, अत: द्रव्य तथा गुणपदार्थ का समान जाति के कार्य को उत्पन्न 
करना साधर्म्य है ॥ ९ ॥ 

नवम सुत्र की स्वयं दशम सूत्ररूप से कणाद महर्षि ने व्याख्या की है, अतः स्पष्टा- 
थंक होने से शंकरमिश्र दशम सूत्र का अवतरण देते हैं कि इसी नवम सूत्र को वूसरे 
( दशम ) सूत्र से सूत्रकार स्पष्ट करते हैं-- 

पद्पदाथं-द्रव्याणि = पृथिवी आदि द्रव्य, द्रव्यान्तर = दूसरे द्रव्यों को, आर- 
भन्ते=उत्पन्न करते हैं, गुणाः च = और गुणपदार्थ, गुणान्तरं = दुसरे गुण को ( उत्पन्न 
करते हैं )॥ १० ॥ 


अ० १, आ० १] द्रव्यगुणयोः साधम्यनिरूपणम्‌ ४७ 


अन्त्यावयविविभद्रव्याणि तथान्त्यावयविगणान्‌ द्वित्वद्विप्रथक्त्वपरत्वा- 
परत्वादोन्‌ गणांश्च विहाय सजातीयारम्भकत्व॑ साधम्य द्रष्ठव्यम्‌ । सजातोया- 
रम्भकवृत्तिपदार्थ विभाजको पाधिमत्त्व॑ बा विवक्षित तेनाजनकद्रव्यव्यक्तीनाम- 
व्युपप्रहः ॥ १० ।। 

ननु कमोणि कुतो न कमोन्तरमारभन्त इत्यत आह 

कर्म कमंसाध्यं न विद्यते ॥ ११॥ 

विदिरयं ज्ञानार्थो न तु सत्ताभिधायो । सजातीयारब्धद्रव्यगुणयोरिव 

भावार्थ--पुथिवी आदि नौ द्रव्यों में से कुछ द्रव्य दुसरे द्रव्यो को जैसे कपाल, 
तन्तु क्षादि क्रम से घट-पट धादि द्रव्यों को, तथा गणरूपादि के दूसरे गुणों को ( जसे 
तन्तुओं के रक्त आदि रूप पट के रक्त आदि रूपों को उत्पन्न करते हैं), अतः द्रव्य 
सथा गुण में नवम सूत्र में सूचित सजातीयारम्भकत्व साधम्य सिद्ध होता है ॥।१०॥। 

उपस्कार---अत्तिम घटादिरूप अत्यवि द्रव्य, तथा आकाशादि व्यापक द्रव्य, 
तथः अन्त्याबयवि घटादि द्रव्यों के रूपादिगुण, एवं द्वित्वादिसंख्या, द्विपृथक्त्व, परत्व, 
अपरत्व इत्यादि गुणों को भी छोड़कर नवम सूत्र में कहा हुआ द्रव्य तथा गुणों का 
समान धर्म जानना अथवा समान जाति के उत्पादक में वतमान पदार्थविभाजक धमे 
की भाधारता ऐसा सजातीयारंभकत्व का जातिघटित अर्थ करने से उपरोक्त अन्त्याव- 
यवि आदि द्रव्यो में जो सजातीयों को उत्पन्न नहीं करते उनका भी संग्रह हो जाता है 
( अर्थात्‌ उनमें सजातीयारभकत्व न रहने से जो अव्याप्ति दोष होता था उनमें भी 
कपालादिसजातीयारंभक द्रव्यादिकों में वतमान द्रव्यत्व के रहने से उक्त दोष निवृत्त 
हो जायगा, इसी प्रकार अन्तिम गुणों में भी जान लेना ॥ १० ॥. 

एकादश सूत्र का उपस्कार में भवतरण देते हैं कि--शंका है कि-कमंपदाथं दुसरे 
कर्मो को क्यों नहीं उत्पन्न करते | इस पर सुत्रकार कहते हैं-- . 

पद्पदार्थ-कमं = कमंपदार्थ, कमंसाध्यं = कर्मं से उत्पन्न, न विद्यते = नहीं 
ज्ञात होता ॥ ११॥ | 

भावाथे--द्रव्य तथा गुणपदार्थ के समान एक क्रिया से दुसरी क्रिया उत्पन 
होती है इसमें प्रमाण नहीं है ॥। ११ ॥। 

. उपस्कारकार भी इस सुत्र में 'विद्यते' इस पद में 'विद' यह धातुरूप प्रकृति 'विद 
ज्ञाने इस धातुपाठ से ज्ञान थर्थ में लेना नकि 'विदसत्तायाम्‌ इस घातुपाठ का 
सत्ता अथं का वाचक । थर्थात्‌ जिससे समानजातीय के आरम्भ करनेवाले द्रव्य तथा 
गुण के समान कर्म से कमे उतपन्न होता है इसमें प्रमाण नहीं है। तात्पर्य यह है कि 
ज्ञानाथंकत्व पक्ष में ही शंकरमिश्र से कहे हुए प्रमाण नहीं हैं इस अथं से ही शिष्यों 


की हेतु की आकांक्षा निवृत्त होती है, अतः विदधातु का सत्तारूप अर्थ नहीं लेना यह 
सुतर का बर्थ है। 


४८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कर्मसाध्ये कर्मणि प्रमाणं नास्तीत्यर्थः । इदमत्राकूतम्‌ । कमे यदि कम जनयेत्‌. 
स्वोत्पः्त्यनन्तरमेब जनयेत्‌ शब्दवत्‌ । तथाच पूवकर्मणेव यावत्संयोगि- 
द्रव्येभ्यो विभागे जनिते द्वितीयं कर्म केन सह विभागं जनयेत्‌ विभागस्य 
संयोगपूर्वेकत्वात्‌ संयोगान्तरस्य च तत्राविकरणेऽुतपन्नत्वात्‌ , विभागाजनने 
तु कमंळक्षणक्षतेः । न च क्षणान्तरे कमान्तरं जनयिष्यतीति वाच्यम्‌ समथस्य 
क्षेपायोगात्‌ , अपेक्षणीयान्तराभाबात्‌ , पूसंयोगनाशाक्षणेऽपि जनने विभाग- 
जनकत्वानुपपत्तिरेब, उत्तरसंयोगोत्पत्तिकालेडपि जनने तथेव । उत्तरसंयोगो- 
त्पक््यनन्तरकालन्तु कर्मनाश एव। तथा च सुष्ठूक्तं 'कमसाध्यं न विद्यतं 
इति ॥ ११ ॥ | 
गणकमंभ्यां द्रव्यस्य वेधम्येमाह-- 
न द्रव्यं कायं कारणश्व वधति ॥ १२ ॥ 


यहां यह अभिप्राय है कि एक कम यदि दूसरे कर्म को उत्पन्न करेगा तो शब्द के 
समान अपनी उत्पत्ति के पश्चात्‌ ही करेगा, और ऐसा होने से प्रथम क्रिया से ही 
जितने संयुक्त द्रव्य थे उनसे उसी क्रिया से विभाग उत्पन्न होने पर द्वितीय 
क्रिया किन संयुक्त द्वव्यों से दूसरे विभाग को उत्पन्न करेगी, क्योंकि 
विभाग संयोगपुर्वक ही होता है, दूसरा कोई संयोग उस आधार में उत्पन्न 
हुआ ही नहीं है, यदि द्वितीय क्रिया विभाग को उत्पन्न न करे तो ( संयोगविभाग 
योरनपेक्षं कारणं कर्म--संयोग तथा विभाग के निरपेक्ष कारण को कर्म कहते हैं, यहे 
कर्म लक्षण द्वितीय कमं में न रहने से ) अव्याप्ति दोष हो जायगा )। “दूसरे क्षण में 
प्रथम क्रिया दूसरी क्रिया को उत्पन्न करेगी' ऐसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि यदि 
प्रथम किया द्वितीय क्रिया को उत्पन्न करने में समर्थं है, ठो वह (क्षेप) कालविलम्ब 
को सहन नहीं कर सकती । क्योंकि उसे दूसरे किसी की क्रियान्तर को उत्पन्न करनेः 
में अपेक्षा ( आवश्यकता ) नहीं है । पूर्वसंयोग-के नाश के तृतीय क्षण में प्रथम किया 
द्वितीय क्रिया को उत्पन्न करे तो भी पूर्वोक्त रीति से विभागजनकता नहीं हो सकती। 
यदि उत्तर संयोग के उत्पत्ति के चतुर्थ क्षण में प्रथम क्रियान्तर को उत्पन्न करे, तो भी वही 
विभागजनकता न होना दोष आ ही जायगा । उत्तरसंयोग के उत्पत्ति के पश्चात्‌ पंचम 
क्षण में प्रथम क्रिया स्वयं नष्ठ हो जाती ही है । तथा च--'कमं कमंसाध्यं न विद्यते' 
एक किया से दूसरी क्रिया उत्पन्न होती है इसमें प्रमाण नहीं हैं--ऐसा कुत्र में ठीक 
ही कहा है॥ ११ ॥ 
इस प्रकार ११ वें सूत्र की व्याख्या कर उपस्कार में द्वादश सूत्र का अवतरण 
ऐसा देते हैं कि--गुण तथा कर्म इन दो पदार्थो से द्रव्य का विरुद्ध धर्म सूत्रकार 
कहते हैन | 
पदपदार्थे--न = नहीं, द्रव्यं  द्रव्यपदा्, कार्यं = कार्य को, कारणं च = ब्रोर 


अ० १, आ० १ ] दरञ्यगुणकमंणामांवशेषनिरूपगाप ४९ 


द्रव्यं न स्वकाय्य हस्ति न वा स्वकारणं हन्ति, काय्यकारणभावापन्नयो 
द्रवययोवध्यघातकभावो नास्तोत्यथः। आश्रयनाशारम्भकसंयोगनाशाभ्यामेव 
द्रव्यनाशादिति भावः | बधतीति सौत्रो निदृशः॥। १२॥ 

गणस्य काय्यकारणवध्यत्वमाह-- 


उभयथा गुणाः ॥ १३ ॥ 


काथ्यंबध्याः कारणवध्याश्चत्य्थः । आद्यशब्दादीनां कार्य्यवध्यत्वं चरमस्य 
ठु कारणवध्यत्वम्‌ , उपान्त्येन शाब्देन अन्त्यस्य नाशात्‌ ॥ १३ ॥ 


कारण को भी, वधति=नष्ट करता है। ( इस सूत्र में गणपाठ में उपलब्ध न होने के 
कारण 'वधघति' यह आष प्रयोग हे यह जानना चाहिये ) ॥ १२ ॥ 

भावार्थ--शब्द ज्ञानादि गुणों के समान दो द्रव्यों का परस्पर में नाश्यनाशकथाव 
नहीं है, अर्थात्‌ एक द्रव्य दूसरे द्रव्य का नाशक तथा कोई द्रव्य दूसरे द्रव्य से नष्ट नहीं 
होता ॥ १२ ॥ 

उपस्कार--शब्दादि गुणों के समान कोई द्रव्य अपने कार्य द्रव्य को अथवा 
अपने कारण द्रव्य को नष्ट नहीं करता । यदि पवपक्षी यहाँ पर ऐसी शंका करे--कि 
द्रव्य में कमपदाथ का वघम्य नहीं हो सकता, क्योंकि कार्यविरोधि कमं’ इस अग्रिम 
१४ सूत्र से कम में कार्य से नाश होने को, ओर इस सूत्र में कारय फे नाशक न होने की 
उक्ति है--तो उसके उत्तर मे शंकरमिश्र कहते हैं कि कायेता तथा कारणतावस्था 
प्राप्त दो द्रव्यों का परस्पर वघ्यघातकभाव नहीं है यह अथ हे । आश्रय का नाश तथा 
उत्पादक संयोग के नाश ही से द्रव्यनाश होता है यह भाव है। 'वघति' यह सूत्रोक्त. 
निदेश है ( प्रकृतब्याकरण।नुसार न होने से ॥ अर्थात्‌ काय द्रव्य में नाश्यता, कारणद्रव्य, 
में नाशकत्व, तथा कारण द्रव्य में नाश्यता तथा कार्य द्रव्य में नाशकता नहीं है ऐसे. 
सूत्र क्रम के अनुसार अथ के क्रम से अथं करने पर द्रव्य में कायं से नाश्यता के अभावः 
का भी लाभ होने से वधम्य की उपपत्ति हो सकती है । इस पक्ष में सूत्र में द्रव्य पद 
द्वितीयान्त कर्म, कार्यं और कारण पद प्रथमान्त कर्ता पद हैं यह भी जानना. 
चाहिये ॥ १२ ॥ 

त्रमोदश सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरदेव कहते हैं कि गुणपदार्थ कार्यं तथा 
कारण दोनों से नष्ट होते हैं, यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे--उभयथा = कार्य तथा कारण दोनों से, गुणाः = गुणपदार्थ ( नष्ट 
होते हैं ) ॥ १३ ॥। | 

भावःथ--किन्तु गुणपदार्थ कार्यगुण तथा कारणगुण दोनों से नष्ट होते हैं ॥१३॥ 

उपस्कार--गुणपदार्थ कायं गुणों से नष्ट होते हैं तथा कारणगुणों से भी नष्ट 
होते हैं । क्योंकि प्रथम आदि कारण शब्दों का द्वितीय आदि कार्य शब्दो से नाश होता 

४ वे० 


५० वेशेषिकसूत्रो परकारः 


गणानां काय्यकारणोभयविरोधिलमुक्त्वा कर्मण: काय्येबिरोधित्वमाह-- 
6 ७ 
काय्यविरोधि कम ॥ १४ ॥ 


काय्यं बिरोधि यस्येति बहुत्रीहिः, स्वजन्योत्तरसंयोगनाइयत्वात्‌ कमणः | 
द्रव्याणां काय्यकारणाविरोधित्बं नियतमेव । गुणकर्मणोस्त्वनियमः, आश्रयना- 
शासमवायिकारणनाशनिर्मिन्तनाशविरोधिशुणानां नाशकत्वस्य बवक्ष्य- 
माणत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
शिष्याकाङ्कानुरोघेन त्रयाणां साधम्यमभिधायेदानीं त्रयाणां ळक्षणमार- 
अंमाण आह-- 
क्रि यागुणवत्‌ समवायिकारणमिति द्रव्यलक्षणम्‌ ॥ १४ ॥ 


है, भौर अन्तिम शब्द कारण शब्द से नष्ट होता हैं, क्योंकि उपान्त्य (अन्तिम के पुव) 
शब्द से अन्तिम शब्द का नाश होता है ( यही प्रक्रिया ज्ञान सुख आदि आत्मगणों के 
साश में जाननी चाहिये )॥ १३ ॥। 

( चतुदश सुत्र का अवतरण उपस्कार में ऐसा देते हैं कि ) त्रयोदश सूत्र में गुण 
पदार्थों में कार्यं तथा कारण गुणों से नाश होता हैं यह कहकर कर्मपदार्थ कायं से 
( उत्तर संयोग से ) नष्ठ होता है यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथं--कार्यविरोधि = कायं से नष्ट होता है, कमं = कमं पदार्थं ॥१४॥ 

भावाथं-कर्मपदार्थं अपने उत्तर संयोग रूप कायं से नष्ट होता है ॥ १४॥ 

उपस्कार--इईस सूत्र में “कार्यं विरोधि' इस विशेषण पद में कायं विरोधी है 
जिसका ऐसा अभ्य ( कमं ) पदार्थं प्रधान वहुत्रीहि समास करना, क्योंकि क्रिया से 
चतुर्थ क्षण में उत्पन्न उत्तर संयोग क्रिया का नाश करता है। द्रव्यपदार्थों में कार्य 
तथा कारण द्रव्यों से नाश न होना यह १२ सूत्र में उक्त साधम्य नियमित है। गुण 
तथा कमंपदाथं में कार्यं तथा कारण से नष्ट होने क। नियम नहीं है, क्योंकि आश्रय 
रूप समवायिकारण का नाश, संयोगादि रूप असमवायिकारण का नाश तथा निमित्त 
कारण का नाश, तथा विरोधी गृण गुणों के नाशक होते हैं यह कहा जायगा ॥ १४ ॥. 

शिष्यों की जिज्ञासा के अनुसार द्रव्य, गुण, तथा कमं इन तीनों पदार्थों के साधम्यं 
का वर्णन कर सूत्रकार संप्रति उक्त तीनों पदार्थो का क्रम से लक्षण कहने के लिये यह 
सुत्र कहते हैं--क्रियागणबत्‌ समवायिकारणमिति द्रव्यलक्षणम्‌ ॥ १५॥ 

पदपदार्थे--क्रियागुणवत्‌ = कमं और गुण का आश्रय होना, समवायिकारणं = 
समवायि कारण होना, इति = यह तीन, द्रव्यलक्षणम्‌ = द्रव्य पदार्थो का सामान्य 
लक्षण है ॥ १५ ॥। 

भावाथ--क्रिया तथा गुण के आश्रय, और समवायिकारण को द्रव्य कहते 


हैं ॥ १५॥ 


अ० १, आ० १] _ द्रव्यलक्षणनिरूपणम्‌ ५१ 


क्रियाश्च गुणाश्व विद्यन्ते5स्मिन्चिवि क्रियागुणवत्‌ । अत्र लक्षणशब्दश्रिह- 
वचनः, समानासमानजातीयव्यवच्छेदकव्यतिरेकिलिङ्गविशेषवचनश्चलक्षयतेऽने- 
नेतिव्युत्पत्तिबलछात्‌ । क्रियया कमणा द्रव्यभिद्सिति ळक्ष्यते गुणवत्त्वेन च समाना- 
समानजातीयेभ्यो व्यावृत्त द्रव्यं छक्ष्यते, तत्र समानजातीया भावत्वेन गुणाद 
यः पञ्च, असभानजातोयस्त्वभावः, तेन द्रव्य गुणादिभ्यो भिन्न गरणवत्त्वात्‌ 

ज्ञ गणादिभ्यो भिद्यते तन्न गुणबतू यथा गणादोति । गणवस्त्वं यद्यप्याद्यक्षणे5- 
बयविनि नास्ति तथापि गणात्यन्ताभावविरोधिमर्वं विवक्षितम्‌ गणप्राग _ 
भावप्रध्वंसयोराप गणात्यन्ताभावविरोधित्वात्‌। एवं समवायिकारणत्वमपि 


हे र री उच 


उपस्कार- क्रिया और गुण भी जिसमें वतमान हो वह क्रिया तथा गुणवान्‌ होता 

है । इसमें द्रव्यलक्षणं इस पद में लक्षणशब्द चिल् का बोधक है । (तथा चिह्न पद 
का लिङ्ग का बोधक होने से व्यतिरेकि हेतुक ही यहाँ पर इतर गुणादि पदार्थो से 
मेद साधक लिङ्ग होगा इस आशय से शंकरमिश्च कहते हैं कि ) समानजातीय तथा 
समानजातीय पदार्थों से भेद सिद्ध करने वाले व्यतिरेकि लिङ्ग विशेष का बोधक भी 
चिह्न शब्द है, क्योंकि 'अनेन जिससे 'लक्ष्यते' लक्षित पदार्थ ( लक्षण से जाना जाय) 
ऐवी व्युत्पत्ति के बल से चिह्न शब्द लिङ्गबोधक हो सकता है। क्रिया से-कम से 
द्रव्यं ईति’ यह द्रव्य है `इति’ ऐसा 'लक्ष्पते' लक्षण से जाना जाता है, 'गुणवत््वेन च' और 
गुणाधारता से भी भिन्न द्रव्य पदाथ अनुमित होता है, क्योंकि उसमें द्रव्य के भावरूप 
*से समानजातीय गुण आदि पाँच पदार्थ तथा असमानभातीय अभाव पदार्थं हैं उससे 
्रव्यपदार्थ, गुणादिपदार्थो से भिन्न हैं, गुणाधार होने से जो गुणादिको से भिन्न नहीं 
होता वह गुणवान्‌ नहीं होता, जसे गुणादि पदार्थ ( इस व्यतिरेकि अनुमान से द्रव्य 
गुणादि पदार्थो से भिन्न है यह सिद्ध होता है ) । अर्थात्‌ 'व्यावृत्तिव्यवहारो वा लक्षण- 
स्य प्रयोजनम्‌? इस उक्ति से इतर भेदरूप साध्य में उसकी अन्यत्र प्रसिद्धि न होने के 
कारण अन्वयव्याप्ति न होने से केवल व्यतिरेक व्याप्ति मात्र से उत्पन्न 
अनुमिति का कारण होने से यह प्रदशित व्यतिरेकिलिङ्करूप लक्षण है यह सिद्ध 
होता है ॥। ( गुणवत्त्व शब्द के अथं का विचार करते हुए शंकरमिश्र कहते 
हैं कि) यहाँ पर गुणाघारता रूप द्रव्य का लक्षण प्रथम उत्पत्ति क्षण में यद्यपि घटादि 
्रव्यों में न रहने से अव्याप्ति दोष आ सकता है, तथापि गुणों के अत्यन्ताभाव का 
विरोधी होना ऐसा गुणवत्त्व शब्द का अर्थ विवक्षित है, जिससे उत्पत्ति क्षण में घट 
में गुणप्रागभाव होने से गुणों के ध्वंस तथा प्रागभाव का प्राचीन मत में ही विरोध 
होने के कारण गृणात्यन्ताभाव विरोधित्व के रहने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा । 
( अर्थात्‌ गुणवत्त्व लक्षण का गुणवान्‌ में वत्तमान पदार्थ विभाजक धमंवत्ता ऐसा अर्थं 
करना चाहिये, नहीं तो नव्यमत में गुण प्रागभाव तथा गुण ध्वंस का उसके अत्यन्ता- 


५२ वरोषिक सूत्रो पस्कार: 


षट्पदथभेदकमेव द्रब्यपदार्थस्य लक्षणम्‌ । न च साध्याप्रसिद्धिगं णादि- 
भेदस्य घटादावेव प्रत्यक्षासद्धत्वात्‌ । नचात्र सिद्धलाधनं घटत्बावच्छेरेनेतर- 
भेदस्य सिद्धत्वेऽपि द्र्व्यत्वाचच्छेदेन साध्यत्वात्‌ , पक्षतावच्छेदकभेदे न 
।सद्धसाधनं यथा नित्ये वाझ्ानसो इत्यत्र इति केचित्तन्न पक्षतावच्छेद्‌का- 

भाव से विरोध होने में प्रमाण न होने से प्रथम क्षण में घटादि अवयवी द्रव्य में 
अव्याप्तिदोष फिर भी बना रहेगा । ( आगे तृतीय समवायिकारणत्व रूप लक्ष- 
णार्थ के विषय में शं करमिश्र कहते हैं कि समवायिकारणत्व भी गुणादि षट्‌ पदार्थो 
से द्रव्यों में भेद सिद्ध करने वाला ही ट्रव्यपदार्थ का लक्षण है । यहाँ इस उक्त अनु- 
मान में इतर भदरूपसाघ्य अप्रसिद्ध है यह पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि गुणादि 
पदार्थों का भेद घट आदि द्रव्यों में प्रत्यक्ष प्रमाण से ही सिद्ध है। तब तो 'घटादिकों 
मे प्रत्यक्ष से सिद्ध ही गुणादि भेद को घटादि द्रव्यो में गुणादि भेद साधक हेतु सिद्ध 
की सिद्धि करने के कारण सिद्ध साधन दोष आ जायगा” ऐसा भी पूर्वपक्षी नहीं कह 
सकता क्योंकि घटत्वविशिष्ट घटादि विक्षेष द्रव्यों में गुणादि पदार्थों का भेद सिद्ध होने 
पर भी द्रव्यत्वविरिष्टसामान्य रूप से सम्पूण द्रव्यों में इतर भेद साध्य ही हैन कि 
सिद्ध, अतः पक्षतानियामक धर्म का भेद होने पर सिद्धसाधन दोष नहीं होता, जिस 
प्रकार 'वाङ्मनसी नित्ये' वागू इन्द्रिय तथा मन नित्य हैं, ऐसा यहाँ पर कुछ विद्वान्‌ 
कहते हैं। अर्थात्‌ जिस प्रकार मनमात्र में मनस्त्वधम से नित्यता सिद्ध होने पर भी 
वागू तथा मन उभय में उभयत्वेन नित्यता सिद्ध नहीं है उसी प्रकार घटस्वादिविशिष्ट 


घटादिकों में गुणादि भेद सिद्ध होने पर भी द्रव्यत्वरूप से संपूर्ण द्रव्यो में गुणादि भेद 
सिद्ध नहीं है, अतः सिद्ध साधन दोष न होगा । 

शंकरमिश्च कहते हैं कि यह मत ठोक नहीं है, क्योंकि पक्षतावच्छेदधर्म॑विद्षिष्ट 
किसी भी पक्ष में अर्थात्‌ 'सामानाधिकरण्येन' साध्यसिद्धि रहने पर भी पक्षता नहीं हों 
सकती ( अर्थात्‌ उक्त मतविशेष के उत्तर में अभाव साध्यक स्थल में साध्यज्ञान 
का न रहना ही पक्ष की पक्षता होती है भ्रौर भाव तथा अभावसाधारण एकरूप- 
पक्षता माननेवाले सिद्धान्ती के मत में तो पक्षमात्र में अनुमिति होने में किसी एक 
पक्ष में साध्य की सिद्धि भी अनुमिति की प्रतिबन्धक होती है, प्रकृतमें द्रव्य, गुणादिकों 
से भिन्न है, यह अनुमिति भी द्रव्यस्तधर्मविशिष्ट संपूर्ण द्रव्यों में अवच्छेदावच्छे- 
देन अनुमिति है, तो कंसे सिद्धसाधन दोष होंगा, अथवा उसके परिहार के लिए 
धमितावच्छेदक के भेद के दिखाने के लिये मतविशेष से द्रव्यत्व तथा घटत्वरूप के 
प्रदशन को आयास किया जायगा । ऐसा 'पक्षतावच्छेदकावच्छि्ने' इत्यादि शंकरमिश्र 
के उत्तर का भाव है। उक्त मतान्तर में व्यतिरेकि अनुमान में पक्षता का सम्भव 
होने के कारण 'व्यतिरेकिलिङ्गविशेषवचनः' इसमें व्यतिरेकि पद केवल व्यतिरेकि तथां 
अन्वयव्यतिरेकि दोनों का बोधक है, क्योंकि अन्य परामर्श भी हो सकता है। यह 
जानना चाहिये । 


अ० १, आ० १] राणनिरूपणम्‌ ५२ 


बच्छिन्ने कचिद्पि साध्यसिद्धो पक्षताक्षतेस्तथाप्यावश्यक्खात्‌ । इतिशव्दश्च 
इत्यादिपरस्तेन सङ्कयात्रख्चपरिमाणजस्वप्रथक्त्त्रव स्वसंयोगबत्तत्र विभागव- 
स्वान्यपि द्रव्यलक्षणत्वेन संगृह्यन्ते ॥ १४॥ 
द्रदयानन्तरं गणानामुदेशात्‌ तल्लक्षणमाह-- | 
द्रव्याश्रय्यगुणवान्‌ संयोगविभागेष्वकारणमनपेक्ष इति गुण- 
लक्षणम्‌ ॥ १६ ॥ 


द्रव्यमाश्रयितु शोळमस्येति द्रव्याश्रयो । एतच्च द्रव्येऽपि गतमत आहू-7 
अगृणवानिति । तथापि कमेण्यतिव्याप्िरित्यत आह संयोगविभागे- 
ष्वकारणमू । तथापि संयोगविभागधमोवर्मश्वरज्ञानादोनामसंग्रह: स्यादत 
उक्तमनपेक्ष इति । अत्रानपेक्ष इत्यनन्तरं गुण इति पूरणोयम्‌ , संयोगविभारे- 


( आगे १५ वें सूत्र की अवशिष्ट व्याख्या करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि) --सूत्र 
में इति शब्द का अर्थ है इत्यादि इस अर्थ से संख्याश्रपत।, परिमाणाघारता, पुथक्त्व- 
वत्ता, संयोग तथा विभाग की आधारतारूप भी द्रव्य सामान्य के लक्षणों का सग्रह 
होता है ॥ १५ ॥ 

द्रव्य के अनन्तर क्रमप्राप्त गुणों का उद्देश होने से गुणों कः लक्षण सुत्र में ऐसा 
कहते है-- | 

पद्पद्गथ--द्रश्याश्चयी = द्व्यों में आश्रित, गुण रहित, तथा संपोग और गुणों में 
दूसरे की अपेक्षा न करता हुआ जो कारण नहीं होता, इति = यह, गुणलक्षणम्‌ = 
गुणों का सामान्य लक्षण है ॥ १६ ॥ 

भावाथ--द्रव्य में आश्रित होनेआले, गुण रहित, तथा संयोग और विभाग में 
कारण न हों और निरपेक्ष हों, अर्थात्‌ संयोग तथा विभागों में निरपेक्ष होते हुए जो 
कारण न हों उन्हें गुण कहते हैं, ऐसा गुणों का सामान्य लक्षण है॥ १६॥। 

उपस्कार = द्रव्यों में आश्रित होना जिसका स्वभाव है उसे गुण कहते हैं । किन्तु 
यह लक्षण द्वव्यों, क्म तथा जाति आदिको में भी द्रव्याधारता होने से अतिव्याप्ति 
दोष से ग्रस्त हो जायगा । जिसके वारण के लिए “अगुणवान्‌ ऐसा दूसरा लक्षण 
किया है । तथापि ( द्रव्यादिकों में अगुणवत्ता न न रहने के कारण उक्त दोष का निवारण 
होते पर भी ) कमंपदाथ में द्रव्याश्रितता तथा अगुणवत्ता होने से अतिव्याप्ति दोष 
होगा, अतः उसके वारण के लिये 'संयोगविभागेषु अकारणं' संयोग तथा विभागों में 
कारण न हो ऐसा कहा है। (कमं के संयोग तथा विभाग में कारण होने से दोष नहीं होगा) 
तथापि उक्त दोष का वारण होने पर भी संयोग, विभाग, धमं, अधमं, ईश्वर का ज्ञान 
इत्यादि गुणों में लक्षण के न जाने से अव्याप्ति दोष होगा अर्थात्‌ इनका संग्रह गुणों में 
न होगा, अतः 'अनपेक्ष' यह विशेषण दिया है ( अर्थात्‌ “संयोग तथा विभाग गुणसंयोग 


५४ वेशोषिकसूत्रो पस्कारः 


ध्बनपेक्षः सन्‌ कारणं यो न भवति सरण इत्यर्थः | संयोगविभागादीनां संयोग- 
बिभागो प्रति सापेक्षत्वात्‌ । नित्यवृत्तिनित्यवृत्तिसत्ताव्याष्यजातिमच्वं गणत्बम्‌ । 
 संयोगविभागो मिलितो प्रतिसमवायिकारणत्वासमवायिकारणत्वरहिते सामा- 
न्यबति यत्‌ कारणत्वं तद्गणत्वामिव्यञ्जकम्‌ । संयोगविभागयोः प्रत्येकमेव 
 संयोगविभागकारण- कत्वं न मिलितयोः घमीधम्नश्वरज्ञानादीनां द्वयोर्निमित्त- 


~ न्यायका 


ठथा विभ.गविशषों में कारण होते हैं ऐसा कहेंगे, ओर धर्म, अधमं तथा ईश्वर का | 
ज्ञान एवं प्रयत्न तो कायसामान्य में कारण होने से इनमें उक्त गुणलक्षण का 
अव्याप्ति दोष होगः ) । | 
` शंकरमिश्र कहते हैं कि यहाँ पर 'अनपेक्ष? इस पद के आगे गुणः ऐसा पदपूरण 
करना चाहिये, जिससे संयोग तथा विभागों में निरपेक्ष होता हुआ जो कारण 
नहीं होता ( अर्थात्‌ सापेक्ष ही संयोग तथा विभाग में कारण होता है उसे गुण 
कहते हैं । यह अर्थ है, क्योंकि संयोगविभाग इत्यादि गुण संयोग तथा विभाग दो 
गुणों में सापेक्ष कारण होते हैं। ( यहां पर केश्‍ल संयोग का प्रवेश किया जाय तो 
कारण तथा अकारण के संयोग में संयोग के निरपेक्ष कारण होने से, तथा केवल 
विभाग का प्रवेश माना जाय तो कारण तथा अकारण के विभाग में विभाग के निर- 
पेक्ष कारण होने से अव्याप्ति दोष भा जायगा । अतः दोनों का प्रवेश किया है तथा च 
संयोग को विभाग में तथा विभाग को संयोग में भी निरपेक्ष कारणता न होने से 
- अव्याप्ति दोष न होगा । इस पर यह नहीं शंका हो सकती कि-- तब तो संयोग विभाग 
में तथा विभाग संयोग में सामान्यरूप से कारण न होने से हौ उक्त अव्याप्ति दोष का 
वारण हो सकता है तो अनपेक्ष पद देने की क्या आवश्यकता है, जिससे वह व्यर्थं 
हो जायगा-क्योकि धर्म, अधरम इत्यादिकों को संयोगादि कार्यों की उत्पत्ति में नियम 
से संयोगादिकों की अपेक्षा होने से उनमें अव्याप्ति दोष के वारण के लिये अनपेक्ष 
पद सार्थक हो सकता है। इससे संयोग तथा विभाग कार्य में जो निरपेक्ष कारण हो . 
उससे भिन्न होते हुए गुणवान्‌ से भिन्न होता हुआ द्रव्यों के आश्रित हों उन्हें गुण 
कहते हैं । यह गुणों का निष्कृष्ट लक्षण दिखलाया गया है । 


(सूत्र के इतिपद से सुचित दूसरा गुणों का लक्षण शंकरमिश्र इस प्रकार दिखाते हैं 
कि )--नित्य परमाणुओं में वतंमान, नित्य अणुपरिमाण में वतंमान न तथा सत्ताजाति 
व्याप्य गुणत्वरूप जाति का आश्रय होना भी गृणों का सामान्य लक्षण है। 
( परमाणुओं में वर्तमान द्रव्यत्वजाति को लेकर द्रव्यो में अतिव्याप्ति वारणाथं 
यहाँ प्रथम नित्यपद दिया है। यदि द्वितीय नित्यपद न दिया जाय तो द्थणुक में 
वर्तमान दव्यत्वजाति के द्रव्यों में वतंमान होने से पुनः अतिब्याप्ति हो जायगी, 
जिसके वारणाथं द्वितीय नित्यपद दिया है। ससाआति को लेकर द्रव्य तथा कमे में 


अ० १, आ० १] कर्मळक्षणनिरूपणम्‌ ५५ 


कारणत्वमात्रै न समवायिकारणत्वं नाप्यसमवायिकारणत्वमिति तेषां संग्रह; । 
यद्वा संयोगतिभागसमवायित्वासमवायिकारणत्वझाल्यत्वं सामान्यसमानाधिः 
गणत्बव्यञ्जकम्‌ । सामान्यवत्त्वे सति कमौन्यत्वे च सत्यग॒णवत्त्वमेत्र चा गुणः 
लक्षणम ॥ १६ ॥। 

गणानन्तरमुद्दिष्टस्य कमंणो लक्षणमाह 


एकद्रच्यमशुशं संयोगविभागेष्वनपेचकारणमिति कमलक्षणम्‌ ॥१७। 


बे 


उक्त दोष के निवारण के लिये 'संत्ताव्याप्य' यह विशेषण दिया है । अन्यतरत्वधर्म को 
लेकर उक्त दोष के वारण के लिये जातिपद दिया है यह भी जान लेना । ( अथवा 
हांकरमिश्र कहते हैं कि )--मिले हुए संयोग तथा विभाग के प्रति समवायिकारण 
तथा असमवायिकारण न होनेवाले जातिमान्‌ पदार्थ में जो कारणता है वही गुणत्व- 
जाति की अभिव्यञ्जक है, संयोग तथा विभाग प्रत्येक ही भिन्न-भिन्त में संयोग तथा 
विभाग क्रम से कारण होते हैं न मिले हुए संयोग तथा विभाग में धर्म अधमं, तथा 
ईश्वर ज्ञानादि गुण, संयोग तथा विभाग में केवल निमित्त कारण होते हैं, न समवायि- 
कारण होते हैं, न असमवायिकारण इस कारण इनका भी संग्रह हो जाता है ( अर्थात्‌ 
अव्याप्ति दोष न होगा । ) (यहाँ पर द्रव्य में गुणत्व की आपत्ति के वारणार्थ समवायि- 
कारणतारहित तथा प्रागभाव में आपत्तिवारणाथं सामान्यवान्‌ ऐसा विशेषण अथवा 
कल्प में दिया है। यदि कारणत्व पद न दिया जाय तो प्रमेयत्व घम को छेकर सभी 
पदार्थों में गुणत्व प्राप्त होगा । अतः कारणत्व पद दिया है । धर्मादि निभित्त कारणों के 
संग्रहाथं यह समवायि तथा असमवायिपद का लक्षण में देने का प्रयोजन दिखाया है ) । 
( किन्तु अणुपरिमाण में कारणता न स्वीकृत होने से उसका संग्रह इस अथवा कल्प 
के लक्षण में भी न होगा इसलिये अन्य प्रकार से गुण का लक्षण उपस्कार में करते हैं 
कि )- अथवा. संयोग तथा विभाग में समवायि तथा असमवायिकारणता से शून्य होते 
हुए जो जाति के आधार हों उन्हें गुण कहते हैं, अर्थात्‌ उक्तरूप गुणत्व का व्यञ्जक है । 

इससे भी और लघुलक्षण करते हैं कि जाति का आधार होते हुए तथा कमं 
से भिन्न होते हुए जो गुणवान्‌ नहीं होते उन्हें गुण कहते है । ( इसमें जात्यादिकों 
में कमं में तथा द्रव्यो में अतिव्याप्ति दोष के परिहार के लिये क्रम से दो विशषण 
तथा विशेष्य दिया है यह जान लेन। चाहिये ॥ १६ ॥। 

क्रमप्राप्त कर्मलक्षण की अवतरणिका देते हुए शंकरमिश् कहते हैं कि गुण पदार्थ 
के पश्चात्‌ उद्देश किये कमं पदार्थ का सूत्रकार इस प्रकार लक्षण कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--एकद्रव्यं = एक ही द्रब्य में आश्रित, निर्गुण तथा संयोग और 
विभाग को उत्पन्न करने में निरपेक्ष कारण. इति-इस प्रकार, कमलक्षणम्‌ = 
कर्मवदाथं का लक्षण है ७ १७॥ 


५६. _ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


एकमेव द्रव्यम्‌ आश्रयो यस्य तदेकद्रव्यम्‌ , न विद्यते गु णोऽस्मिन्नित्य- 
ग॒णम्‌ , संयोगविभागेष्वनपेक्षकारणमिति स्वोत्पस्यनन्तरोत्पत्तिकमाव- 
भृतानपेक्षमित्यथः। तेन समवायिकारणापेक्षायां पूर्वसंयोगाभावापेक्षायाव्य 
नासिद्धत्वम्‌ । स्वोत्पत्यनन्तरोत्पत्तिकानपेकषत्वं बा विवक्षितम्‌ पूषसंयोगध्वंस- 
स्यापि स्वोत्पत्त्यनन्तरानुत्पत्तिकत्वात्‌, अभावस्वेन तस्याद्यक्षणसम्बन्धा- 


भावाथें--द्रव्य तथा गुणपदार्थों के पश्चात्‌ उद्दिष्ट कमं पदार्थ वह है जो 
एक द्रव्य में ही आश्रित एवं गुणरहित तथा संयोग ओर विभागगुणों को उत्पन्न 
करने में किसी «अन्य की आवश्यकता न रक्खे ।। १७ ॥ 

उपस्कार--जिसका एक द्रव्यपदार्थ आधार हो वह एक द्रव्य कहाता है 
तथा गृण जिसमें न हो उपे अगुण कहते हैं तथा संयोग और विभाग को उत्पन्न 
. करने में निरपेक्ष कारण हो, अर्थात्‌ अपनी ( क्रिया की ) उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पन्न 
होनेवाले भावपदार्थ की अपेक्षा न करे वह॒कमंवदार्थ है। (यहां पर ) अनेक द्रव्यों 
को आश्रय करनेवाले कारण तथा अकारणके संयोग तथा विभाग में अतिव्याप्ति 
दोष होने के कारण 'एकद्रव्य' ऐसा विशेषण दिया है जिसका अनेक द्रव्याश्रयभिन्नत्व 
थर्य है, संयोग तथा विभाग के अनेक द्रव्याश्रित होने से उक्त दोष न होगा । परमाणु 
के अनाश्रय होने के कारण उसमें अनेक द्रव्याश्रितभिन्नता है, अतः उसमें अतिव्याप्ति 
दोष के परिहार के लिये अगुणं विशेषण दिया है। परमाणु में रूपादि गुण होने से 
उक्त दोष न होगा । रूप इत्यादि एक एक गुण में अतिव्याप्ति दोष आ. जायगा 
क्योकि वे भी एक द्रव्य में आश्रित तथा गुण होने से निगु'ण भी हैं, अतः अन्तिम 
संयोग तथा विभाग में निरपेक्षकारणत्व विशेषण दिया है, ( अर्थात्‌ मिलित संयोग 
तथा विभाग में जो निरपेक्षकारण हो उसे कम कहते हैं, यह कर्मपदाथं का 
निष्कृष्ट ( साररूप ) लक्षण का अर्थ है। संयोग अथवा विभाग उन दोनों में निरपेक्ष 
कारण नहीं होते, अतः उक्त दोष न होगा । कुछ विद्वानों का यहां ऐसा मत है कि 
संयोग का निरपेक्षकारण, तथा विभाग का निरपेक्षकारण इस प्रकार प्रत्येक तीनों 
विशेषणों से युक्त दो लक्षण हैं दोनों में अन्तिम विशेषण न देने से रूपादि एक-एक गुणों 
में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा ) । ( सूत्र के अनपेक्षपद की स्वयं ब्याख्या शंकरमिश्र 
ने जो उपरोक्त की है उसमें नित्यज्ञान में अतिथ्याप्ति दोष के परिहाराथं सविषयक 
से भिन्न ऐसा विशेषण भी देना चाहिये । ) 

“अनपेक्षकारणं' इस विशेषण के किये हुए अथ के पदों का सार्थकय दिखाते हुए 
शंकरमिश्न स्वयं कहते हैं कि- उससे ( अर्थात्‌ द्वितीय उत्पत्तिपद के देने से.) समवायि- 
कारण क्रियाश्रय द्रव्य की अपेक्षा करने पर भी (उस द्रव्यकी किया की उत्पत्ति के पश्चात्‌ 
उत्पत्ति न होने के कारण तथा भावभूत पद के देने से । पूर्व संयोग के नाश की अपेक्षा 
करनेसे मी असिद्धि दोष न होगा क्योंकि वह पूर्वसंयोग का नाश भावपदार्थ नहीं है) । 
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भावात्‌ । नित्यावृत्तिसत्तासाक्षाद्व्याप्यजञातिमस्ब कमंत्वम्‌ , चलतीतिप्रत्यया- 
क € ७ 
साधारणकारणतावच्छेदकजातिमत्त्व॑ वा, गुणान्यनिगुणमात्रवृत्तिजातिमत्त्वं 


मालदा. 


( भावभूतपद न देने के कारण ऐसा भी लघु दूसरा लक्षण हो सकता है इस अभिप्राय 
से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--अथवा “अपनी (क्रिया की ) उत्पत्ति के पश्चात्‌ 
उत्पन्न हुए की अपेक्षा न करना? यह 'संयोगविभागेष्तरवेक्षं कारण” इसका अर्थ हो 
सकता है, क्योंकि पूर्वसंयोग नाशवाली क्रिया की उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पत्ति नहीं 
होती है, कारण यह कि अभाव होने से उसमें आदिक्षण का सम्बन्ध नहीं हो सकता । 
( अर्थात्‌ ध्वंसरूव अभाव आदिक्षणसम्बन्थ से रहित है, अभाव होने से, प्राग अभाव 
के समान इस प्रकार अनुमान से ध्वंसमें भी आदिक्षण का सम्बन्ध नहीं है यह सिद्ध हो 
सकता हे । यहां पृव॑पक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता कि "तो ध्वंस उत्पन्न हुआ---ऐसा 
व्यवहार कसे होता है' क्योंकि घटादि रूप प्रतियोगियों के सम्बन्ध से होने के कारण 
“उत्पन्न हुआ' यह व्यवहार गौण है । यहां पर 'वा' पद देने से शंकरमिश्र को यह लक्ष- 
णाथपक्ष अभिमत नहीं है यह सुचित होता है, क्योंकि घटादि द्रव्यों मे आदिक्षण के 
सम्बन्धके -समान उनके नाश में भी आदिक्षणसम्बन्ध प्रत्यक्ष सिद्ध होने से उक्त अनुमान 
में दिया हुआ अभावत्व हेतु व्यभिचारी होने से आदिक्षणसम्बन्ध के अभाव का 
साधक नहीं हो सकता । तथा यदि प्रतियोगि सम्बन्ध की उत्पत्ति मानी जाय तो 
सम्बन्ध भी अतिरिक्त पदार्थ मानना पड़ेगा यह विषय यहां पर विचार योग्य है | ) 
( कमंपदार्थ का शंकरमिश्र दूसरा लक्षण दिखाते हैं कि )--नित्यपदार्थों में न रहने 
वाली तथा सत्ताजाति की साक्षात्‌ व्याप्य ( अपर ) जाति का आश्रय होना ही कर्मों 
का लक्षण है। ( यहां,पर द्रव्यपदा्थ में भी सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्य द्रव्यत्वजाति 
के रहने से, तथा घटत्व श्रादि जाति को लेकर घटादि द्रव्यो में लक्षण जाने से 
अतिव्याप्ति दोष आ जायगा, अत: उसके वारणार्थ क्रम से नित्यवृत्ति तथा 
सत्ता साक्षात्‌ व्याप्य यह दोनों जाति में विशेषण दिये हैं, द्रव्यत्वजाति के परमाणु 
आदि द्रव्यो में रहने से तथा घटत्वजाति के सत्तासाक्षात्‌ व्याप्य न होने से उक्त दोष 
निवृत्त हो जाता है । यह जान लेना चाहिये ) । ( कर्मत्वजाति प्रत्यक्ष सिद्ध है इस 
आशय से शंकरमिश्च दूसरा भी कम का लक्षण दिखाते हैं कि )--“'चलति चलता है 
इत्याकारक लोकसिद्ध ज्ञान के विशेष कारणता की नियामक जाति का आधार 
होना भी कमं का लक्षण है। 'तथा अगुभं' इस सूत्र से पद के अनुसार गुणभिन्न 
तथा निगु णमात्र में वतंमान जाति के अधार को कमं कहते हैं। इस लक्षण में गुण 
में अतिव्याप्ति वारणार्थं गुणान्य तथा द्रव्य में अतिव्याप्ति वारणार्थं निर्गुण पद 
दिया है, तथा उन दोनों में उक्त दोष के निरासाथं मात्र पद दिया है जिसका उससे 
भिन्त में न रहना ऐसा अथं.है यह जानना । ( सुत्र में दिये हुए संयोगविभाग इत्यादि 
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वा, स्वोत्पक््यव्यवहितोत्तरक्षणवृत्तिविभागकारणतावच्छेदकजातिमर्वं वा । 
स चायं चळतीतिप्रत्ययसाक्षिकः पदार्थो नाविरलदेशोत्पादनादिनोपपाद्यः, 
क्षणभङ्गस्याम्रे निराकरिष्यमाणत्वात्‌ । लक्षणस्य इतरभेदसाधकताप्रकारः 
पूर्वोक्त एब ॥ १७ ॥ | 


इदानीं कारणमुखेन त्रयाणामेव साधम्यप्रकरणमुपक्रमते-- 
द्रव्यगुशकमणां द्रव्यं कारणं सामान्यम्‌ ॥ १८ ॥ 


विशेषण के अनुसार शंकरमिश्र कमं का लक्षणान्तर ऐसा करते हैं कि)--अपनी (किया) 
उत्पत्ति के व्यवघानरहित उत्तरक्षण में वतमान विभाग की कारणता की नियामक- 
जाति का आधार होना भी कर्म का लक्षण हो सकता है । ( इस लक्षण में उत्पत्ति- 
पद न दिया जाय तो विभाग के प्रागभाव में अतिव्याप्ति दोष होगा, क्योंकि उसके 
अव्यवहित उत्तरक्षण में उत्पन्न होने वाले विभाग में वह कारण है, प्रागभाव की 
अनादिता के कारण उत्पत्ति न होने से दोष न होगा। (उक्त कमंलक्षणों से सिद्ध 
कर्मपदार्थ के विषय में क्षणभंगवादि बोद्धों के आशय से शंका कर उसका समाधान 
करते हुए शंकरमिध आगे कहते हैं, कि)--वह यह कमंपदार्थ जिसमें 'चलति' चलता 
है इत्यादि प्रतीति ही साक्षि ( प्रमाण है, बोद्धमत से अविरल देशोत्पादन ( निरन्तर 
देश में उत्पत्ति ) इत्यादिकों से उपपादन सिद्ध करने योग्य नहीं है, क्योंकि हम 
क्षण क्षण में पदार्थों का नाश होता है इसका आगे खण्डन करेगे। ( अर्थात्‌ क्षण- 
विनाशो चलनकमं के आधार पदार्थ की समानजाति के ज्ञान से ही सिद्धि हो 
सकने के कारण उसके कारणता की नियामक कर्मत्व जाति मानने की क्या आवश्यकता 
है यह यहां पर बौद्धों की शंका का आशय है। जिसका आगे विस्तार से खण्डन 
किया जायगा )। ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उक्त कर्म के लक्षण से कम- 
पदार्थं में द्रव्यादि पदार्थ से भेदसिद्धि करने का प्रकार वही पूर्वोक्त है जो द्रव्य 
गुणादि लक्षणों में कहा गया है ।। १७॥। 
ट्रारहवें सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि साम्प्रत कारण 

द्वारा द्रव्य, गुण, तथा कसं इन तीन पदार्थो का ही साधम्यं (समानघम) निरूपण का 
प्रकरण प्रारम्भ किया जाता है-- 

पदपद्‌ाथ--द्रव्यगुशकमंणां = द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थ का, द्वव्यं = द्रव्य, 
कारणंमसमवायिकारण होता है, सामान्यभू=्समान ( एक )॥ १८॥ 

भावार्थ--नौ द्रव्य, चतुविशति गुण तथा उत्दीपणादि पांच कमंपदार्थों में द्रव्य ही 
एक समवायिकारण होते हैं, अतः द्रव्य समवायित्व द्रब्य, गुण तथा कर्म का समान 
धम है ।। १८ ॥ 
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समानमेव सामान्यम्‌ एकमित्यर्थः, अनयोः समाना मातेतिवत्‌ । एक- 
स्मिन्नेव द्रव्ये समवायिकारणे द्रव्यगुणकमीणि वत्तन्ते इत्यर्थः। द्रव्यसमः 
वायिकारणकवृत्तिजातिमस्वं त्रयाणां साधम्यंम्‌॥ १८ ॥ 
 गुणासमवायिकारणकतब त्रयाणां साधम्यमाह-- 


तथा गुणः ॥ १६ ॥ 


गुणासमवायिकारणकबृत्तिजातिमस्वं त्रितयसाधम्येम्‌ । द्रव्याणां संयोगो 
ऽसमवायिकारणम्‌ , काय्येशुणानां रूपरसगन्धस्पशसङ्क'यापरिमाणइथकत्वा- 
दीनां सञजातीयकारणगुणासमबायिकारणकत्वम्‌ , बुद्ध थादीनामात्मगुणाना 


उपस्कार--(सूत्र की व्याख्या करते हुए सूत्र के सामान्य शब्दका अ थं कहते हैं कि). 
समान ही का नाम है सामान्य अर्थात्‌ एक, जिस प्रकार इन दोनों की माता समान 
( एक ) है वह व्यवहार होता है, उसी प्रकार एक ही द्रव्य में जो समवायिकारण 
है, द्रव्य, गण तथा कमंपदार्थ रहते हैं यह अर्थ सूत्र का है। द्रव्यरूप समवायिकारण 
वाले द्रव्य, गण तथा कमंपदार्थों में क्रम से वतमान द्रव्यत्व, गुणत्व, तथा कमत्व 
जाति की आधारता द्रव्य, गण तथा कर्म में रहती है यह द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों 
का साधम्यं है ।। १८ ॥ 

( इस प्रकार अट्टारहवें सूत्र की व्याख्या कर उच्नीमवें सूत्र की व्याख्या करने के 
लिये उसका अवतरण देते हैं कि--गुणासमवायिकारणवत्ता अर्थात्‌ गुणपदाथ जिनमें 
असमवायिकारण होते हैं, यह भी द्रव्य, गुण तथा कमं इन तीन पदार्थों का साधम्यं है 
यह सूत्रकार कहते हे-- 

पद्‌पदाथ-तथा=उसी प्रकार, गणाः=चतुविशति रूपादि गुण--द्रव्य, गुण तथा 
कमं में असमवायिकारण होते ह्‌ ॥ १९ ॥ 

भावार्थ--द्रव्य, गुण तथा कर्मों के द्रव्य में समवायिकारणत्व के समान गुणासम- 
वायिकारणकत्व भी साधम्य है ॥ १९॥ 

उपस्कार--गुण जिनमें असमवायिकारण होते हैं ऐसे द्रव्य, गुण तथा कर्मपदाथो में 
वर्तमान द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमंत्वजाति की आधारता द्रव्य, गुण तथा कमं में रहती 
है, अतः गुणासमवायिकस्व भी द्रव्य, गण तथा कमंपदार्थो का साधम्यं है । जिसमें 
द्रव्यपदार्थों का संयोग गुण असमवायिकारण होता है । रूप, रस, गन्ध, स्पशं, संख्या, 
परिमाण तथा पृथक्त्व इत्यादि कायं के गुणों में समानजाति के रूपादि कारणों 
के गुण असमवायिकारण होते हैं (जसे पटरूप में तन्तुरूप इत्यादि) । ज्ञान, सुख इत्यादि 
थात्माओं के विशेष गुणों में मन तथा आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता है। 
पृथिवी के परमाणुओं के पाकज रक्तादिरूपगुथों में अग्निसंयोग असमवायिकारण होता 
है । कमंपदार्था में श्रह्मादिकों का नोदन तथा अभिधात नामक संयोग, गुरुत्व, 
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सनःसंयोगासमवायिकारणकत्वमू । पार्थिवपरमाणुगुजाना भग्निसंयोगास म- 
वायिकारणकत्वम्‌ । कमणान्तु बहूथांदिनोदनाभिघातगरुत्वद्रवत्वसंस्कारादृष्ट- 
बदात्मसंयोगप्रयत्नवदात्मसंयोगाद्यसमब[यिकारणकत्बं यथायथं स्वयमूहनो 
यम्‌ । कचिदेकध्यापि गणस्य त्रयाणां द्रव्ययणकमणामारम्भकत्बम्‌ । तद्यथा 
वेगबत्तुलपिण्डसंयोगस्तूळपिण्डान्तरे कम करोति द्वितूलकब्ब द्रव्यमारभते 
तत्परिमाणञ्च । क्वचिदेको गुणो द्रेव्युणावारभते यथा तूछपिण्डसंयोग एव 
वेगानपेक्षप्रचयाख्यो द्वितूछक द्रव्यं तत्परिमाणञ्चारभते ॥ १९ ॥ 


द्रवत्व, संस्कार, धर्माधमंरूप अदृष्टवाले आत्मा का संयोग तथा प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग इत्यादि असमवायिक!रण होते हुँ यह यथोचित स्वयं जान लेना चाहिये 
(अर्थात्‌ आत्मा के प्रयत्न के बिना बाह्य पृथिवी आदि चार भतद्रव्यो में नोदनादि 
संयोगों से कमं होता है, जिस प्रकार कीचड़ पर धीरे से रक्खी हुई पत्थर या ईट 
की गोली क्रम से कीचड़ के साथ नीचे जाती है, वह गरुत्व के अधीन गोली का संयोग 
नोदन है, उसमें अधोगमनरूपा क्रिया गोली में होती है, उसमें नोदन संयोगरूप गुण 
असमवाथिकारण होता ६। इसी प्रकार बेग की अपेक्षा करनेबाले विभाग के 
जनक कमं के कारण अभिघात नामक संयोग से पत्थर आदि कड़े पदार्थ पर गोली 
के गिरने से ओ कमं होता है उसमे अभिधात असमवःयिकारण है। तथा गुरुत्व के 
प्रतिबन्धक हस्तसंयोगादिकों के न रहते मुसल के अधघोगमनरूप कमं में गुरुत्व तथा 
जल के पृथ्वी पर से गढ़े में बह कर जाने में द्रवत्व तथा बाणादिकों की गति में वेग 
संस्कार असमवायिकारण होते हैं। एव प्राणवायु के श्बासप्रश्‍वासादि कर्मा में इच्छा 
इष तथा प्रयत्नपुवक आत्मा का संयोग असमवायि कारण होता हे । इसी प्रकार 
उपभोग से पृवंशरीर के उपभोग के सहचारी घर्माधमंरूप अदृष्ट का क्षय होकर 
दूसरे आत्ममनःसंयोग की सहायतावाले धर्माषमं से मृत शरीर से बाहर जाने की 
जो किया होती है उसमें अहष्टवान्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता है 
यह यहां पर जान लेना चाहिये जिसका प्रशस्तपादभाष्य में विस्तार से वर्णन किया 
गया है। ) ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--किसी स्थल में एक भी गुण, द्रव्य 
गुण तथा कमं ईन तीनों पदार्थो को उत्पन्न करता है, अर्थात्‌ तीनों का एक ही 
गुण असमवायिकारण होता है, जसे वेगवान्‌ तूल ( रुई) के पिण्ड ( गोले ) का संयोग 
दूसरे तूलपिण्ड में चरूनक्रिया को करता है' और इन दो तूलविष्डोंवाले 
एक अवयवि ( एक गोलेरूप ) द्रव्य, तथा उसके दूसरे महत परिमाण कोरे भी 
उत्पन्न करता है। किसी स्थल में एक गुण द्रव्य तथा गुण दो. को उत्पन्न 
करता है । जसे तूलपिण्ड का संयोग ही जो वेग को अपेक्षा न करनेवाला प्रचय 
संयोग कहा जाता है, केवल द्वितूलकपिष्डरूप द्रव्य तथा उसके परिमाण का 
जनक होता है जहां चरूनक्रिया नहीं होती ॥ १९॥ 


अ० १, आ० १] गुणनिरूपणम्‌ | ६१ 


क्वचिदेकस्य कमणो5नेककाय्येकारित्वमाह-- | 

| संयोगनिभागवेगानां कम समानम्‌ ॥ २० ॥ | 

कारणमित्यनुषङ्ग: । यत्र द्रव्ये कर्मोत्पन्न॑ तेन समं याबदृद्रव्यं संयुक्त- 
मासोत्‌ ताबतूसझ्डथाकान्‌ विभागास्‌ जनयित्वा ताबतः संयोगानपि पुनरन्यत्र 
जनयति, वेगं पुनरेकमेव स्वाश्रये करोति वेगपदं स्थितिस्थापक मप्युप- 
लक्ष्यात ।। २० ॥ 

ननु कियावता द्रब्येणारम्भकसंयोगे जनिते तेन च द्रव्यमारब्धं यत्तदपि 
कमं जन्यमेव कमणस्तत्‌पूववत्तित्वादत आह-- 

न द्र्याश्चां कम ॥ २१ ॥ 


` इस प्रकार उच्नीसवे तृत को व्याख्या कर दोसे सरका वा उ उट सुत्र को व्याख्या कर बीसवें सूत्र का अवतरण देते हैं कि-- 
कहीं पर एक कमे अनेक कार्यो को करता है यहां कमंपदार्थ का साधम्यं है यहु 
सुत्रकार कहते हें-- 

पद्पद्‌।थ--संयोगबिभागवेगाना = संयोग तथा विभाग और वेगो का, कमे=क्रिया, 
समान = एक ( कारण है ) ॥ २०॥ 

भावार्थे--कमंपदाथं संयोग, विभाग तथा बेगसंस्कार इन तीनों गुणों को उत्पन्न 
करता है अतः कर्मपदार्थ का संयोग विभाग वेगजनकत्व साधम्यं है ॥ २० ॥ 

उपस्कार- सुत्र की व्याख्या करते हुए सुत्र में न दिये कारणपद की १८ वें सुत्र 
से अनुवृत्ति कर सूत्र को पूरणकरते हें कि 'कारण' ऐसी १८ वें मुत्र से अनुवृत्ति करनी 
चाहिये । जिस द्रब्य में उत्पन्न क्रिया उस द्रव्य में जितने द्रव्य पूव में संयुक्त थे उतने 
विभागों को उत्पन्न कर उतने ही दूसरे में संयोगो को उत्पन्न करती है, किन्तु वेग 
को एक हो अपने आघधाराद्रथ्य में उत्पन्न करती है । यहाँ वेगपद स्थितिस्थापक नामक 
संस्कार को भी सुचित करता है । यहाँ पर 'यत्र” इत्यादि व्याख्या में द्रव्यादिको के 
समान कर्मे भी नेक कार्यों को करता है इस कथन से जातिघटित घर्मविशिष्ट नाना- 
कार्यता से निरूपण की हुई कारणता के गाधार में वर्तमान जाति की आधारता तीनों 
का साधम्यं है, एवं 'वेग' इत्यादि व्याख्या सें दूसरे वेग के गुणजन्यत्व की सुचना से 
गुण तथा कर्म का संयोगादिकों के असमवायिकारण में वर्तमान पदाथविभाजक कमंत्व 
रूप घमं की जाश्रयता समान घमं है यह भी सूचित होता है ॥ २० ॥ 

( एक्कीसवें सूत्र के अवतरण का अथं करते हुए पू्वयादीमत से शङ्का दिखाते हैं 
कि)--क्रियावाले अबयव द्रब्य से आरंभकसंयोग उत्पन्न होकर उससे जो द्रव्य उत्पन्न 
हुआ वह भी क्रियाजन्य हो है, क्योंकि क्रिया उसके पूर्वकाल में वर्तमान है इस शंका के 
उत्तर में सुत्रकार कहते हैं । 

पद्पदार्थ--न = नहीं होता, द्रब्याणा = द्रब्यो का, क्म = कमंपदाथ कारण नहीं. 
होता ॥ २१ ॥ 


६२ ` वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कमे द्रव्याणां न कारणमित्यर्थः ॥ +१॥ 
कुत एवमत आह-- 
व्यतिरेकात्‌ ॥ २२ ॥ 


व्यतिरेकादिति । निवृत्तरित्यथः । उत्तरसंयोगेन कमणि निवृत्त द्रव्यमुत्प 
दते इति न कमणो द्रऽ्यकारणत्वं विनशयदवस्थळ्च कम न द्रव्यकारणम्‌ । 
किळच कर्म द्रव्यस्या समवायिकारणं वा भवेन्निमित्तकारणं बा? न तावदाद्यः 
द्रव्यस्यासमचायिकारणनाशनाइयत्वेन अबयवकमनाशादेव द्रव्यनाशापत्तः। न 
द्वितीयः महापटनाशे5वस्थितसंयोगेभ्य एव खण्डपटोत्पत्तो निष्कमेणामेवावय- 
बानां द्रव्यारम्भदशनाद्रयभिचारात्‌ ॥ २२ ॥ 

बहुनामेकस्यारम्भकत्वमुक्त्वा इदानोमेकस्मिन्‌ काय्यं बहूनामारम्भक- 


'त्वमाह-< 


भावार्थ--प्रदशित पूर्वपक्ष की शंका का उत्तर यह है कि कमंपदार्थं द्रव्यो का 
कारण नहीं होता ॥ २१ ॥ 


उपस्कार --कमं द्रव्यो का कारण नहीं होता ॥ २१॥ 

ऐसा क्यों ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार स्वयं कहते हैं-- 

पदपदाथ--व्यतिरेकात्‌ = अभाव होने से ॥ २२ ॥ 

भावार्थ--उत्तरसंयोगरूप कार्यकर कर्म के निवृत्त हो जाने के कारण द्रव्य का 
कमं कारण नहीं हो सकता ॥ २२ ॥ 

लपस्कार--5य तिरेकात इस पद का अर्थ है निवृत्ति । उत्तरसंयोगरूप कायं को 
उत्पन्न कर क्रिया के निवृत्त होने पर द्रव्य की उत्पत्ति होती है इस कारण क्रिया द्रव्य 
की कारण नहीं हो सकती, विनाशावस्था में रहने वाली किया द्रब्य को कारण नहीं 
होती । ( यदि 'नियामक न होने से संयोग के समान क्रिया भी द्रव्य में कारण क्यों न 
मानी जाय' ऐसी आपत्ति पूर्वपक्षो करे तो शंकरमिश्र दूसरा दोष देते हैं कि)-पूवपक्षी 
यह बतावे कि क्रिया द्रव्य की असमवायकारण होगी, या निमित्तकारण ? इनमें से 
प्रथमपक्ष नहीं हो सकता, क्योंकि असमवायिकारण के नाश से द्रव्य का नाश होने से 
अवयवों की क्रिया का नाश होने से ही द्रव्यनाश होने ळगेगा । द्वितीय (निमित्तकारण) 
पक्ष भी नहीं हो सकता क्योंकि यहाँ वस्त्र के नष्ट होने पर जितने तन्तु संयोग बचे हैं 
उन्हीं से खण्ड वस्त्र की उत्पत्ति झेने में क्रियारहित ही अवयवों से द्रव्य को उत्पत्ति 
देखने में आती है अतः व्यभिचारूहो जाता है॥ २२ ॥ 

समानजाति के एककायं के उत्पादक अनेक कारणों में वतमान पदाथविभाजक 
धमेवत्ता द्रव्य तथा गुण दो ही का साधम्यं है न कि कर्म का । इस प्रकार के अप्रिम 
सुत्र के तात्पयं का विवरण करते हुए शंकरमिश्र २३वें सूत्र का अवतरण देते हैं 


-अ० १, आ० १] एकतन्तुकपटनिराकरणम्‌ ६३ 


द्र्व्याणां द्रव्यं काय्यं सामान्यम्‌ ॥ २३ ॥ 
द्रव्ये च द्रव्याणि चेति द्रव्याणि तेषां द्रव्याणाम्‌ । तत्र द्वाभ्यां 
तन्तुभ्यां द्वितन्तुकः पटो बहुभिरपि तन्तुभिरेकः पट आरभ्यते नन्वेकतन्तु- 
कोऽपि पटो दृश्यते यत्रेकेनेव तन्तुना तानप्रतितन्त्रौ भवत इति चेन्न तत्रैकस्य 
संयो गामावेनासमवायिकारणाभावात्‌ पटानुत्पत्तः। न चांशुकतन्तुलंयोगो 5- 
समवायिकारणम्‌ अवयवाबयबिनो रयुतसिद्धत्वेन संयोगाभावात्‌ आरभ्यारस्भक- 
भावानभ्युपगमात्‌ , मूत्तोनां समानदेशताविरोधात्‌। हृश्यते ताबदेवमिति चेन्न 


कि )--इस प्रकार अनेक कार्यों का एक कारण होता है यह वर्णन कर सप्रति एक 
कायं के अनेक कारण उत्पादक होते हैं इस आशय से सूत्रकार कहते हैँ— 

पद्पदाथ--द्रव्याणां = अनेक द्रव्यों का, दरव्यं = एक द्रव्य, कार्य = कार्य होता 
है, -सामान्यम्‌ = यह साधारण ( साधम्यं ) है ॥ २३ ॥ 

भावाथ--अनेक कार्यों के एक की उत्पादकता के समान एक द्रव्य कार्य में 
अनेक द्रव्य कारण होते हैं, जैसे दो तन्तुओं से एक द्वितन्तूक पट तथा अनेक तन्तुओं 
से भी एक पट उत्पन्न होता है ॥ २३ ॥ 

उपस्कार- दो तन्तुओं में एकभिन्नतारूप अनेकता होने के कारण शंकरमिश्र 
द्रव्याणां इस सुत्ररूप पद का विग्रह दिखाते हुए सूत्र की व्याख्या करते हैँ किदो 
द्रब्य और बहुत द्रव्य प्रथम द्रव्य शब्द से सुत्र में ळेना । उसमें से दो तन्तु द्रव्यो से 
एक दो तन्तुवाला पट, तथा बहुत से तन्तुओं से एक पट उत्पन्न होता. है । यहाँ पर 
पूर्वपक्षी शंका करता है कि “जहाँ पर एक ही तन्तु में तानावाना होता है, वहाँ एक 
तन्तु से भी एक पट की उत्पत्ति दीखती है ( अतः दो तथा अनेक तन्तुओं से ही पट 
'की उत्पत्ति होती है यह सिद्धान्त असंगत है! इस शंका का उत्तर यह है कि )--ऐसा 
नहीं हो सकता क्योंकि एक का संयोग होना असंगत होने के कारण क्षसमवायिकारण 
के न रहने से पटरूप कार्य की उत्पत्ति नहीं हो सकती । पूवंपक्षी 'तन्तु के अवयव 
"क्रुं के तथा अवयवि तन्तुओं के संयोग को उस पट में असमवायिकारण है' ऐसा नहीं 
कह सकता, क्योंकि अवयव तथा अवयवि के अयुत सिद्ध होने के कारण उनका संयोग- 
"सम्बन्ध नहीं हो सकता । ( अर्थात्‌ अयुतसिद्ध दो का अप्राप्तों की प्राप्तिरूप संयोग 
'होना असंभव है । ) तथा पट ओर एकतन्तु में उत्पाद्य उत्पादकभाव स्वीकृत भी नहीं 
है, एवं मृतं अनेक द्रव्यों की समानदेशता का विरोध भी है। अर्थात्‌ अयुतसिद्धि 
रहित मृतंद्रव्य एकदेश में नहीं रहते, प्रकृत में अंशू तथा तन्तुओं में समानदेशता 
होने से अयुतसिद्धि है। अतः पुवपक्षी के कथनानुसार अंशुतन्तुसंयोग उक्त पट की 
उत्पत्ति में असमवायिकारण नहीं हो सकता ) यदि पृव॑पक्षी कहे कि--'ऐसा ( एकतन्तु 
में ही तानेबाने से पटोत्पत्ति ) होना दिखता है' तो यह नहीं हो सकता क्योंकि वहाँ 


६४ ही वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


तत्र वेमाद्यभिघातेन महावयबिनस्तन्तो नौंशात्‌ खण्डावयविनानातन्तूत्पत्तौ 
तेषामन्योन्यसंयोगात्‌ पटोत्परोः, वस्तुगत्या तत्र नानाभूतेषु तन्तुषु एकत्वा- 
भिमानात्‌॥ २३ ॥ | 

ननु यथा द्रव्याणां द्रव्यं काय्य गुणानाळच गुणस्तथा किं कर्मणामपि कम 
काय्यमित्यत आह-- 


गुणवैधर्म्यान्न कमंशां कमं ॥ २४ ॥ 

कार्य्येमिति शेषः । द्रव्यगुणयोः सज्ञातीयारम्भकत्बं साधम्येमुक्तम्‌। तत्र कमे 

कर्मसाध्यं न विद्यते इति सूत्रेण कर्मणां कमेजनकत्वं प्रतिषिद्धमेव तदिहानूद्यते 
इति भाव: ॥ २४ ॥ 


पर वेमा ( बुनने के साधन ) से अभिघात नामक संयोग से महा अवयवि तन्तु के नाश 
से खण्ड अवयवि ) नाना तम्तुओं की उत्पत्ति होने पर उनके परस्पर संयोग से पट 
की उत्पत्ति होती है, वस्तुतः वहाँ नानारूप तन्तुओं में एकता का अभिमान ( भ्रमा- 
त्मकं ज्ञान ) होता है॥ २३॥ 
इस सूत्र पर पूवपक्षौ के संदेह को दिखाते हुए शंकरमिश्र अग्निम सूत्र का ऐसा 
अवतरण देते हैं कि पूर्वपक्षी यहाँ पर ऐसा सदेह करता है कि )--जिस प्रकार अनेक 
द्रव्यों का एकद्रव्य तथा अनेकगुणों का एक गुण कार्य होता है उसी प्रकार'अनेक कर्मों 
का भी एक कर्म कायं होता है, इस संदेह पर सूत्र कार कहते हैं-- 
पद्पदा्थ--गुणवैधर्म्यात्‌ = गुणों के विरुद्धधर्मो के होने के कारण, न 5 नहीं 

होता, कमंणां = अनेक कर्मों का, कमे = दूसरा कमे (कार्य) ।। २४ ॥ 

| भावाथं--गुणों के विरुद्ध धमंवान्‌ होने से अनेक गुणों का एक गण कायं होने 
के समान अनेक कर्मो का एक कर्म कार्य नहीं होता है ॥ २४॥ 

` उपस्कार--सूत्र में कार्यपद की योजना करते हुए शंकरमिश्र सूत्र का आशय 
दिखाते हैं कि कर्म कायं है ऐसे शेष अवशिष्ट भाग की योजना करना द्रव्य 
तथा गुणपदार्थो का समान जातीय को उत्पन्त करना समानधमं कह चुके हैं, उसमें 
कमं कमं से उत्पन्न होता है, इसमें प्रमाण नहीं है इस अभिप्राय को कमं कमंसाध्यं 
न विद्यते' इस सूत्र में कमंपदार्थ कमंजनक होते हैं ऐसा निषेध कर चुके हुँ उसी 
का इस सुत्र में कणाद ने अनुवाद किया है यह भाव है । ( अर्थात्‌ उक्त अथे के प्रयोजन 
वाले अर्थ को पुनःकथन को अनुवाद कहते हैं, भतः “कर्म कमेसाध्यं न विद्यते’ इस 
सुत्र से सामान्यतः कम में कमंसाध्यता का निषेध होने पर भी अनेक कमं से कमंसाध्य 
नहीं होते ऐसा निषेध न होने के कारण उसका ज्ञान होने के लिये इस सूत्र में अनुवाद | 
किया गया है ॥ २४ ॥।। 


अ० १, आ० १ ] एकतन्तुकपटनिराकरणम्‌ | ६५ 
इदानों व्यासज्यवृत्तीनां गुणानाम्‌ अनेकद्रव्यारभ्यत्वं द्शयन्नाह-- 
® + €“२ 
डित्वप्रमृतय; संख्याः प्रथकृत्तसंयोगविभागाश्र ॥ २५ ॥ 
अनेकद्र व्यारभ्या इति शोषः द्वित्वादिसमसिव्याहत पुथकत्व- 
पदमपि द्विएथकत्वादिपरम | एवञ्च द्वित्वादिळाः पराधपय्यन्ताः सङ्क'या द्वि 
थकस्वादीनि च संयोगा विभागाश्व द्वाभ्यां बहुमिश्चव द्रञ्येरारभ्यन्ते इत्यने- 
कवृत्तित्वममीषाम्‌ । तच्च सभवाय्यन्योन्याभाबसामानाधिकरण्यमू ।। २५ ॥ 


नन्ववयविद्रव्याणां गुणानाच्ोक्तानां यथा व्या सज्यवृत्तित्वं तथा कमेणामपि 
कि न स्यादत आह-- 


00 
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( पचींसवें सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--साम्प्रत व्यासज्य 
( मिलकर ) वृत्ति ( रहनेवाले ) गुणों की अनेक द्रव्यो से उत्पत्ति होती है। यह 
व्यासज्य वृत्तिगुणों का साधम्यं है यह सुत्रकार दिखाते हुए कहते हैं-- 

पद्पदार्थे--दित्वप्रभूतय: = द्वित्व ( दो-तीन ) आदि संख्या, पृथक्स्व, संवोग 
तथा विभाग ( अनेक द्रव्यो से उत्पन्न होते हैं) ॥ २५॥। 

भावाथं-दो से परार्घपर्यंत संख्या, पृथक्त्व, संयोग तथा विभाग इतने गुण 
अनेक द्रव्यों से ही उत्पन्न होते हैं एक में नहीं ॥ २९ ॥ 

उपस्कार--( सूत्र को न्यूनता पृत्ति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-> 
सुत्रोक्त : द्वित्वादि संख्या पृथक्त्व, संयोग तथा विभाग नामक, गुण 'अनेकद्रव्यारम्या' 
इति शेषः अनेक द्रव्यों से उत्पन्न होते हैं ऐसा भवशिष्ट पद रख कर सूत्र की व्याख्या 
करनी चाहिये ओर इस सूत्र में द्वित्वादिपद के साथ उच्चारण किया पुथक्त्वपद भो . 
द्विपृथवत्वादिकों का ही बोधक है, जिससे द्वित्व ( दो से लेकर पराघं तक संख्या, 
द्विपृथवत्व त्रिपृथक्त्वादि रूप पृथकत्व, संयोग तथा विभाग इतने गुण दो तथा अनेक 
द्रव्यों से उत्पन्न होते हैं भतः इन गुणों का अनेक वृत्तित्व ( एक भिन्न में वतेमानता ) 
साधम्यं है। ( अर्थात्‌ अनेक द्रव्यों से उत्पन्न एक कार्य में वर्तमान पदार्थ विभाजक 
धर्माघारता द्रव्य तथा गुणों का साधर्म्य है) उस अनेक वृत्तित्व शब्द का समवायि- 
पदार्थो के परस्पर भेद के आश्रय में बर्तमान होना अथं है। ( जेसे दो घड़ों का 
परस्पर में भेद है । जिसमें द्वित्व संख्या रहती है ) ॥ २५ ॥ 

पूवंपक्षिमत से थाक्षेप दिखाते हुए अग्निम सुत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि- 
यहाँ पुवपक्षी ऐसा आक्षेप करता है कि--'अवयविरूप द्रव्यों तथा द्वित्वादि गुणों को भी 
जिस प्रकार अनेक वृत्तित्व है, अर्थात्‌ यह जैसे अनेक ही में वतमान होते हैं, उसी 
प्रकार कमपदाथ मी अनेक वृत्ति क्यों नहीं होते--इसका उत्तर देते हुए सुत्रकार 
कमं में गुण द्रव्यो का वेघम्यं कहते है-- 

५ वे० 


६६ वैशेषिकसृत्रो पस्कारः 


€ ९? ढु | 
असमवायात्‌ सामान्यकाय कम न विद्यते ॥ २६ ॥ 


असमवायादित्यत्र द्रव्ययोद्रव्येष्बिति योज्यम्‌ , तथा च न द्रव्ययोरेकं कमं 
समवेति न वा द्रव्येष्वेक कम समवैति, तेन सामान्यस्य समुदायस्य काय 
कसे न विद्यते । अत्रापि विदिशज्लोनार्थों सत्तावचनः। यदि कम व्यासञ्यप्रृत्ति 
स्यात्‌ एकस्मिन्‌ द्रव्ये चळति द्वयोद्रेव्ययोबहुषु च द्रव्येषु चलतीति प्रत्ययः 
स्यात्‌, न चेतत्‌ तस्मान्न कर्म व्यासब्यवृत्तीत्यर्थः । ननु शरोरतदवयवानां कमं 
शरीरतदवयवैबहुभिरारभ्यत एव कथमन्यथा शरोरे चलति करचरणादावपि 
चळतीति-प्रत्ययः एवमन्यात्राप्यबयविनोति चेन्न अतयविकमंसामरन्या अवय- 
बकमंसामग्रोव्याप्तत्वात्‌ तथोपलब्धेः, न तु वेपरीत्यं, न ह्यवयवे चळति सव॑- 


पद्पदार्थ--असमवायात्‌ = समवेत न होते से, सामान्य कार्य, कर्म समुदाय का 
कार्य, कर्म = एक कमं, न विद्यते = नहीं जाना जाता ॥ २६ ॥ 

भावाथ--अवयविद्रव्य तथा द्वित्वादि गुणों के अनेकवृत्तिता के समान, कर्म- 
पदार्थो में भी अनेक द्रव्यसमवेतता है इसमें प्रमाण नहीं है ॥ २६ ॥ 

उपर्कार--( सूत्र मे न्यूनतापूति करते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )--सूत्र के 
'शसमवायात्‌' इस पद के साथ “द्रव्ययोः द्रव्येषु' दो द्रव्यों में तथा अनेक द्रब्यों में ऐसी 
योजना करनी चाहिये, तथा च ऐसा होने से, दो द्रव्यों में अथवा अनेक द्रव्यो में 
एकक्रिया समवेत नहीं होती, अतः समुदाय (समृह-अनेक) का कर्मपदाथं कार्य नहीं 
है । इम सुत्र में भी *विद्यते' इस पद में विदि घांतु का ज्ञानरूप अर्थ है नकि 
विदधातु सऱद्भाववाचक है । यदि कमंपदार्थ भी पूर्वोक्त द्रव्य तथा गुणों के समान अनेक 
बृत्ति हों तो एक द्रव्य के चलने पर दो द्रब्यों तथा अनेकद्रव्यों में चलते हैं यह प्रतीति 
होने लगेगी, ऐसी प्रतीति नहीं होती, अतः कर्मपदार्थ अनेक बृत्ति नहीं है । यहाँ पर 
पुवपक्षी ऐसी शंका करता है कि शरीर तथा उसके हस्तपाद इत्यादिको की क्रिया शरीर 
तथा भवयव हस्तपाद इत्यादि अनेकों से उत्पन्न होती है, अन्यथा नहीं तो शरीर के 
चलने से हस्तपाद आदि अवयवों में भी चलनक्रिया का ज्ञान कसे होगा ? इसी प्रकार 
अन्य अवयवि स्थलों में भी ( अनेकवृत्ति क्रिया भी द्विस्वादि संख्या के समान हो 
सकती है' ) तो उसका उत्तर शंकरमिश्र ऐसा देते हैं कि--ऐसा पृर्वपक्षी नहीं कह 
सकता, क्योंकि अवयवि में वर्तमान क्रिया की सामग्री अवयवों को क्रियाओं की सामग्री 
से व्याप्त होने के कारण ऐसी उपलब्धि ( ज्ञान होता है, नकि इसके विपरीत, 
क्योंकि हस्तपादादि अवयवों के चलने से सवत्र शरीररूप अवयवी में चलनप्रतीति 
नहों होती, अन्यथा ऐसा न हो तो कारण तथा अकारण के संयोग से कार्य तथा अकां 
का संयोग भी न होगा, क्योंकि कारण की किया से ही कायं का संयोग हो सकता है । 
( अर्थात्‌ अवयवो शरीरादिकों की क्रिया की सामग्री जहाँ होती है वहाँ अवयवों 
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त्रावयविनि चलतीति प्रत्ययः, अन्यथा कारणाकारणसंयोगात्‌ काय्योकाय" 
संयोगोडपि न म्यात्‌ कारणकमणत्र कायस्यापि संयोगाोपपन्तेः ॥ २६ ।। 

पुनबहृनामेकै कायमाह 

संयोगानां द्रव्यम्‌ ॥ २७ ॥ 

बहूनां संयोगानां द्रव्यमेक काय्यमित्यथः । निःस्पशोनां द्रव्याणाम्‌ अस्त्या- 
बयबिनां विजातोयद्रव्याणाग्र ये संयोगास्तान्‌ विहायेति द्रष्टव्यस्‌ ॥ २७ ॥ 

इदानीं बहूनां गुणानामेकं गुणकाय्यमाह-- 

रूपाणां रूपम्‌ ॥ २८ ॥ 


( हस्तपादादि ) में क्रिया होने की सामग्री अवश्य होती है यह नियम है, वकि अव- 
यवों में क्रिया की जहाँ सामग्री होती है वहां अवयवी शरीरादिको में क्रिया होने की 
सामग्री होती है यह नियम है, इसी कारण शरीर के चलने से हस्तपादादिकों में चळत 
प्रतीत होता है। यदि ऐसा न माना जाय तो अत्रयवरूप कारण की क्रिया से ही 
निर्वाह होने से हस्त अवयवरूप कारण तथा अकारण पुस्तक के संयोग से शरीररूप 
कार्य तथा अकार्ये पुस्तक का संयोग मानने की कोई आवश्यकता न होगी ) ॥ २६ ॥। 

( सत्ताइसव सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हुए कहते हैं कि )--पुनः अनेकों का 
एककाये होता है यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--संयोगानां = अनेक संयोगों का, द्रव्यं = द्रव्य (एक काये होता है॥ 

भावाथं--अनेक द्रव्यों के एकद्रव्यरूप कार्य के समान अनेक संयोगरूप गुणों का 
भी एकद्रव्य कायं होता है ॥ २७ ॥ 

उपस्कार--ब हुत से संयोगों का द्रव्यपदार्थ एककायं होता है । स्पर्शशून्य द्रव्य, 
तथा अन्तिम अवयविरूप द्रव्य, तथा विरुद्ध जाति के ट्रव्यों के संयोगो को छोड़कर 
जो दूसरे संयोग हैं उनका यह साधम्यं जानना चाहिये । ( इस सूत्र में द्रव्यपद उप- 
लक्षण है क्योंकि नाना गुण से उत्पन्न एक कायं में वतमान जाति का आधार होना 
यह द्रव्य गुण तथा कमं तीनों पदार्थो का साधम्यं हो सकता है। तथा संयोगानां इस 
सूत्रस्थ पद में बहुवचन विवक्षित नहीं है, क्योंकि स्पर्शादिरहित द्रव्यो के संयोग कारण 
नहीं होते, यही शंकरमिश्र ने 'निःस्पर्शनां' इत्यादि व्याख्या में स्पष्ट किया है यह जान 
लेना चाहिये ॥ २७ ॥ 

( अट्ठाइसव सुत्र का अवतरण शंकरमिश्र ऐसा देते हैं कि )--साम्प्रत अनेक गुणों 
का एक गुण कायं होता है इस अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं कि-- 

पद्पदाथ-रूपाणां = अनेकरूपों का, रूपं = एकरूप गुण कार्य होता है ॥ 

भावाथ --अनेक संयोग के । एकद्रव्य कार्य होने के समान अनेकरूप गुणों का 
एकरूप गुण कार्य होता है ॥ २८ ॥ 


६८ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


रूपमेकं कायमित्यन्वयः । रूपपद्सुभयमपि लाक्षणिकम्‌ , अजहत्स्वाथो 
चेयं लक्षणा | कारणेकाथ समवायप्रत्यासत््या जन्यजनकभावाश्रयत्व्च शक्य- 
लक्ष्यसाधारणो धर्मस्तेन रूपरसगन्धस्प्रशस्नेहसांसिडिकद्रवत्वकस्वेक प थक्त्वानि 
संगृह्यन्ते । एते हि कारणे वत्तेमानाः कार्येषु समानज्जातीयमंकमेव गुणमार- 
भन्ते। द्विधा ह्यसमवायिकारणानाङ्गतिः । केचित्‌ कारणेकाथप्रस्यासत्त्या 
जनयन्ति, कारणमिह समवायिकारणं तञ्च जन्यस्य रूपादिलक्षणस्य कार्यस्य 
तेन रूपादिलक्षणकार्यस्थ यत्‌ समवायिकारणं घटादि तेन सह कपाले वर्तमानं 
रूपं कारणेकार्थसमवायेन घटरूपमारमते, एवं रसाद्यपि । कचित्त कार्येकार्थ ` 
प्रत्यासक्त्याऽसमवायिकारणत्वम्‌ यथा कारणमपि शब्दो नभसि कायमपि 


ज्य चा 


उपस्कार--अनेकरूपों का एकरूप गुण कार्य होता है । ऐसा सूत्र में अन्वय करना # 
रूपपद षष्ठ्यन्त तथा प्रथमान्त दोनों ही लाक्षणिक हैं, और यह 'अजहत्स्वार्था' नामक 
अपने मुख्यार्थे का परित्याग न करनेवाली लक्षणा है । “अर्थात्‌ अजहत्स्वार्थलक्षणा से 
रूपपद से 'कारणेकार्थप्रत्यासत्ति' कारण के साथ एक अर्थ में सन्षिकृष्टसम्बन्ध , से 
घटादिको में वर्तमान स्नेहादि गुणों का भी संग्रह होता है, एवं च कारण के गुण 
अनेक कार्यो में एक ही समानजाति के गुण उत्पन्न करते हैं यह तात्पय है ) । ( प्रदर्शित 
लक्षणा के संपादकधमं का वर्णेन करते हैं कि )--समवायिकारण रूप एक द्रब्य में 
सम्बन्धरूप संनिकर्ष से कार्यकारणभाव का आधार होना यह शक्य ( मुख्यार्थ) 
तथा लाक्षणिक अर्थ में वर्तमान साधारण धर्म है, जिससे रूप ( मुख्यार्थ) तथा रस 
गन्ध, स्पश, स्नेह, सांसिद्धिकद्रवत्व, एकत्वसंख्या, एक पृथक्त्व इतने गुणों का संग्रह 
होता है, क्योंकि यह सम्पूर्ण गुण कारण में वर्तमान होते हुए कार्यो में समानजाति के 
एक ही गुण को उत्पन्न करते हैं । असमवायिकारण दो प्रकार के होते हैं। कोई अपने 
समवायिकारणरूप एक द्रव्य में संनिहित होकर ( कार्य को उत्पन्न करते हैं ) यहाँ पर 
कारण शब्द से समवायिकारण लेना और वह जन्यरूप कार्य के लेना, इससे रूपादि- 
स्वरूप कायं का जो समवायिकारण घटादि द्रव्य है उसके साथ समवायिकारण कपाल 
में वतमान रूप कारणेकार्थ समवायसम्बन्ध से घट के रूप को उत्पन्न करता है। इसी 
प्रकार रसादि कार्य को भी । किसी-किसी स्थल में कायें के साथ एक अथं में सनिहित 
होना रूप कार्येकार्थप्रत्यासत्ति से असमवायिकारण होता है, जैसे कारणरूप भी शब्दगुण 
आकाश में दूसरे शब्द को उत्पन्न करता है ( यहाँ कार्यरूप द्वितीय शब्द आकाश में 
वर्तमान है और आकाश शर्थ में उत्पादक प्रथम शब्द भी हैं अत: कार्यका्थप्रत्यासत्ति 
है ) आकाश के समान पाथिवपरमाणुओं में अग्निसंयोग से रूपादि गुण भी कार्यकाथे 
सम्बन्ध ही से उत्पन्न होते हैं। अर्थात्‌ कायं परमाणुरूप तथा क्षग्निसंयोग दोनों एक 
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शब्दान्तरमारभते, नभस्येत्र रूपाद्यपि पार्थिबपरमाणाबग्निसंयोगेन काय- 
कार्थसमबायप्रत्यासत्त्या जन्यते ।। २८ ॥ 

एकस्य कमणो5नेककार्यत्वमाह-- 

गुरुत्वप्रयत्नसंयोगानाद्वुत्तेपणम्‌ ॥ २६ ॥ 

उतक्षेपणमेक कार्यममोपामित्यथः। अत्र गुरुत्वस्य हस्तलो प्रादिवर्त्तिनो 
निमित्तकारणत्वम , प्रयत्नबदात्मसंयोगस्यासमवायिकारणस्बं हस्तनिष्ठोस्क्षे- 
पणस्य, लोष्टनिएोतक्षेपणस्य तु हस्तनोदनमसमसमबायिक्रारणम्‌ । अत्राप्युत्क्षे. 
पणपदमवक्षेपणादावपि छाक्षणिकम्‌॥ २९॥ 

नलु मूत्तगुणानां कार्याणां कारणगुणपूव कर्व स्वाश्रयगुगपूवकत्वञ्चोक्तम्‌ , 
द्रव्यकमणोश्च न कम कारणमित्युक्तम्‌ तथाच कमणः किमपि न काय्यमित्या- 
यातम्‌ , तथाचातोन्द्रियाणां सूय्योरिगतीनाम्‌ अनुमानमवि दुलभ लिङ्गा भावात्‌ 
अतः संयोगाविभागवेगानां कमति सूत्रोक्तमेव स्मारयन्ञाह- 


ही पाथिव परमाणुओं में वर्तमान होने से कायकार्थसंनिकर्ष से असमत्रायिकारण 
दै”॥ २८॥ 

( उन्तीसवें सूत्र का शंकरमिश्र अवतरण देते हैं कि )--एकक्रिपा अनेककार्यो को 
उत्पन्न करती है इस आशय से सूत्रकार कहते है-- 

पद्पदार्थ --गुरुत्वप्रयत्नसंयोगानाङगुरःव, प्रयत्न तथा संयोग गुणों का, उत्क्षेपणं 
ऊर्वे फेंकना ( एककायं है ) ॥ २९ ॥ 

भावार्थ--प्रनेक संयोगो के रत्रद्रव्यकार्यं के समान गुरुत्व, प्रयत्न तथा संयोग 
इन तीनों गुणों का उत्क्षेपण कमं एककायं होता है ॥ २९॥ 

उपस्कार-उतक्षेपणक्रिया गुरुत्व, प्रयतन तथा संयोग इन तीनों गुणों का एककायं 
होती है, यह सूत्र का अथं है । यहाँ पर हस्त तथा मृत्तिका के ढेले में वतमान गुरुत्व 
उतक्षेपणक्रिया में निमित्त कारण है, प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग ( असमवायिकारण 
हाथ में होने वाली उत्क्षेपणक्रिया का ) है, मृत्तिका के ढेले में होनेवाली उत्क्षेपण 
क्रिया का तो हस्त का नोदन नामक संयोय असमवायिकारण है। इस सूत्र में भी 
उत्क्षेपणपद अपक्षेपणादि क्रिया का उपलक्षण (सुचक) होने से लाक्षणिक है ॥ २९॥ 

( ३०वें सूत्र का अवतरण शंकापू्वंक शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--पहाँ पूवपक्षी 
ऐसा आक्षेप करता है कि 'मुतंद्रव्यों के गुण जो कार्य होते हैं उनमें कारण गुणपुर्वकता 
तथा अपने आधार के गृणपूर्वकता होती है, यह पूवग्रन्थ में प्रतिपादित है, तथा 
द्रव्य और क्रिया में कम कारण नहीं होता यह भी कहा है, जिससे कमं का कोई भी 
कार्य नहीं होता ऐसा प्राप्त होता है, एवं च ऐसा होने से अतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होने 
वाली ) सूर्यादि ग्रहों के गति का अनुमान भी न हो सकेगा, क्योंकि कोई उसका साधक 
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TT ७ 
संयागावभागाश्र कमणाप ॥ २० ॥। 
जन्या इति शेषः । व्यक्तयभिप्रायेण बहुवचनं संस्कारो5प्युपछ" 
क्षणीय: ॥ ३० ॥ | 
ननु द्रव्यकमेणी न कर्मकार्य इति पूवेमुक्तम्‌ , संयोगविभागी तु संयागः 
विभागकाय्यौवेव तथाचेदानीं कमणः कारणत्वाभिधान विरुद्धमित्यत आइ-- 
आर C_ 
कारणसामान्ये द्रव्यकमंणां कर्माकारणमुक्तम्‌ ॥ ३१ ॥ 
कारणसामान्यपदेन तत्प्रकरणमुपलक्ष्यते तेन कारणसामान्यामिधानप्रकरणे 
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हेतु नहीं है ( अर्थात्‌ कभंपदार्थ का कोई कार्य न हौ न होने के कारण क्रियावत्तवरूप हेतु 
से सूय के गति का अनुमान न हो सकेगा ।” इस आशंका के समाधानार्थ 'संय!गविभा- 
गानां कम! इस सूत्र में कही हुई उक्ति को स्मरण कराते हुए सूत्र कार 
कहते हैं-- 

पदपदाथ--संयोगविभ!गाः = संयोग तथा विभागगुण, कमणां = कमंपदार्थो के, 
( काय हें) ॥ ३० ॥ 

भावाथं-गुसुत्वादिको के उत्क्षेपण कायं के समान । संयोग तथा विभागगुण 
कमं पदाथ के कार्य हैं ॥ ३० ॥। 

उपर्कार--( सूत्र की न्यूनतापूति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--संयोग 
तथा विभागगुण 'जन्या: काय हैं ऐपा अवशिष्टपद देकर व्याख्या करना । इस सूत्र में 
संयोगविभागो' न कह कर व्यक्तियों के आशयसे इस सूत्र में 'संयोग विभागाः कर्मणां! 
ऐसा बहुवचन का प्रयोग किया है। तथा संयोग और विभाग से संस्कार भी उप- 
लक्षण रूप से अथवा चकार से ग्रहण करना चाहिये ॥ ३० ॥ 

(पूर्वपक्षी की शंकापुर्वेक अन्तिम सूत्र का अवतरण उपस्कार में ऐसा है कि ) पूव- 
ग्रंथ में द्रव्य तथा कमं क्रिया के काये नहीं होते ऐसा कहा ग्रया है ( २१ सु» ) संयोग 
तथा विभाग संयोग तथा विभाग के कार्य ही हैं. तो यहाँ कमं को संयोगविभाग का 
कारण कहना विरुद्ध है इस शंका का समाधान सुत्रकार ऐसा करत हैं-- 

पद्पदाथ--कारणसामान्ये = कारणसामान्य के वर्ण में, द्रव्यकर्मणां = द्रव्य 
तथा कर्मों का, कमं = कर्मपदार्थ, अकारणं = कारण नहीं होता, उत्तम्‌ = कहा 
है॥ ३१ ॥ 

भावाथ- सामान्यरूप से कारण के कथनप्रकरण में द्रव्य तथा कर्म में कर्म 
कारण नहीं होता यह कहा गया है न कि सवंथा कारण नहीं ही होता यह कहा 
है॥ ३१ ॥। 

उपस्कार--( सुत्र की व्याख्या में शंकरमिश्च पूर्वपक्षी की शंका का उत्तर देते हैं 
कि ) सूत्र में कारणसामान्य इस पद से उसका प्रकरण सुचित होता है, इससे कारण- 
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द्रव्यकमणो प्रति कर्मणोडकारणत्यमुक्त न तु सवथाप्यकारणमेव कमति 
विवश्चितम्‌ । येन संयोगतिभागाश्च कमण मिति’ सूत्रं व्याहन्येतेति 
भावः।। ३१ ॥ 
इति शाङ्करे वेशेषिकसूत्री पस्कारे प्रथ साध्यायस्य 
प्रथमाहिक 
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सामान्य के कथन प्रकरण में द्रव्य तथा कम में कर्मपदाथ कारण नहा हाता यहे कह! 
हेन कि सर्वया (किसी प्रकार ) वह कारण नहीं होता यह सूत्रकार की विव- 
क्षित है, जिससे 'संयोगविभागाएच कर्मेणामू' इस सूत्र में उक्त कसों की कारणता कथन 


का विरोध वेगा यह भाव है।। ३१ । 


इस प्रकार प्रथमाध्याय प्रथमाह्विक में वेशे विकसूत्रों को 
उपस्कार व्याख्या समाप्त हुई । 


प्रथमाध्याये द्वितीयाहिकम 


न्वनेन प्रघट्टकेन द्रव्वादीनां त्रयाणां पदार्थानां कार्यकत्वघटितं 
कारणकत्वघटितग् - साधम्यमुक्तम्‌ , तञ्चानुपपन्नं कार्यकारणभावस्यैबासिठे- 
रिव्यत आह-- 
कारणाभावात्कार्याभावः ॥ १॥ 
हदृश्वते हि सृच्चक्रसलिलकुलाळसूत्रादो समवहितेऽपि दण्डाभावादू 
घटाभावः, भूसलिलादी समवहितेऽपि वीजाभावादकुराभावः, स च दण्डघटयो - 
रबोजाङ्करयोवी कार्यकारणभावमन्तरेणानुपपन्नः । अन्यथा वेमाद्यभावेऽपि 
( प्रथम सूत्र का शकापूर्वक अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि )--इस पूर्वोक्त सन्दर्भ 
में द्रव्य गुण तथा कमं इत तीन पदार्थों के कायं की एकता को लेकर तथा कारण 
की एकता को लेकर भी साधम्यं वर्णन किया गया है, किन्तु वह असंगत है क्योंकि 
कार्यकारणभाव ही असिद्ध है क्योंकि उसमें प्रमाण नहीं है। ऐसी शंका के समा- 
घान में सूत्रकार कहते हैं--( अर्थात्‌ चिन्तां प्रकृतसिद्धधर्थामुपोद्बात विदुर्बुधाः’ 
प्रस्तुत विषय विचाररूप उपोद्घात सङ्गति से कार्य कारणभाव सिद्ध करते हैं-- 
पद्पदाथं--कारणाभावात्‌ =कारण के अभाव से, कार्याक़ारणभावः = कार्य का 
अभाव होता है ॥ १॥ 
भावार्थ--तन्तु आदि कारणों के न रहने पर वस्त्र आदि कार्य नहीं होते, ऐसा 
प्रत्यक्ष सिद्ध होने से बिना तन्तु के वस्त्र का न होना तन्तु वस्त्र के कारण हैं तथा 
पट कार्य है यह कार्यकारणभाव सिद्ध होता है ॥ १॥ 
उपस्कार--सृत्तिका, चक्र, पानी, कुम्भार, सुत्र इत्यादिकों के समीप होने पर 
भी चक्र चलाने का दण्ड न हो तो घट नहीं होता यह दिखाई पडता. है । पृथिवी, जल 
इत्यादि समीप होने पर भी बीज के न रहने पर अङ्कुर नहीं होता, यह दोनों दण्ड 
तथा घट के एवं बीज तथा अद्धुर के कार्यकारणभाव के बिना नहीं हो सकता, अन्यथा 
विना कार्यकारणभाव के पट बुनने के साधन वेमा के अभाव में भी घट का अभाव, 
तथा ककड़ों के अभाव में भी अद्भर का अभाव होता है ऐसा कहा जायगा । ( अतः 
कार्यकारणभाव प्रत्यक्षसिद्ध है, केवल प्रत्यक्ष से ही नहीं अनुमान से भी कार्यकारण- 
भाव सिद्ध होता है इस आशय से शंकरमिश्च कहते हैं )-किख और घट पर आदि 
कार्य कदाचितु होते हैं यह भी अनुभवसिद्ध है, वह कदाचित्‌ होना भी कारण कायं- 
भाव माने विना नहीं बन सकता, क्योंकि किसी काल में न रह कर किसी काल में 
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घटाभावः शिलाशकळाद्यमावेऽप्यकुराभाबः स्यात्‌ । किञ्च घटपटादोनां कादा- 
चित्कत्वमचुभूयते तदपि हेतुफलभावमन्तरेणानुपपन्नम्‌ , नहि किश्चित्काला- 
सत्त्वे सति किञ्चित्कालसस्वरूपं कादाचित्कत्वं भावानां कारणापेक्षामन्तरेण 
सम्भवति तदा हि स्याद्र न स्यादेव वा नतु कदाचित्‌ स्यात्‌ न हि भावो न 
भवत्येअ नाप्यहेतो भवति नाप्यकस्मादेव भवति, न वा निरुपाख्यादेब शशावि- 
षाणादेभअति, किन्तु दण्डवेमादेः सोपाख्यस्यावघेघटपटादो कार्ये दशनात्‌ 
अवधिस्तु कारणमेत्र | एवं कायकारणभावामावे प्रवृत्तिनिवृत्ती न स्याताम्‌ तथा 
च निरीहं जगञ्जायेत न होष्टसाधनतःज्ञानमन्तरेण प्रवृत्तिरनिष्ठसाधनताज्ञान- 
मन्तरेण निवृत्ति: ॥ १ ॥ | | 

ननु सदेवोत्पद्यते नासत्‌ “सदेव सोम्येद्मप्न आसीत्‌” इत्यादिश्रुति- 


त त दातात 
वतंमानतारूप कदाचित्कता पदार्थों में कारण की आवश्यकता के विना संगत नहीं 
हो सकती । ( यहाँ घटादि कार्य) सकारण हैं, कदाचित्‌ होने से जो कदाचित्‌ नहीं होता 
वह कारणवान्‌ नहीं होता, जसे आत्मा ऐसा अनुमान करना चाहिये )। क्योंकि यदि. 
कारण की अपेक्षा न हो तो घटादि कायं ही होगा, या नहीं ही होगा, न कि कदाचित्‌ 
होगा । (अर्थात्‌ कारण की अपेक्षा न होने से घटादि कार्यों की सत्ता तथा उनके 
अभाव में कालविशेष का नियम न होना अनुचित होने से कादाचित्कता न बनेगी )। 

क्योंकि कायं भावपदार्थ नहीं ही होता ऐसा नहीं है, न विना कारण के होता है, न 
अकस्मात्‌ होता है, अथवा असिद्ध होने से निरुपाख्य शशविषाण आदिको से होता है, 
किन्तु दण्ड, वेमा, इत्यादि प्रसिद्ध कारणरूप अवधि घटादि कायं के होने में देखी जाती 
है, कारण ही तो कायं की अवघि होती है अर्थात्‌ नियमित ( अवधि ) कारण वाले' ही 
कार्यो के दिखाने से घटादि कार्य की उत्पत्ति तथा उनके कारणादिकों का निषेध नहीं 
हो सकता, इसी कारण उदयनाचायं ने कहा है । 

- हेतुभतिनिषेधो न स्वानुपाख्यविधिनँ च । स्वभाववणंनार्नवमवधेनियतत्वत! ॥ 
अर्थात्‌ कार्य के कारण तथा उत्पत्ति का निषेध नहीं हो सकता तथा अलीक 

{ असिद्ध कारण से भी कार्य नहीं हो सकते, एवं स्वभाव से भी कार्य नहीं हो सकते, 
क्योंकि संसार के संपूर्ण कार्यो में कारणरूप अवधि नियमित है )। (इसी प्रकार कार्य- 
कारणभाव न मानने में दूसरा भी बाधक दिखाते हुए उपस्कार में कहते हैं कि) 
यदि कार्यकारण भाव न माना जाय तो प्राणीमात्रो की हितकर्मो में प्रवृत्ति तथा 
झहित कर्मों से निवृत्ति भी न हो सकने से प्राणिमात्र निरीह--( इच्छारहित) हो 
जायेंगे, क्योंकि यह मेरे हित का साधन है ऐसे ज्ञान के विना हितकर्मो में प्रवृत्ति 
तथा यह मेरे अहित का सांधन है ऐसे ज्ञान के विना अहितकर्मो से प्राणिमात्र को 

निवृत्ति दोनों नहीं होती ॥ १ ॥ 

( सांख्यमत से शंका करते हुए द्वितीय सुत्र का अवतरण देते हैं कि )--सव्‌ ही 


७४ | वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


प्रामाण्यात्‌ अन्यथा5सत्त्वाबिशेषे तन्तुभ्य एव पटो न कपाछेभ्य इति नियमो 
न स्यादिति चेत्‌ परिणामवादिसिरपि स्वोकृतकारणकेरयं नियमोऽभ्युपगन्तव्य 
एव, अन्यथा घटाभिव्यक्तिः कपाळेष्वेव न तन्तुष्विति कथं स्यात्‌ । किञच 
यद्यभिव्यक्तिरपि पूवेमासीदेव तदा तस्या अपि नित्यत्वे आविर्भावतिरोभावाये- 
वोत्पादविनाशाबिति रिक्तं वचः । अथाविभाीवतिरोभावो कारणापेक्षो, तदा 
घटपटादीनामपि कारणापेक्षेासतामम्युस्पत्तिरित्यायातम्‌ । यत्तु कारणं प्रति 
नियमालुपपत्तिरित्युक्तम्‌ , वत्र स्वभावनियसेनवोक्तरम्‌ स च स्वभावनियमोऽ- 
न्वयव्यतिरेकावगम्यो भवति, भवति हि दण्डमन्तरेण न घटो दण्डे सति घट 
इति सबसाक्षिकोऽनुभवः। एवङ वानन्यथासद्धनियतपूबतरत्तिजञातीयत्वं सह- 


कार्य उत्पन्न होता ह न कि पूर्व में असतु, क्योंकि 'सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌' यह 
सम्पूर्ण दृश्यमान जगत्‌ सृष्टि के पूर्व सत्‌ ही था, इत्यादि श्रुति इस विषय में 
प्रमाण है, अन्यथा यदि उत्पत्ति के पूव कार्य असत्‌ हो तो असत्ता के समान 
होने के कारण तन्तुओं से ही पटकाय॑ उत्पन्न होता है कपालों से नहीं होता यह नियम 
न हो सकेगा, इस प्रकार सांख्यमतावलम्बी शंका करे, तो परिणामवादी सांख्यमता- 
चलम्मरियों को भी जिनने कार्य का कारण स्वीकार किया है यह पूर्वोक्त कार्यकारण- 
भाव का नियम मानना ही पड़ेगा, अन्यथा न मानने से घट की अभिव्यक्ति 
( प्रगटता ) कपाछों में ही होती है तन्तुओं में नहीं होती यह नियम न बन सकेगा । 
( यदि जहाँ अभेदसम्बन्ध से कार्य सत्‌ होता है वहीं कायं की अभिव्यक्ति होती है 
ऐसा नियम होने से कपालों में ही घट की अभिव्यक्ति होगी ऐसा सांख्यवादी कहें 
तो उस पर शंकरमिश्र न्यायमत से कहते हैं कि)---वह सांख्यों को अभिमत घटादिकार्यों 
की अभिव्यक्ति यदि पूर्व में थी तो उसके भी नित्यसतु होने से आविर्भाव ( अभि- 
ब्यक्ति) तथा तिरोभाव ही उत्पाद तथा विनाद हैं यह कहना व्यर्थं हो जायगा । 
और यदि कायं के आविर्भाव तथा तिरोभाव कारण की अपेक्षा करते हैं, तो 
घट-पट इत्यादि कार्यों को भी कारण की अपेक्षा है, अतः असत्‌ घटादि कार्यो को 
ही उत्पत्ति होती है यह सिद्ध होता है। ओर जो शंका में सांख्यवादी ने असत्ता. 
समान होने से तन्तुओ से ही पट उत्पन्न होता है इस नियम की असंगति दिखाई, 
उसमें स्वभावनियम द्वारा ही उत्तर होता है, ( अर्थात्‌ सांख्यों ने जिस प्रकार शब्द 
आकाश का गुण होता है मन का नहीं ऐसा माना है, उस पर ऐसा क्यों? ऐसा 
प्रश्‍न करने पर स्वभावनियम ही इसका कारण सांख्यों को कहना पड़ेगा, उसी 
प्रकार यहाँ भी घट का कारण कपाल ही है न तन्तु ऐसा स्वभावनियम ही नयायिक 
उत्तर देगा )। ( आगे शंकरमिध कहते हैं कि |--वह स्वभावनियम अन्वय (कारण के 
रहने से कार्य का रहना ), तथा ( व्यतिरेक ) कारण के न रहने सेकायंकान 
होना, ईस प्रकार अन्वय तथा व्यतिरेक ही से जाना जाता है, क्योंकि दण्ड के नः 
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कारिवेकल्यप्रयुक्तकार्यामावद त्त्व॑ वा कारणत्वम्‌ । यद्यपि “यबेयजेत व्रोहिभिवो” 
इत्यादौ नियत५ बेवर्सित्बं नास्ति न हि यवकरणकयागनिष्पाये फळे ब्रोहिकरण- 
कयागस्य पूववर्तित्वम्‌ तथापि विकल्पितं विहितकारणं कारणमेव, फलकजा- 
त्ये5पि इयोः कारणत्वोपपत्ते: । तथा च सहकारिवेकल्यप्रयुक्‍तकाय्यीभाववत्त्बं 
लोकवेद साधारणो कारणता, नियतपूबवत्तित्वन्तु अन्वयव्यतिरेकगम्या कारणता 


लोकिको, नहि “स्वगकामो यजेत” इत्यादी व्यतिरेकमागोऽपि बिषयः प्रबुत्तेर- 


रहने से घट कार्य नहीं होता, दण्ड के रहने से घट होता है, ऐसा प्राणिमात्र को प्रत्यक्ष 
अनुभव होता है । भतः अन्वयव्यतिरेकघटित कारणत्व का यह सार अर्थ है कि 
अन्यथासिद्ध न होते हुए जो कार्य के नियम से पूर्व में वर्तमान हों उनके समान" 
जाति के होना, अथवा कारण के अभाव से कायं का अभाववान्‌ होनां ही कारणता 
पदार्थ है। (यहां प्रथम लक्षण में दण्डत्वादिरूप अन्यथा सिद्धो में कारण का 
लक्षण न जाय इसलिये" अनन्यथासिद्धत्व विशेषण दिया है। उस घट में अन्यत्र 
वलप्त इत्यादि अन्यथासिद्धिवाले भी घटमात्र में अन्पथासिद्ध न होनेवाळे तहृण्ड- 
त्वादिकों में अतिव्याप्ति निवारणाथ निनियतिपद दिया है तथा अरण्य में वर्तमान दण्ड 
में उक्त दोषव।रणार्थ जातीयत्वपर्यन्त अनुसरण किया है ) । (शंकरमिश्र ने वेदिकस्थल 
में 'यवंब्रीहिभिर्वा' इत्यादि विकल्पस्थल की कारणता में नियतपुवबृत्तिता न होने के 
कारण उस स्थल के साधारण कारणता को 'अथवा' इस कल्प में कहा है। तथा 
'यवैः! इत्यादि वैकल्पिक कारणतास्थल में ब्रीहिकरणकयाग के न रहने पर भी 
यवकरणक याग से फल की उत्पत्ति होने के कारण कारणाभाव तथा कार्याभाव की 
अनुभवसाक्षिक प्रयोज्य प्रयोजक प्रतीति के न होने से सहकारी पद यहां दिया है । 
उदासीन में अनन्यथासिद्धता के विरह से वह हेतु न हो सकेगा यह भी यहाँ जान 
लेना चाहिये )। ( उक्त दोनों प्रकार के कारण के लक्षणों की समालोचना 
करते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--यद्यपि 'यवैयंजेत ब्रीहिभिर्वा' इत्यादि 
वैकल्पिक कारणता स्थल में नियत पूर्ववृत्तित्वरूप प्रथम कारण का लक्षण नहीं है, 
क्योंकि यवकरणक याग से उत्पन्न फल के पुर्व में ब्रीहिकरणक याग नही है, तथापि 
शास्त्र में विधान किया हुआ विकल्पित कारण भी कारण होता ही है, क्योंकि फल 
एक जाति का होने पर भी दोनों कारण हो सकते हैं, इससे यहाँ सिद्ध होता है कि 
सहकारि विकलता प्रयुक्त कार्याभाववत्तारूप कारणता लोक तथा वेद उभय साधारण 
कारणता है, और कमं नियतपूवंबृत्तितारप अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों सहचारो 
से जाननेयोग्य कारणता केवल लौकिक स्थल में होती है, क्योंकि 'स्वगंकामो यजेत' 
स्वगं चाहनेवाला पुरुष याग करे इत्यादि वैदिक कारणता स्थल में व्यतिरेक ( याग के 
के न रहने से स्वर्ग नहीं होता ) भाग भी कारणता का विषय होता है, क्योंकि 
स्वर्गार्थी पुरुष को याग में प्रवृत्ति केबल याग होने से स्वर्ग होता है । इस अन्वय 
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| Nn, + । ५.7 

न्वयमात्रज्ञानादेवोपपत्तः, अत एव “बिकल्पे उभयमशाखार्थ:” इत्यपि घटते, 
तज्जातीयस्य फळस्य एकेनेबोपपत्ते रपराचुप्ठानवयर्थ्यात्‌। अत एव “औौतात्‌ 
साङ्गात्‌ कमणः फछावश्यम्भावनियमः? इत्यप्युचितम्‌ “आगममूलल्वाच्चास्या- 
थस्य व्यभिचारो न दोषाय” इत्याचायीभिधानमृज्बर्थतात्पय्येकमेब । तृणा- 
रणिमणिस्थळे तु कार्यवजात्यमावश्यक तत्रान्वयव्यतिरेकगम्यत्वात्‌ कारण- 
ताया व्यतिरेकाद्वयतिरेकस्याव श्यकत्वात्‌ | विकल्पस्थले तु फळवेजात्यक्ल्पने 
राजसूयवाजपेयादावपि वकल्पिको कारणता स्यादिति कार्यकारणभावनिय- 
समेवोपपादयन्नाह— पक कल मो म 


RL 


` च्यामिज्ञान से ही हो सकती है, ( इस अन्बयज्ञान से प्रवृत्ति होने के कारण हो. 
‘विकल्पे उभयमशास्त्रार्थः' अर्थात्‌ विकल्पस्थले अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों शास्त्र 
के विषय नहीं हैं, यह भी संगत होता है ( अन्यथा व्यतिरेक की अपेक्षा होने से 
उक्त विकल्प स्थळ में दोनों शास्त्र के विषय होने लगेंगे ) क्योंकि उस जाति का 
फल दो में से एक के करने से जब हो सकता है तो दूसरे के करने की आवश्यकता 
नहीं है अर्थात्‌ दुसरा व्यर्थ है । | | 

इसी कारण 'श्रोतात्साद्धात्कमंण: फलावश्यम्भावनियम:' अर्थात्‌ “वेदोक्त साङ्ग 
कमं करने से फल अवश्य होता है यह नियम है”--यह कहना भो उचित है । किन्तु 
“आगममुलत्वाच्चास्याथस्य व्यभिचारो न दोषाय” वैकल्पिक कारणता गम (शास्त्र) 
प्रमाण से सिद्ध होने के कारण एक के न रहने पर भी फळ की उत्पति होने के 
कारण आनेवाला व्यतिरेक व्यभिचार दोषजनक नहीं हो सकता ऐसा आचाय॑ उदयन 
का इस विषय में सरल तात्पयं ही है ( इस उपस्कारग्रन्थसे यहां यह स्पष्ट होता ` 
है कि शंकरमिश्र वंदिक कारणतास्थल में केवल कारण के होने से कार्य होमा यह 
अन्वय ज्ञान ही प्रयोजक मानते हैं, ओर ( उदयनाचारय दोनों अन्बय तथा व्यतिरेक 
“के ज्ञान को प्रयोजक मानकर व्यतिरेक व्यभिचार शास्त्रमूलक होने से दोषजनक 
नहीं होता ऐसा मानते हैं)। “यदि वैकल्पिक उक्त कारणतास्थल में कार्य की 
विलक्षणता न हो तो तृणादिजन्य वह्मिस्थल में भी अग्निरूप कार्य में वंचित्र्य न 
माना जायगा इस शंका के उत्तर में शंकरमिश्च कहते हैं कि--तृण, अरणि, मणि 


__ इस्यादिकों से अग्नि की उत्पत्तिस्थल में तो अग्निरूप कायं में विलक्षणता मानना थाव- 


` श्यक है, क्योंकि वहां कारणता अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों से बोधित होती है, अततः 
कारणे के अमाव में कार्यं का अभाव होना आवश्यक है । किन्तु 'यर्वर्वा' इत्यादि विकल्प 
स्थलों में तो कार्य में वेलक्षण्य की कल्पना करे तो राजसूय वाजपेय आडि यागों में भी 
वेकल्पिककारणता माननी पड़ेगी ( इस प्रकार है जब कार्यकारणभाव अनुभव सिद्ध है ) 
इस कारण, कार्यकारणभावरूप नियम ही को सिद्ध करते-हुए सूत्रकार कहते हैं 
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न तु कार्याभावात कारणाभावः ॥ २॥ - 


यदि कार्येकारणभावनियमो न भवति तदा कार्याभाबादपि कारणाभावः 
स्यात्‌ । कार्यीमावः कारणाभावं प्रत्यतन्त्रं कारणाभावस्तु कार्याभावं प्रति 
तन्त्रम्‌ , तेन दुःखाभावाथ जन्माभावे, जन्माभावाथं प्रवृत्त्यभावे, तदर्थ 
दोषाभावे, तदथ मिथ्याज्ञाननिशृत्तये, तदथञ्ास्मसाक्षार्काराय सुमुक्षुणां 
प्रवृत्ति: प्रयोजनमोपोदूघातिकस्याप्यस्य द्विसूत्रकप्रकरणस्य ॥ २ ॥ | 


पदाथत्रयोद्दे शलक्षणानन्तरमिदानोमुद्दिष्ट्स्य सामान्यपदा थस्य लक्षणमाह-- 


| पद्पदार्थ-- नतु नकि, कार्याभावात्‌ = कार्यं के अभाव से, कारणाभावः = 
कारण का अभाव होता है ॥ २॥ | | | 
भावाथ--यदि कार्यकारणभावनियम न माना जाय तो जैसे कारण का अभाव 
कार्य के भाव का प्रयोजक होता है उसी प्रकार कार्यं का अभाव भी कारण के 
अभाव का प्रयोजक होने लगेगा, अतः कायकारण भावनियम मानना आवश्यक है ॥२॥ 
उपस्कार--यदि कार्यकारणभाव का नियम न हो तो कायं के अभाव से भो 
कारण का अभाव होगा । काय का न होना कारण के न होने में प्रयोजक नहीं है, 
किन्तु कारण कान होना कार्य के न होने में प्रयोजक है। ( इस कार्य कारणभाव 
रूप नियम के दो सुत्र के प्रकरग का शिष्यों के सावधान होने के लिये साक्षात्‌ 
प्रयोजन को दिखाते हैं कि )--इस कार्यकारणभाव के नियम के होने के कारणही दुःख 
का भाव होने के लिये जन्म के अभाव में, जन्म के अभाव के लिये पुण्य-प्रापकमों में 
प्रवृत्ति न होने कै लिये और उसके लिए राग द्वेषादि दोषोंके न होने के लिये और उनके 
लिये मूलकारण मिथ्याज्ञान की निवृत्ति होने के लिये, और उसके लिये आत्मारूप मुख्य 
पदार्थ के साक्षात्कार रूप ज्ञान के लिये मोक्षेच्छु प्राणियों की शास्त्राध्ययन में प्रवृत्ति 
होती है यही उपोद्घात संगति से प्राप्त भी इस प्रथम दो सूत्रों का प्रकरण का प्रयोजन 
( अर्थात्‌ 'चिन्तां प्रकृतसिद्धधर्थामुपोद्धातं विदुर्बंधा:' प्रस्तुत विषयक विचार को 
उपोद्धात कहते हैं इस लक्षण के अनुसार प्रस्तुत में उपयोगी कार्यकारणभाव का 


ज्ञान न हो तो वेशेषिक दरशनरूप इस शास्त्र के अध्ययन में मुमुक्षुओं की प्रवृत्ति न 
होगी ) ॥ २॥ 


( इस प्रकार कायंकारणभाव के दिखाने के पश्चात्‌ सामान्य तथा विशेषपदार्थ 
के वर्णन करने में अवसर संगति की सूचना देते हुए शंकरमिश्र तृतीय सुत्र का अवतरण 
देते हे कि)--द्रव्य, गुण तथा कमं इन तीनों पदार्थो के उद्देश क्रमानुसार लक्षण करने 
के पश्चात्‌ साम्प्रतकाल में क्रमप्राप्त प्रथम उद्देश किये सामान्यपदार्थ का लक्षण 
सुत्रकार करते है--- 


७८ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


सामान्यं विशेष इति बुद्धयपेच्षम्‌ ॥ २ ॥ 

सामान्यं द्विविधं परमपरश् | तत्र परं सत्ता अपरं सत्ताव्याप्यं द्रव्य: 
रादि । वत्र सामान्यस्य तद्विशेषस्य च लक्षणं वुद्धिरेव । अनुवृत्तवुद्धिः 
सामान्यस्य व्यावृत्तबुद्धिविशेषस्य । इतिना हृयमवच्छिय पराम्रश्यते तेन 
बुद्धयपेक्षमिति नपुंसकनिर्द्‌शाः । वृत्तिकारस्तु विशेषान्वयमाह परन्तु “नपुंसकः 
सनपुंसकेनेकवच्चास्यान्यतरस्याम्‌” इत्यनेनेकवद्भावो नपुंसकता चेत्याह 
बुद्धिरपेक्षा लिङ्गं लक्षणं चा यस्य तद्वुद्धयपेक्षम्‌ । तत्र निश्यमनेकव्यक्तिवृत्ति 
पदपदाथ--सामान्यं = जातिपदाथ. विशेषः == विशेषजातिपदार्थ, इति = यह 
दोनों, बुद्ध्यपेक्षम्‌ = भनुगत तथा व्यावृत्तिरूप बुद्धि की अपेक्षा से सिद्ध होता है ॥३॥ 
भावार्थ--इस सूत्र में सामान्य तथा विशेष पद विभागसहित लक्ष्यबोधक हैं 
तथा इति बुध्यपेक्ष यह लक्षण है । इति पद का उभयविरिए् ऐसा अर्थ है, तथाच 

अनवृत्तिव्यावृत्ति बुद्धिरूप दो प्रकार के सामान्य हैं यह सूत्र का अथ होता है ॥ ३॥। 
उपस्कार-सामान्य पर तथा अपर ऐसा दो प्रकार का है । उनमें से सत्ता नामक 
सामान्य परसामान्य है, तथा द्रव्यत्व; गुणत्व आदि अपर सामान्य हें । उनमें सामान्थ 
तथा उसके विश्ञेषों का भी बुद्धि ही लक्षण है । जिनमें अनुगत ज्ञान सामान्य का तथा 
व्यावृत्त ( भेंद ) ज्ञान विशेष का लक्षण है। यहाँ पर इतिपद से सामान्य तथा 
विद्येष इयरूप का ग्रहण होने के कारण 'बुद्धधपेक्ष' ऐसा सामान्य में नपुंसर्कालिग 


का निर्देश है। 
प्राचीन वृत्तिकार ने इतिपद का प्रत्येक सामान्य तथा विशेष में अन्वय किया 


है । ( किन्तु उनके पक्ष में सूत्र के इतिपद का कोई विशेष प्रयोजन नहीं आता ऐसी 
“आह इस पद से शंकरमिश्र ने वृत्तिकार के मत में अश्रद्धा सुचित की है ( यह वृत्ति- 
कार कौन है यह अभी तक ठीक-ठीक मालम नहीं हुआ है) । (अपने पक्ष में “बुध्यपेक्षम्‌ 
इस पद में नपुंसकलिंग तथा एकवचन प्रयोग की संगति दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )-परन्तु 'नपुंसकमनपुंसकेनेकवच्चास्यान्यतरस्याम्‌' अर्थात्‌ नपुंसकलिगमिन्त से 
नपुंसकळिङ्ख तथा एकवचन विकल्प से होता है, इस पाणिनीय व्याकरण सुत्र के अनुसार 
सूत्रकार ने इस सूत्र में 'बुद्ध्यपेक्ष' यह नपुंसकलिङ्ग तथा एकवचन कहा है-- 
बुद्धि ही है । अपेक्षा-लिङ्ग सूत्र के अथवा लक्षण जिसका वह बुद्ध्यपेक्ष कहाता है। 
( अर्थात्‌ सामान्यरूप पक्ष में, परत्व तथा अपरत्व को सिद्ध करने में क्रम से अनुगत 
तथा व्यावृत्त बुद्धि लिङ्ग हैँ । ( अर्थात्‌ इतर पदार्थो से व्यावृत्ति करनेवाला यही हेतु 
हे। अथवा व्यवहारसाधकपक्ष से शंकरमिश्न ने लक्षणं वा ऐसा पक्षान्तर 
दिल्लाया है )। उसमें नित्य होता हुआ जो अनेक व्यक्तियों में समवायसम्बन्ध से वत 
भान हो, अथवा नित्य होता हुक्षा जो अपनी आधार व्यक्तियों के परस्पर अन्योन्याभाव 
के आश्रयों में वर्तमान हो उसे सामान्य कहते हैं । इन शंकरमिश्च ने किये दो लक्षणों में 


अ० १, आ० २] कायकारणभावविचार: ७९ 


मामान्यम्‌ , नित्यत्वे सति स्वाश्रयान्योन्याभावसामानाधिकरण्यं वा। परमपि 
स।मान्यमपरमपि तथा5परन्तु सामान्यं बिशेषसंज्ञामपि लभते यथा द्रव्य- 
मिद्मित्यनुवृत्तप्रत्यये सत्येव नायं गुणो नेदं कमति विशेषप्रत्ययः तथा च 
द्रव्यत्वादीनां सामान्यानामेव विशेषरचम्‌ ! 

रनु विधिरूपं सामान्य नास्त्येव अनुगतमतेरतद्‌व्यावृत्त्येवोपपत्तः भवति 
हि गोरबमिति प्रतोतेरगोव्यावृत्तोऽयमिति विषय: जातिवादिनाऽपि गोत्वादि- 
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सुत्र के सामान्यपद ही के समानो के धर्मरूप अवयवार्थ से नित्य यह अर्थ आता है। 
इस प्रथम लक्षण में संयोगादिकभी अनेक वृत्ति होते हैं, अतः उनमें अतिव्याप्तिदोष के 
निरासार्थ धमंवाचक यत्‌ प्रत्यय का धमंविशेष नित्यता ही है। भतः संयोग नित्य न होने 
से उक्त दोष नहीं होगा । नित्यक्षाकाश के परिमाण में अतिव्याप्ति निरास के लिये 
समानपद से प्राप्त अनेक वृत्तिपद दिया है, आाकाशपरिमाण एकवृत्ति होने से उक्त दोष 
नहीं होगा । अत्यन्ताभाव में नित्यता तथा क्षनेकदृत्तिता होने से उक्त दोष वारणार्थं 
वृत्तिपद से समवेत ऐसा अथं करना जिससे अभाव समवायसम्बन्ध से वृत्ति न होने से 
उक्त दोष का निराश हो जायगा । द्वितीय लक्षण समानपद के भेद घटित अभिप्राय 
से शंकरमिश्र ने किया हैं । इसमें भी नित्यत्वादी विशेषण का फल प्रथम लक्षण के 
समान जान लेना चाहिये। ( आगे अपरसामान्य जिस प्रकार सामान्यपद से बोधित 
होते हैं उसो प्रकार विशेषपद से भी बोधित होते हैं इस अभिप्राय से शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )-परसत्तारूप सामान्य भी उक्त लक्षण है, तथा अपर द्रव्यत्वादि 
सामान्य भी, किन्तु अपरसामान्य द्रव्यत्वादि विशेष संज्ञा को भी प्राप्त करता है, क्योंकि 
जसे यह द्रव्य है, इस प्रकार अतुगत प्रतीति होते हुए भी यह गुण नहीं है यह कर्म नहीं 
है इस प्रकार विशेष ज्ञान भी होता है, अतः द्रव्यत्व गुणत्वादि सामान्यों को ही विशे- 
षता भी है । (किन्तु बौद्धों का यहाँ ऐसा पूर्वपक्ष है )--कि भावपदार्थरूप जातिगदारथं 
हे नहीं, क्योंकि अनुगत ज्ञान अतद्व्यावृत्ति ( तद्भिन्न के अभाव हो) से हो सकता है, 
क्योंकि यही गो है इस ज्ञान का गौ गोभिन्न अश्वादिको से भिन्न है यही विषय है, 
कारण यह कि जातिवादि नेयायिकों को भी गोत्वजातिविशिष्ठ गोज्ञान में गोभिन्न 
अश्वादिकों का भेद अवश्य ही मानना पड़ेगा, क्योंकि गौ में गोत्वजाति का वै शिष्ट्य 
गोभिन्न अश्वादि भेद को छोड़कर दुसरा नहीं हो सकता तथा गोपद की गोरूप अर्थ 
में प्रवृत्त होने का निमित्त भो गोभिन्न अश्वादि भेद ही है। ( अर्थात्‌ प्राचीन नँया- 
यिकोके मत में अभाव का अभाव जिस प्रकार प्रथम अभाव के प्रतियोगिता 
के नियामक सम्बन्धरूप होता है, इसी प्रकार इतर पदार्थ का भेद भी प्रथम 
भेद प्रतियोगिता के नियामक सम्बन्धरूप होता है इस कारण जातिवादी नैयायिकों ने 
आना हुआ गोत्वादि जातियों का गो आदि व्यक्तियों में समवाय गोभिन्न अश्वादि भेद 
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विशिष्टप्रत्ययस्य देद्विषयर्वाभ्युपगमात्‌ न हि वैशिष्टयमतद्वथावृत्तेरन्यत्‌ , . 
गवादिपदप्रवृत्तिनिमित्तेप्यगोव्यावृत्त्यादिरेव । किञ्च गोत्वं कुत्र बत्तते न 
तावदू गवि गोत्ववृत्तः पूर्व तस्याभावात्‌ , नाप्यगवि विरोधात , यत्र गोपिण्ड 
उत्पराते तत्र कुत आगत्य गोत्यं वत्तते, न तावत्‌ तत्रेबासीत्‌ देशस्यावि तस्य 
गोस्वापत्तेः । नापि गोत्वमपि तदानीमेवोत्पन्नं नित्यत्वाभ्युपगमात्‌ , नाप्यन्यत 
आगतं निष्क्रियत्वाभ्युपगम््रत्‌ , न च एकस्येव नित्यस्य नानाञ्यक्तिवृत्तिरवं 
कात्स्नै कदेशविकल्पानुपपत्तः । न हि कृत्स्नमेकत्रेब बतते अन्यत्र तद्विशिष्ट _ 
प्रत्ययानुद्यप्रसङ्गात्‌ । नाप्येकदेशेन, जाते रेकदेशस्याभावात्‌ | तदुक्त- ` 
न याति न च तत्रासीन्नचोत्पन्नं न चांशवत्‌ | 


nner 
से अतिरिक्त नहीं है, अतः अतद्व्यावृत्ति से ही निर्वाह होने के कारण अनुगत बुद्धि को 
नियामक भावरूप जातिपदार्थं के मानने की आवश्यकता नहीं है ऐसा बोद्धों के शंका 
का भाशय है । ( तथा सामान्य एवं विशेष के खंडन द्वारा भी जातिपदार्थ का खण्डन 
करते हुए बोद्धों का मत धागे शंकरमिश्र ऐसा कहते हैं कि )--नेयायिकमत से सिद्ध 
गोत्वजाति कहाँ रहती है ? गोत्व के रहने के पूवं गोव्यक्ति के न रहने से गोव्यक्ति में 
गोत्व रहता है यह नहीं हो सकता, न गोत्वजाति गोभिन्न अश्वादिकों में रहती है, 
क्योंकि विरोध है । तथा जहाँ गोशरीर उत्पन्न होता है वहाँ कहाँ से आकर गोत्व 
उसमें रहता है, वही गोत्वजाति नहीं थी, यदि होती, तो वह देश भी गोत्वजातिमान्‌ 
हो जायगा ( अर्थात्‌ यदि गोशरीर के उत्पन्न होनेवाले देश में पहिले से ही वर्तमान 
गोत्वजाति उत्पन्न होनेवाले गोशरीर का आश्रय करे तो उस देश ( स्थल ) का भी यह 
गौ है ऐसा व्यवहार होने लगेगा ) गोत्वजाति भी गोशरीर के उत्पत्तिकाल में ही 
उत्पन्न होती है, यह भी नहीं मान सकते, क्योंकि उसे नैयायिक नित्य मानते हैं।न 
गोत्वजाति दूसरे गौ से आती है यह भी हो सकता है क्योंकि जातिपदार्थ में क्रिया 

नहीं होती और नित्य तथा एक जातिपदार्थ नाना आधार व्यक्तियों में नहीं रह सकता 
है, क्योंकि वह जातिपदार्थ संपूर्णरूप से अथवा एकदेश से व्यक्ति में रहती है ये दोनों 
पक्ष नहीं माने जा सकते, क्योंकि एक गोत्वादि जातिपदार्थ संपूर्णरूप से एक ही ब्यक्ति 
में नहीं रह सकता, यदि रहे तो दूसरी गौ में गोख की प्रतीति न होगी । तथा जातिरूप 
अखण्ड पदार्थ का एकदेश न होने के कारण गोत्वजाति व्यक्ति में एकदेश से भी 


नहीं रह सकती । इसमें बौद्धमत में यह उक्ति प्रमाण है-- 
न याति नच तत्रासीन्न चोत्पन्नं न चांशवत्‌ । 
जहाति पूवं नाषारमहो व्वसनसंततिः ॥ 
अर्थात्‌ जातिपदाथे कहीं जाता नहीं, न पूर्व में उस व्यक्ति स्थल में रहा, न 
उत्पन्न होता है, न सावयव है, प्रथम आधार व्यक्ति को न छोड़ता है, भतः 


नि 
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जहाति पूव नाधारमहो व्यसनसन्ततिः ॥ इति | 
सामान्यमस्ति तच्च संस्थानमात्रव्यङ्ग'थं गोत्वघटस्त्रादिबत्‌ न तु गुण- 
कमंगतमपीति सगोत्रकलहः । 
अत्रोच्यते सामान्यं नित्यं व्यापकम्च व्यापकर्बमपि स्वरूपतः सवे देश- 
सम्बद्धत्वम्‌। न देशाला गोव्यवहारापत्ति: समवायेन तदूञ्ययहारस्याभ्युपासादः 
काळे रूपादिमत्त्वेऽप काछो रूपबानित्यप्रतीतिव्यवहारबत्‌ | न च कालो 
नास्त्येव पञ्चस्कन्धसंज्ञा भेद मात्रामत्यभ्युपगमादिति वाच्यम्‌ कालस्य साधयिः 
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आश्चयं है । ऐसा जातिपदाथ मानने का नैयायिकों को एक प्रकार का व्यसन लग गया 
है । ( इस प्रमाण में पद्य में 'न याति? इससे यदि जाति मे गमन माना जाय तो वह 
सक्रिय हो जायगी, तथा "तत्रासीत्‌ इस वाकय से देश में गोत्व की आपत्ति, 
तथा "नचोत्पन्न' इस वाक्य से अनित्यता की आपत्ति एवं 'न चांशबत्‌ तथा 
जहाति इस वाक्य से भी कात्स्न्येकदेशविकल्प की अनुपपत्ति नेयायिक मत पर सूचित 
की है )। (इस प्रकार बोद्धमत से जातिपदाथं मानने में आपत्ति दिखाकर गुण- 
त्वादि जाति को नहीं माननेवाले, किन्तु वेद को प्रमाण मानने से समान गोत्र- 
वाले मीमांसकों की भी जातिपदारथं के विषय में आपत्ति दिखाते हुए शंकरमिश्र 
आगे कहते हैं कि--जाति पदाथ है, किन्तु वह केवल भवयवसंस्थानरूप आकार 
से प्रगट होता है जसे गौ के आकार से गोत्व, घट के आकार से घटत्व, गुण कमं 
आकाररहित होने से गुणत्व कमंत्वादि जातियाँ नहीं है ऐसा सगोत्र मीमांसकों का 
भी झगड़ा है । 

( दोनों मतों का क्रम से समाधान करते हैं कि )--यहां ऐसा हमारा कहना है 
कि सामान्य पदार्थ पूर्वेकथित प्रकार से नित्य तथा व्यापक भी है। जिसमें संपूर्ण 
देशों में सम्बन्ध होना भी व्यापकता है। देशों में गोव्यवहार की बौद्ध की दिखाई 
हुई आपत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि नेयायिक समवायसम्बन्ध से व्यक्तियों में 
जाति का व्यवहार मानते हैं, जिस प्रकार कालिकसम्बन्ध से रूपाश्रय भी काल में 
'काल रूपवान्‌ है' ऐसी प्रतीति तथा व्यवहार समवायसम्बन्ध से उसमें रूप न रहने 
से नहीं होते । ( अर्थात्‌ काल के समान देशिकसम्बन्ध से देश में गोत्त्रजाति के 
रहने पर भी समवायसम्बन्ध से देश में गोत्व न होने के कारण वह देश गो नहीं 
हो सकता । ) काल का दृष्टान्त ही असिद्ध है क्योंकि काल ही में प्रमाण 
नहीं है । ईस आशय से बोद्ध की पुनः शंका दिखाकर उसका खण्डन 
करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--'रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा तथा 
संस्कार नामक पांच स्क्न्धमात्र काल हैं ऐसा हम बोद्ध मानते है. ऐसा भी 
बोद्ध नहीं कह सकते क्योंकि हम आगे अतिरिक्त कालपदार्थ की सिद्धि करेंगे | 


६ बे० 
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व्यमाणस्वात्‌ । तथा च यत्र पिण्ड उत्पद्यते तत्रस्थमेब गोत्वं तेन सम्बध्यते 
जात: सम्बद्धश्रेत्येकः काळ इत्यभ्युपगमात्‌ । एतेन कोदरयाश्रये वत्तते इयत 
यत्र प्रतीयते इत्युत्तरम्‌ । कुत्र प्रतीयते इत्यत्र यत्र बर्तते इत्युतरम्‌। गाल" 
ुत्तेः पुत्र स पिण्डः कीहृगासोदित्यत्र नासीदित्येवोत्तरम्‌ । एव “न यातिन 
व्व तत्रासीत्‌” इत्यादिकं परिदेवनमात्रम्‌ । अतद्रयावृत्तिरेब गोत्वामत्यत्र 
गौरयमिति विधिमुखः प्रत्यय एव बाधकः। न ह्मनुभबोऽपि व्याख्यायते 
तदुक्तम्‌ 
annie 
अर्थात्‌ उपरोक्त पंचस्कन्ध के अन्तर्गत आलयविज्ञान ही क्षण समुदायादिरूप काल- 
पदार्थ होने से बौद्धमत से कालिकसम्बन्ध के न होने से “इस समय घट है! इत्यादि 
प्रतीति बौद्धमत में संयोगसम्बन्ध से घटाधारदेश ही को विषय करती है, कारिक- 
सम्बन्ध से नहीं, तथा कालरूप रसादि विज्ञान में रूपसम्बन्ध न होने से भी काल 
रूपवान्‌ है इत्यादि प्रतीतियों की आपत्ति न आ सकेगी । 

( पूवप्रदशित बौद्धमत के जातिपदार्थं विषय में आपत्तियों का क्रम से उत्तर देते 
हुए आगे शंकरमिश्च कहते हैं कि )-ऐसा होने से जिस स्थल में गाशरीर उत्पन्न 
होता है वहां रहनेवाला ही गोत्वसामान्य उस गोशरीर से सम्बद्ध होता है 
क्योंकि गोशरीर उत्पन्न हुआ और गोत्वजाति से सम्बद्ध हुआ पह एक ही 
काल है ऐसा नैयायिकों का मत है। इस ,कथन से किस प्रकार के आधार में 
जाति रहती है? इस पूर्वोक्त बौद्ध के प्रश्न में जहां गोत्वजाति की प्रतीति होती 
है वहां रहता है, यह उत्तर नैयायिकों का है तथा कहां जातिकी प्रतीति होती है ? 
इस प्रश्‍न का जहां जाति रहती है वहां प्रतीति होती है यह उत्तर है । गोत्त्रजाति 
के रहने के पूवं वह गो केसी थी ? इस प्रश्‍न का उत्तर है कि वह गो नहीं ही थी। 
एवं च ऐसा होने से न याति न चतत्रासीत्‌ इस प्रमाण द्वारा बौद्धों का जाठिपदार्थ का 
खण्डन करना केवल अवहेलना (अपमान) मात्र करना है । (यहाँ पर नेयायिकों के खंडन 
का यह आशय है कि जिस प्रकार क्षणिकविज्ञानवादी बोढ़ों के मत में असतु खूप भी 
पूर्वविज्ञान उत्तरविज्ञान में अदृष्टफल को उत्पन्न करता हुआ प्रगट होता है उसी 
प्रकार 'ध्यकस्थाकृतिजातयः पदार्थः' न्या० सू० व्यक्ति, आकृति तथा जाति तीनों के 
अनुसार समुदाय को पद का अर्थ मानने वाले नेयायिकमत में भी व्यक्ति की उत्पत्ति 
के समय उसमें बर्तमान ही जाति प्रगट होती है ऐसा मानने में कोई दोष नहीं है ) | 
( इसी प्रकार भावरूप जातिपदार्थ न मानकर बौद्धमतानुसार अभावरूप जाति मानने 
में बाधक प्रमाण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि) --“अतदृव्यावृत्ति' ही गोभिन्न 
श्रद्वादि में भेद ही गोत्वजाति है इस बौद्धमत में 'यह गौ है इस प्रकार भावपदाथं को 
वर्णन करनेवाला जातिज्ञान ही बाधक है। क्योंकि इस प्राणिमात्र के अनुभव. से 


अ० १, आ० २] द्रव्यत्वादिजातिविशेषविचार: परे 


विधिज्ञः प्रस्ययोऽन्योऽये व्यतिरेकासमथकः? इति । 

न हि गोरयमिति प्रत्ययेऽगोव्यावृत्तिपि भासते । काइत्सनेंकरेश- 
विकल्पस्तदा भवेत्‌ यद्येकस्य सामान्यस्य कासनं भवेदेकदेशो बा । क्स्मत 
ह्यनेकाशेषता सा चेकस्मिन्नोपपन्ना । गोरयांमत्याद्यतुमव एवासद्विषया न 
वस्तुञ्यवस्थापनक्षम इति । अत्रोत्तरं वक्ष्यते । 

प्राभाकरास्तु सस्थानमात्रव्यङ्गयं सामान्यमाचक्षते । तद्यद्यनुगतप्रतीति- 
साक्षिकं तदा किमपराद्धं रुणकमगतेः सामान्य: भबति हि रूपरसादावङुगत्तधीः 
सा च जातिव्यवस्थापिकेतर बाधकाभावात्‌ । रूपत्वादिजातिषु न तावडयक्तय- 


सिद्ध भावरूप जातिज्ञान की व्याख्या करने की आवश्यकता नहीं है! अतएव प्राचीन 
नेयायिकों ने कहा है--'विधिज: प्रत्ययोऽन्योऽन्यव्यतिरेकासमर्थकः? इति अर्थात्‌ बिधि 
(भावरूप) से उतपन्न, प्रत्यय: = ज्ञान, अन्यः = दूसरा, अयं == यह्‌, व्यतिरेकासमर्थक; = 
भभावरूप का समर्थन नहीं कर सकता, ऐसा । गौ है इस ज्ञान में गोभिन्न के भेद की 
प्रतीति भी नहीं होती । बौद्ध का दिखाया हुआ साकल्य से जाति व्यक्ति में रहती है कि 
एकदेश से इस प्रकार का विकल्प तो तब होगा यदि एक अखण्ड जातिवदाथ में 
सकलतारूप कातस्ने हो अथवा उसका एकदेश हो, क्योंकि अनेकों की कृत्स्नता 
सम्पूर्णता होती है (अर्थात्‌ उद्देश्यता नियामक का व्यापक घावस्व ही है अझेषत्व) वह 
एक में नहीं हो सकता । ( तथा अखण्ड एक होने से उसका एकदेश ( अंश } भी 
नहीं हो सकता । यदि बोद्ध कहे कि यह गो है इत्याकारक अनुभव ही गोभिन्न भेद- 
रूप अभावविषय में होता हैन कि सत्‌ (भाव) रूर जातिविषय में तो इसका उत्तर 
असद्वाद के खण्डन के समय आगे कहेंगे । 
वेद को प्रमाण मानने के कारण हमारे सगोत्र प्रभाकर मीमांसक ने जो आकार- 
मात्र ही से जाति व्यक्त होती है ऐसा कहा है उसमें हम यह कहते हैं कि वह क्षाकार 
व्यंग्य जाति यदि बनुगत बुद्धि से सिद्ध होती है तो गुण तथा कमंगत गुणत्व,` कमंत्व 
जातियों ने क्या अपराध किया है, क्योंकि रूपरसादि गुण में भी यह गुण हे । ऐसी 
प्रतीति होती है, और वह जाति गुगत्वादि जातियों को भी व्यवस्थायक है, क्योंकि 
उसकी जातिता में व्यक्त्य भेदादि कोई दोष बाधक नहीं है । कारण यह कि--- 
'व्यक्ते रभेदस्तुल्यत्वं सद्करोऽथानवस्थितिः । 
रूपहानिरपम्बन्धो जातिबाघकसंग्रहः ॥।' 
धर्थात्‌ आधार व्यक्ति का एक होना, समानता, सांकर्य, अनवस्था, रूपहानि, 
असम्बन्ध, इतने जाति के बाधक होते हैं इस उदयनाचाय की उक्ति से जातित्राघकों 
के विशेषों के अभाव से गुणत्वादिक भी जाति हो सकती हैं इस अभिप्राय से क्रम से 
गुणत्व कमत्वादि जातियों में जातिबाधकों का निरास करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि--रूपत्क-रसत्वादि जातियों में आकाश एक व्यक्ति में रहनेवाली द्याकाणत्वजाति के 
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भेदो बाधकः आकाशत्वादिवत्‌ , रुपरसादिव्यक्तीनामनेकत्वात्‌ । नापि 
बुद्धित्वज्ञानत्वादिवत्‌ घटत्वकलसत्वादिवद्दा तुल्यत्वं बाधकम्‌ । तश्चान्यूनानति- 
रिक्तव्यक्तिकत्वम्‌ गुणत्वापेक्षया न्यूनव्यक्तिकत्वात्‌ नीलत्वासपेक्षया चाधिकः 
ठयक्तिकत्वात्‌। अत एव न सङ्करः भूतत्वमूत्तत्ववत्‌ , परस्परात्यन्ताभाव सामा" 
नाधिकरण्ये सति जात्यन्तरेण सामानाधिकरण्याभावात्‌ । नाप्यनवस्था रूपत्व- 
दिगतसामान्यान्तर'नभ्युपगमात्‌ । नापि रूपहानिर्विशेषत्ववत्‌ , यदि विशेषाः 
द्रव्याश्रितत्वे सति जातिमन्तः स्युः गुणाः कर्माणि वा स्युः विभृवृत्तित्वे सति 
यदि जातिमन्तः स्युगुँणाः स्युरिति यथा विशेषपदार्थेस्वरूपह!निस्तथा प्रकृतेञभा- 
वात । नापि समवायत्वबदसम्बन्धः समवाये समवायाभ्युपगमेऽनवस्थाभयात्त- 


आ. + 


समान रूपत्वादि जातियों का आधार व्यक्तियों का अभेद बाधक नहीं हो सकता, 

क्योंकि रूपरस इत्यादि गुण व्यक्ति अनेक हैं तथा बुद्धित्व तथा ज्ञानत्व, घटत्व 
तथः कलशत्व के पर्याय (नाम) मात्र का भेद होने से जिस प्रकार ज्ञानत्व तथा बुद्धित्व 
अथवा घटस्व तथा कलशस्व दो जाति नहीं होतीं, उसी प्रकार रूपत्व-रसत्वादि जाति में 
समानता भी बाघक नहीं है। क्योंकि न्यून तथा अधिक व्यक्तियों में न रहना ही समानता 
होती है प्रकृत में ऐसा नहीं है, क्योंकि गुणत्वजाति की अपेक्षा से रूपत्वानि जातियाँ 
न्यून व्यक्तियों में रहती हैं तथा नीलत्वादि जातियों की अपेक्षा से वह अधिक रक्तादि- 
व्यक्तियों में रहती हैं । इसीसे भूतत्व तथा मूतत्व के समान सांकयंदोष भी नहीं है, 
( परस्पर अभाव के आश्रय में रहते हुए एक आश्रय में रहना यह सांकय दोष कहाता 
हे, जिस प्रकार भूतत्व के अभाववाले मन में मूतंत्व है, तथा मुर्तत्व के अनधिकरण 
आकाश में भूतत्व है, और भूतत्व मूतंत्व दोनों पृथिवी, जल, तेज तथा वायु इन चारों 
में रहते हैं, अतः सांकयं है । उसी प्रकार परस्पर के अभाव के आश्य 
में रहते हुए दूसरे जाति से एक आश्रय में वतंमानता न होने से ( रूप- 
त्वादि ' जातियों में सांकर्यं भी बाधक नहीं है ) तथा रूपत्वादि जातियों 
में रूपत्वस्व उसमें भी रूपत्वत्वत्व इत्यादि दूसरी जातियाँ न मानने के कारण अनवस्था 
( अप्रामाणिक अनन्तपदार्थं कल्पना ) दोष भी नहीं हो सकता । एवं विशेषत्व जाति 
मानने के समान रूपत्वादि जाति मानने में स्तरूपहानि दोष भी नहीं है, यदि विशेष 
पदाथ द्रव्याश्रित होते हुए जाति के आश्रय हों तो वे गुण अथवा कमंपदाथ में अन्तरगत 
हो जायेंगे, एवं व्यापकों में रहते हुए जाति के आधार हों तो गुण में अन्तगत हो 
जायेंगे, इस प्रकार जेसे विशेषपदार्थ के स्वरूप की हानिरूप दोष आता है उस 
प्रकार ख्पत्वादि जाति मानने में स्वरूपहानिरूप दोष नहीं आ सकता और नहीं 
समवायत्व के जातिवाधक के समान समवायसम्बन्ध न होना रुपत्वादि जाति मानने 
में बाधक हो सकता है क्योंकि समवाय में दूसरा समवाय मानने से अनवस्थादोष के 
भय से सम्बन्ध समवायत्व जाति मानने में बाधक हो सकता है, प्रकृत में रूपत्वादि 


-उदिान्कर . 
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थास्तु, प्रकृते तु समत्रायस्यव सम्बन्धस्याभ्युपगमात्‌ । यद्यपि समवायत्वजाति- 
बाधको व्यक्तयभेद एव तथापि यन्मते उत्पादविनाशशीळाः बहचः समवाया- 
स्तन्मते द्रष्टऽयम्‌ । अभावत्यादिजात्यभ्युपगमे वा बाधकमेतत्‌ । बिवाद्पदमनु- 
गतबुदद्धि, अनुगतनिमित्तसाध्या अबाधितानुगतमतित्वात्‌ दामकुपुमबुद्धिषत्‌ 
इति जातां मानमिति वृत्तिकारास्तचिन्त्यम्‌ ॥ ३ ॥ 

सामान्यं विशेष इति द्वेविध्यं यदुक्तं तदुपपाद्यन्नाह-- 

भावोज्नुबृत्तरेव हेतुत्वात्‌ सामान्यमेव ॥ ४ ॥ 
भाव: सत्ता अनुवृत्तेरेव हेतुः न तु व्यावृत्तेरपि हेनुः ! तथा च विशेषसंज्ञा 
न लभते ॥ ४॥ 


जातियों का रूपादि आधार व्यक्तियों में समवाय ही मानने के कारण असम्बन्ध रूप 
त्वादि जातियों के स्वीकार करने में बाधक नहीं हो सकता । यद्यपि समवायत्व जाति 
मानने में समवायरूप भावार व्यक्ति के एक होने से व्यक्ति का अभेद होना हो बाधक 
हो सकता है, तथापि जिनके मत में उत्पत्ति तथा विनाशस्वभाव अनेक समवाय माते 
जाते हैं उनके मत से असम्बन्ध को समत्रायत्व जाति का बाधक कहा है। अथवा 
अभाव में अभावत्व जाति के मानने में असम्ब्रन्ध को बाधक मान#र यह कहा है 
क्योंकि अभाव का भी समवायसम्बन्ध नहीं होता किन्तु स्वरूपसम्बन्ध । विवादग्रस्त 
अनुगतञ्ञान, अनुगत ( एक ) निमित्त से होता है, बाघारहित अनुगतज्ञान 
अनुगत ( एक तिमित्त ) से होता है। बाधारहित अनुगतज्ञान न होने से माला 
में गूथे पुष्पों के ज्ञान के समान, (यहाँ भानात्मक ज्ञान के वारणार्थ अबाधित 
पद दिया है ) ऐसा अनुमान ही जातिपदार्थ अतिरिक्त मानने में प्रमाण है ऐसा 
वृत्तिकार का मत है, जो विचारणीय है । ( यहाँ शंकरमिश्र ने "विचारणीय है. इस 
उक्ति से उक्त अनुगत धमंप्रकारक ज्ञान प्रत्यक्ष सिद्ध होने से उसमें अनुमानप्रमाण 
की कोई आवश्यकता नहीं है, तथा इस अनुमान से वह अनुगत बुद्धि का निमित्त बौद्धो 
द्वारा माना हुआ अलद्व्यावृत्ति ही क्यों न सिद्ध होगा ऐसी वत्तिकार के मत में अपनी 
अश्रद्धा सूचित की है )॥ ३ ॥ 

( चतुर्थ सूत्र का अवतरण इस प्रकार शंकरमिश्र दिखाते हुँ कि )--सामान्य तथा 
विशेष इस प्रकार जातिपदार्थ जो दो प्रकार के पूर्व में कहे हैं उसी का सम ६+ क 
हुए सूत्रकार कहते हैं कि 

पद्पदा्थ--भावः=्सत्ता, अनुवृत्तेः एव = अनुगत बुद्धि का ही, हेतुत्वात्‌ = कारण 
होने से, सामान्यं एव = सामान्य ही है । 

भावाथ--सामान्य तथा विद्येष नामक दो प्रकार की जातियों में सत्ता नामक 


जाति अनुगत बुद्धि का ही कारण होने से वह केवल सामान्यरूप ही जाति है नकि : 
विशेषरूप ॥ ४॥ | 
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केषां सामान्यानां विशेषसंज्ञेत्यपेक्षायामाह-- 
द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वञ्च सामान्यानि विशेषाश्च ॥ ५ ॥ 

चकारः प्रथितरीत्वादीनि-द्र्ययतज्ञातोः, रूपत्वादीनि-गुणगतजातीः 
उत्क्षेपणत्वादोनि-कर्मगत जातीः समुच्चिनोति । द्रऽ्यत्वमित्यादात्रसमासः परस्परं 
वयाप्यव्यापकभावाभावसुचनार्थः । सामान्यानि विशेषाञ्चत्यत्राऽसमासः सामा" 
न्यत्वे सस्येच विशेषत्व॑ यथा ज्ञायेत तदथम्‌ , अन्यथा सामान्यविशेषा इति 
पष्ठीसमासभ्रमः स्यात्‌, तथा च सामान्यत्वे सांत विशेषत्वं न प्रतीयेत । ननु 
द्रव्याकारानुगतर्मातसाक्षिक न द्रव्यत्वम्‌ , प्रथिव्यादौ कथब्चित्‌ तत्‌-सत्त्वेऽप 
बायवाकाशादौ तदसम्भवात्‌ । न च गुणस्वावच्छिन्नकाय्येसमवायिकारणः 
तावच्छेदकतया तर्सिद्धिः नित्यानित्यवृत्तितया शुणत्वस्य काय्येतानवच्छेद- 

उपस्कार--भाव नाम सत्ता अनुवृत्ति ही को कारण है, नकि व्यावृत्ति ( भेद राजर्स जास ही की कारण है, नकि व्यावृत्ति ( भेद ) 
की भी कारण । इस कारण विशेष संज्ञा को नहीं प्राप्त करती ॥ ४ ॥। 

किन जातियों की विशेष संज्ञा है? इसे जानने की अपेक्षा में सुत्रकार कहते है-- 

पदपदार्थ--द्रव्यत्वंस्दव्यत्व, गुणत्वंस्गुणात्त, कमंत्वं च = भौर कर्मत्व भी, 
सामान्यं = सामान्य नामक, विशेषा: च = और विशेष नामक भी हैं ॥ ५॥ 

भावार्थ--द्रव्यत्व, गुण तथा कमंत्व एवं चकार से संगृहीत पृथिवीत्व, रूपत्व) 
उतक्षेपणत्वादि जातियाँ भी सामान्य तथा विशेष नामक भी हैं ॥ ५ ॥ 

उपस्कार--( सूत्र मे) चकार पृथिव्यादि नो द्रव्यों में रहुनेवाळी पृथ्वीत्व,. 
जरूत्वादि जाति तथा रूपादि चतुविशति गुणों में वर्तमान रूपत्वादि जाति तथा उत्क्षेप" 
णादि पांच कर्मों में वत्तंमान उत्क्षेपणत्वादि जातियों का संग्रह करता है । सूत्र में 'द्रव्य- 
त्वगुणत्व कमंत्वानि' ऐसा समस्त पद, द्रव्यत्व, गुणल तथा कर्मत्व जातियों का परस्पर 
व्याप्य-व्यापकभाव नहीं है यह सूचित करने के लिए नहीं रक्खा । तथा 'सामान्यानि- 
विशेषाश्च’ यहाँ पर सामान्यरूप होते हुए ये विशेषरूप भी होते हैं यह जानने के लिए 
“सामान्यविशेषाः’ ऐसा समस्तपद नहीं दिया है। नहीं तो “सामान्य विशेषा: इस समस्त- 
पद में 'सामान्यस्यविशेषाः' ऐसा षष्ठीतत्पुरुष समास का भ्रम होने से द्रव्यत्वादि 
जातिया सामान्यरूप होते हुए विशेषरूप भी हैं यह ज्ञान न होगा। यहाँ पर 
पूर्वपक्ष ऐसा हो सकता है कि 'द्रव्य है द्रव्य है' इत्याकारक अनृगतज्ञानरूप प्रत्यक्ष 
प्रमाण से ( द्रव्यत्व जाति ) सिद्ध नहीं हो सकती, क्योंकि पृथ्वी, जल आदि द्रव्यों में 
किसी प्रकार द्रव्यत्वजाति के होने पर भी वायु, आकाश, काल इत्यादि द्रव्यों 'द्रव्यं 
द्रव्य! ऐसा प्रत्यक्ष न होने के कारण (द्रव्यत्वजाति कंसे सिद्ध हो सकती है ) । ग्रुणत्व- 
विशिष्ट सम्पूर्ण गुणछप काय के समवायिकारण द्रव्यों में वतंमान समवायि- 
कारणता के नियामकरूप होने से द्रव्यत्वजाति की सिद्धि हो सकती है, ऐस। नहीं कह 
सकते, नित्य त॑था अनित्य दोनों प्रकार के गुणों में गुणत्वजाति के रहने के कारण 
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कत्वात्‌ , गुणत्वाथमपि पर्यनुयोगस्य तादवस्थ्यात्‌ । मेवम्‌ संयोगत्वाब- 
र्छ्न्नक्रायसमवायिकारणताबच्छेदकतया द्रव्यस्वासद्धः। सा हि न वृथिवो 
त्वाद्यवच्छेद्या न्यूनवृत्तिस्वात्‌ , नापि सत्तावच्छेय्याइचिकवृत्तित्वात अवश्य 
ह्यवच्छेदकेन भवितव्यम्‌ , अन्यथाकस्मिकदावन्तः | तत्रपरमाणषु ःयणुकसमः 
वायिकारणवत्तया इयणुकेषु व्यशुकासमवास्कारणवत्तया विभुचतुष्यस्थ सन- 
मृत्तेसरोगितयंच सिद्धेः नभसि इन्द्रियमनःसंखोगाधारतया वाया तृणादिनांद- 
नाश्रवतया प्रत्यक्षद्रव्येषु प्रत्यक्षतयब संयोग भ्युप-मस्यावशयकत्वात्‌ । अजस्तु 


गुणत्वजाति द्रव्यरूप कारणों में वत्तमान कारणता को निरूपित करनेवाली गुणों में 
वतंमान कार्यता की नियामक नहीं हो सकती, (क्योंकि न्यून तथा अधिक में न रहनेवाला 
ही घमं नियामक होता है, नित्यगुणों में रहने से जो किसी के कार्य नहीं होते गुणत्द 
अधिक में रहने से द्रव्यनिष्ट कारणतानिरूपित गुणनिष्ठकार्यंता का नियामक नहीं हो 
सकता) तथा गुणत्वजाति,के लिए.भी प्रश्न उसी प्रकार हो सकता है (अर्थात्‌ गुणत्व जाति 
कसे सिद्ध होती है यह प्रश्न समान ही है) तस्मात्‌ द्रव्यत्वजाति सिद्ध नहीं हो सकती । 
(इस पूवंपक्ष के समाधान में शकरमिश्र कहते हैं कि)--ऐसा नहीं, क्योंकि सामान्यरूप 
से संपूर्ण संयोगरूप कार्यों में वर्तमान कार्यता से निरूपित द्रव्यो में वतमान समवायि 
कारणता के नियामक होने से द्रव्यत्वजाति सिद्ध होती है । अर्थात्‌ संयोगत्वविरिष्ट 
संपूर्णणंयोग में वर्तमान कार्यता से निरूपित द्वव्यों में वतमान कारणता किसी धमं से 
युक्त है, कारणता होने से, घटकार्य निरूपित दण्ड में वतमान कारणता के समान इस 
अनुमान से वह अन्युनानतिरिक्त में वर्तमान धमं द्रव्यत्व ही होगा इस प्रकार 
द्रव्यत्वजाति की सिद्धि होती है । (इसी का आगे शंकरमिश्च स्पष्टीकरण करते हैं 
कि)--इस संयोग में वतमान कार्यता निरूपित द्रव्य में वतंमान कारणता का नियामक 
धमं पृथिवीत्वादिक नहीं हो सकता, क्योंकि न्यन में वर्तमान है, सत्ता जाति उस 
कारणता की नियामक हो सकती है, क्योंकि वह गुण तथा कर्मा में रहने से अधिक 
में रहती है। उक्त कारणता का नियायक धर्म तो अवश्य मानना पड़ेगा, नहीं तो संयोग- 
रूप काये आकास्मिक होने लगेगा, ( अर्थात्‌ द्रव्यों को छोड़कर गुणादिकों में संयोग- 
रूप कार्य क्यों नहीं होता यह आपत्ति आ जायगी । उसमें परमाणुरूप द्रव्योंमें द्यणुकरूप 
कार्य के आसमवायिकारण होने से दृथणुरों में व्यसरेणुरूप कार्यो के असमवायिकारण 
होने से तथा आकाश,काल, दिक तथा आत्मा इन चार व्यापक द्रव्यों में सम्पूण मृतंद्रव्यों 
की संयोगिता होने से एवं मन में इन्द्रिय तथा मन के संयोग का आश्रय होने से, वायु 
में तृणादिकों के नोदन नामक संयोग के आधार होने से तथा प्रत्यक्ष द्रव्यों में प्रत्यक्ष से 
ही संयोग मानना आवश्यक है । नित्यसंयोग तो है नहीं, यदि होता तो कमं तथा 
नित्य दोनों प्रकार के संयोगों में वतमान होने के कारण संयोगत्वजाति अधिक 
वृत्ति होने से संयोग में वतमान कायंता की नियामक न होती । यदि नित्य संयोग माना 
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संयोगो नास्स्थेत्र येन संयोगत्वस्यापि कायर्याकायवृत्तितया कायतावच्छेदकता 
न म्यात्‌ । एव विभागस्मवायिकारणताबच्छेदकतयाऊपि द्रव्यत्वसिद्धेः सुप्रति- 
पद्त्वातू । 

गुणत्वन्तु संयोगविभाग समवायिकारणस्वासमवायिकारणत्वशूस्ये सामा- 
न्यवति यत्‌ कारणत्वं तद्वच्छेदकतयेव सिद्धमित्युक्तत्वात्‌ । कमत्वर्माप प्रत्य- 
क्षद्रव्येपु चलतीति प्रत्ययसाक्षिकम्‌ । अन्यत्र तु संयोगविभागानुमेयम संयोग- 
विभागो भयासमबायिकारणतावच्छेदकतयाऽपि कमर्खासद्धरावश्यकत्वात्‌ । 
अत एवादित्यस्य देशान्तरप्राप्त्या गस्यनुमानम्‌ , तत्र च देशान्तरस्याकाशादेरतोः 
न्द्रियत्वेऽवि तस्किरिणसंयोगविभागयोस्तन्मण्डलेन प्रत्यक्ष त्वात्‌ दत एद गत्य- 
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ही जाय तो भी हम द्रव्यत्वजाति की सिद्धि इम प्रकार कर सकते है । (इस आलय से 
शंकरमिश्र कइते हैं कि)-विमागरूप कार्य में वतमान कार्यता से निरूपित द्रव्य में 
वर्तमान समवायिकारणता के नियामक होने से भी द्रव्यत्वजाति की सिद्धि हो सकत 
है. ( क्योंकि जिस प्रकार संयोगरूप काये में द्रव्य ही समवाविकारण होते हैं अर्थात्‌ 
द्रव्यो में ही संयोग होता है उसी प्रकार विभागरूप कार्य भीद्र व्यो में ही होता है 
यह नियम है)! यहाँ भी संयोग के समान अनुमान का प्रयोग जानना चाहिय । 

( इसी प्रकार गुणत्वजाति की सिद्धि दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--संयोग 
तथा विभाग कार्यं में जो समवायि तथा असमवायिकारण न हों तथा सामान्याश्रय 
हों । ऐसे गुणों में वतेमात जो कारणता उस कारणता के विधामक घम रूप से गृणत्व- 
जाति की सिद्धि होती है ( यहाँ भी पूर्वोक्त प्रहार से मिलित संयोग तया विभाग की 
कारणता से शून्य ऐसा अर्थ लेता चाहिए नहीं तो संयोगविशेष में कारण संयोग में 
अव्याप्ति दोष आ जायगा । इसी प्रकार विभाग में भी यह जान लेना चाहिए । ( इसी 
प्रकार कर्मत्वजाति की सिद्धि करते हुए दांकरमिश्र कहते हैं कि)--कमेत्वजाति तो 
“चलति' चलता है, जाता है इत्यादि कर्मो के प्रत्यक्ष सिद्ध होने के कारण प्रत्यक्ष 
द्रव्यों में प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है, अप्रत्यक्ष द्रव्यों में संयोग तथा विभागरूप क्रिया के 
कार्यों से क्रिया की अनुमान से सिद्धि हो सकती है, क्योंकि संयोग तथा विभागरूप 
कार्यो में वतमान कर्यता से निरूपित क्रिया में वतमान कारणता के नियामक धर्मरूप 
से भी कमंखजाति की सिद्धि होना आवश्यक है। कमे के संयोगादि कायं में कारण 
होने से ही सूर्यनारायण की गति का देशान्तर संयोगरूप प्राप्ति से सूर्य गतिवाले हैं 
देशान्तरप्रासि होने से ऐसा अनुमान होता है। उस अनुमान में आकाशादिरूप देशान्तर 
(भिन्न देश) के रूपरहित होने के कारण अप्रत्यक्ष होने पर सूर्यं के किरणों के संयोग तथा 
विभागों का सूयमण्डल से प्रत्यक्ष होता है, उसी देशान्तरप्रासि से सूयं को गति का 
पूर्वोक्त अनुमान होता है । अर्थात्‌ आकाशरूप देशान्तर के अतीन्द्रिय होने पर यहाँ 
सुयंमण्डल ही देशान्तर है उससे उसके किरणों के संयोग तथा विभाग के प्रत्यक्ष होने 
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तुमानम्‌ । देशान्तरप्राप्तिमान्‌ आदित्यः अविनाशित्ये द्रव्यत्वे च सति प्राङमु- 
खो पलब्धस्य प्रत्यङमुखेन तेनैबो पछभ्यतया प्रत्यभिज्ञायमानत्बादिति देशान्तर 
प्राप्त्या अनुितया आदित्यगत्यनुमानमिव्युद्द्योतकराचायोः ॥ ५ ॥ 

ननु य एव विशेषपदार्थ ददिः स एव कि सामान्यविशेषरवेनाभिधी यते 
इति शिष्याकाहू। मपनयज्नाह-- 

अन्यत्रान्त्येम्यो विशेषेम्य; ॥ ६ ॥ 

अन्त्या विशेषा नित्यद्रव्यवृत्तयो येडमिद्विता: तान्‌ बजयि्वा सामान्यविशे- 

षाभिधानमित्यथः । अन्तेऽत्रसाने भवन्तीत्यन्त्या, यतो न व्यावत्तकान्तर मस्ती- 
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के कारण देशान्तरप्राप्ति से सुयंगति के अनुमान में कोई बाधा नहीं आ सकती । 
आकाश के अतीन्द्रिय होने से उसके संयोग तथा विभागों के भी अतीन्द्रिय होने से प्रत्यक्ष 
न होने के कारण लिङ्ग (साधक) न होने पर भी अनुमान हो सकता है । ( इस आशय 
से न्यायवातिककार के मत से सिद्ध अनुमान दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैं 
कि)--सूयं, 'देशान्तरप्राप्ति वाले हैं, अविनाशी तथा द्रव्य होते हुए जिस पूर्वाभिमुख पुरुष 
को दिखाई पड़कर पश्चिमाभिमुख होने पर उसी पुरुष को वही सूयं हैं ऐेसी प्रत्यभिज्ञा 
होने से इस प्रकार अनुमान से सिद्ध देशान्तरप्राहिरूप हेतु से पूर्वोक्त सूर्यगति का 
अनुमान होता है ऐसा उद्योतकर भारद्वाज आचाय कहते हैं! यहाँ तेल तथा बत्ती 
के विकार के कारण प्रतिक्षण में विनाशी पूर्वाभिमुख तथा पश्चिमाभिमुखी पुरुष से देखे 
हुए तथा वही यह दीप है इस प्रत्यभिज्ञा विषय भी दीप में व्यभिचार निरासाथे 
अविनाशी होते हुए यह विशेषण दिया है तथा सूयं के रूप में उक्त दोष परिहाराथ 
द्रव्य होते हुए यह विशेषण दिया है, इस अनुमान में प्रथम पूर्वदिशा में स्थित पश्चात्‌ 
किसी द्वारा पश्चिम में ळे आया हुआ मणि इत्यादिक दृष्टान्त जान लेना चाहिये ॥५॥ 

(षष्ठ सूत्र का अवतरण प्रश्‍नशंकापूवंक देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--प्रश्‍न 
है कि जो अन्त्य विशेष पदार्थ कहा गया है क्या वही सामान्यदिशंषरूप सुत्रकार ने कहा 
है ? ऐसी शिष्यों की जिज्ञासा के निवृत््यथं सूत्रकार कहते हँ 

पद्पदार्थ--अन्यत्र = छोड़कर, बन्त्येभ्यः = अन्त्य, विशेषेभ्यः = विशेष पदार्थों 
को ॥ ६ ॥ 

भावाथ--परमाणु आदि नित्यद्रव्यों के परस्पर भेद से 'साधक' झन्त्यविशेष 
पदार्थों से यह सामान्यरूप होते हुए विशेष सामान्य भिन्न है ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--नित्य द्रव्यो में वर्तमान अन्त्यविशेष पदार्थ जो कहे हैं उनको छोड़कर 
ध्षामान्य होते हुए विशेष कहे गये हैं यह अथं है । किन्तु अन्त में (अवसान में) होते हूँ 
वे अन्त्य अर्थात्‌ जिनका दूसरा भेदक नहीं है ऐसी यहाँ उदयनाचार्य की व्याख्या है। 
(थर्चातु एकमात्र में वर्तमान तथा जातिशून्य विशेष कहाते हैं। इसमें गुण के भी एकमात्र 
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त्याचाय्यो:। उत्पादविनाशयोरन्तेऽवसाने भवन्तोत्यन्त्या नित्यद्रव्याणि तेषु 
भवन्तीत्यन्त्या विशेषा इति वृत्तिकृत: । ते हि विशेषा एव व्यावृत्तिबुद्धिहेतवो न 
तु सामान्यरूपा अपीति ॥६॥ 
सत्तासामान्यमित्यत्र बहूनां विप्रतिपत्तिरतस्तत्र प्रमाणमाह-- 
सदिति यतोद्रव्यगुणकमसु सा सत्ता ॥ ७ ॥ 

इतिकारेण यतो प्रत्ययव्यवहारयोः प्रकारमुपदिशति | तथा च द्रव्यादिषु 
त्रिषु सत्सदिति-प्रकारको यतः प्रत्ययः सदिदं सदिदमित्याकारकः शब्दप्रयोगो 
बा यद्घोन; सा सत्ता ॥ ऽ | 

____ननु द्रव्यगुणकमभ्यः प्रथगभावेन सत्ता नानुभूयतेऽतो द्रव्याद्यन्यतममेव 
वृत्ति होने से तथा अभाव के जातिशून्य होने से उनमें अतिव्याप्तिवारणार्थ दो पद 
दिये हैं। यदि कोई अभाव एकमात्र में रहता हो तो उसमें उक्त दोषवारणार्थ वृत्तिता 
समवायसम्बन्ध से लेने से दोष न होगा यह उदयन का आज्ञय है ) । ( वृत्तिकार के 
मत से इस सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--उत्पत्ति तथा विनाश के अन्त (अवसान) 
में होनेवाले अन्त्य नाम नित्यद्रब्य उनमें जो हों वे अन्त्य--विशेष ऐसा वृत्तिकार कहते 
हैं । वे विशेष ही हैं। भेद बृद्धिमात्र के कारण नकि द्रव्यत्वादिकों के समान सामान्य- 
रूप होते हुए विशेषरूप भी । ( यहाँ पर वृत्तिकार के मत में सूत्र के अन्त्य इस पद में 
'अन्त्या नित्य!!, अन्त्याश्च नित्यद्रव्यवृत्तयश्च' ऐसे एक शेष समास मानने से नित्य होते 
हुए नित्य द्रव्यों में वर्तमान होना ऐसा विशेषों का लक्षण सिद्ध होता है ॥ ६ ॥ 

( सप्तम सूत्र का अवतरण देते हुए शंक्रमिश्र कहते हैं कि )--सत्ताजाति के 
विषय में अनेक विद्वानों का विवाद है अतः सत्ताजाति में सूत्रकार का प्रमाण देते 
हैं कि--- 

पद्पदाथ--सत्‌ = सत्‌ है, इति = इस प्रकार (ज्ञान तथा व्यवहार), यतः = 
जिससे ( होता है ), द्रव्यगुशकमंसु = द्रव्य, गुण तथा कर्मपदार्थो में, सा = वह, 
सत्ता = सत्ता नामक सामान्य है ॥ ७॥ 

भावाथ--जिस जाति को लेकर नो पृथ्वी आदि द्रव्य, रूप आदि चतुविशति गुण 
तथा उत्क्षेपण आदि पाँच कर्मों में “सत्‌ है सत्‌ है! ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार होता है वह 
सत्ता नामक सामान्य कहाता है, अर्थात्‌ 'सत्‌ है सत्‌ है” यह अनुगत बुद्धि ही सत्ता- 
जाति में प्रमाण है ॥ ७ !। 

उपस्कार-- इस सूत्र में 'इति' इसपद से ज्ञान तथा व्यवहार दोनों का प्रकार 
सुत्रकार ने कहा दै । ऐसा होने से द्रव्यगुण तथा कर्मो में 'सत्‌ है सत है” इस प्रकार का 
ज्ञान जिसके अधीन होता हे, अथवा 'यह सतु है यह सत्‌ हैं' इत्याकारक शब्द का 
प्रयोग ( व्यवहार ) भी जिसके अधीनता से होता है वह सत्ताजाति कहती है ॥ ७ ॥ 

( शंकापूवंक अष्टम सुत्र का अवतरण देते हैं कि )--यहाँ ऐसी शंका है कि द्रव्य, 
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सत्ता यतो हि यदू भिन्नं भवति तत्ततो भेदेनानुभूयते यथा घट: पटात्‌, न च 
सत्ता तेभ्यो भेदेनानुभूयते इति तदास्मिकेवेत्यत आह-- 


द्रव्यगुणकमंभ्योऽथान्तरं सत्ता ॥ ८ ॥ 


द्रव्यादयोऽननुगताः सत्ता चानुगता । तथा च अनुगतस्वानज्ुगतत्बलक्षणवि- 
रुद्धधर्माध्यासेन तेभ्यो भेदस्य सिद्धत्वात्‌ | यत्त तेभ्योःऽन्यत्र नोपलभ्यते तदयुत- 
सिद्धिबळात्‌ घटपटयोस्तु युतसिद्धिः । न च व्यक्तिस्वरूपमेव सत्ता, व्यक्तीनाम- 
नुगमात्‌ । स्वरूपत्वं यद्यनुगतं तदा सैव सत्ता, अननुगतेराप स्वरूपेरनुगत- 
व्यवहारश्चेत्तदा गोत्वादिभिर्राप गतम्‌ । अत एव यत्र सत्ता समवैति ताह- 
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गुण तथा कर्मो से भिन्न सत्ता जाति के अनुभव नहीं होता, अतः द्रव्यादित्रय में ही 
कोई एक द्रव्य, गुण या कमं सत्ता हो सकती है, क्योंकि जो जिससे भिन्न होता है वह 
उससे भिन्नरूप से जाना जाता है, जसे घट पट से भिन्न ज्ञात होता है. प्रकृत में द्रव्य, 
गुण तथा कमंपदार्थों के स्वरूप से सत्ताजाति का पृथक अनुभव नहीं होता, अतः 
सत्ताजाति द्रव्य, गुण तथा कमंरूप ही है, इस शांका का समाधान करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं कि— 

पद्पदार्थ--द्रब्यगुणकमभ्यः = द्रव्य, गुण तथा कर्मपदार्थो से, अर्थान्तरं = दूसरा 
पदार्थं है, सत्ता = सत्ता नाक जाति ॥ ८ ॥ 

भावाथ--सत्ता नामक जाति, नौ पृथिव्यादि द्रव्य, रूपादि चतुविशति गुण 
तथा उत्क्षेपण आदि पंच कमं पदार्थो से भी अतिरिक्त हैं, अर्थात्‌ द्रव्यादि आधार 
( व्यक्ति ) स्वरूप नहीं है । 

उपस्क्ार-नो द्रव्य चौबीस रूपादिगण तथा उत्क्षेपण आदि पंच कर्मरूप व्यक्ति अनुः 
गत नहीं हैं, अर्थात्‌ व्यक्तियों में अनुगम नहीं है, बौर सत्ता 'सत्‌ सत्‌' इस प्रकार की अनु- 
गत ज्ञान की कारण होने से अनुगत है, अतः भनुगतता तथा अननुगततारूप विरुद्धघम 
के भेदक होने से द्रव्यादि व्यक्तियों से सत्ता जाति में भेद सिद्ध होता है । अर्थात्‌ यदि 
सत्ताजाति के भननुगत (भिन्न-भिन्न) द्रव्यादि व्यक्तिरूप माना जाय तो “सत्‌ सत्‌ 
इत्याकारक अनुगत ज्ञान नहीं हो सकेगा । शंकरमिश्र कहते हैं कि--जो द्रव्या- 
दिकों से भिन्न सत्ता उपलब्ध नहीं होती इसका कारण यह हे कि, द्रव्य आदि व्यक्ति 
तथा सत्ताजाति यह भयुतसिद्ध ( पृथक्‌ सिद्ध नहीं ) है, घट और पट ये दोनों युत” 
सिद्ध ( पृथक्‌ सिद्ध ) है तथा द्रव्यादि व्यक्ति अनुगत नहीं हैं इस कारण व्यक्तियों का 
स्वरूप सत्ताजाति नहीं हो सकती । यदि द्रव्यादि व्यक्तियों के स्वरूप में वर्तमान 
स्वरूपत्व धर्मअनुगत ( संपूर्ण स्वरूपो में वर्तमान ) होने से अनुगत हो तो बही सत्ता 
कही जायगी और यदि अनुगमरहित भी व्यक्तियों के स्वरूपों से ही सत्‌ सत्‌ ऐसा 
व्यवहार विना सत्ताजाति के माना जाय तो गो आदि व्यक्तियों में गात्वादि जातिय 


ed क पहार "घः साः पयर" 


९२ . वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


शैराधारैरेव तट्टयवद्दारोपपत्तो कि सत्तयेत्यपास्तम्‌ । अत एवाथक्रायकारित्वं 
वा प्रामाणिकत्व॑ सत्त्वमित्ययुक्त तदननुसन्धाने5पि सन्‌ इति प्रत्ययात्‌ ॥ 5 !। 
भेदकान्तरमाह-- 


गु ¢ 
णकमंसु च भावान्न कर्म न गुणः ॥ ६ ॥ 

न गुणो न कमति वक्तव्ये व्यत्ययेनाभिधानं न द्रव्यमित्यपि सूचयति ¦ न 
हि कमे कमेसु वत्तते न बा गुणो गुणेषु न वा द्रत्र्यं गुणे कर्मणि वा, सत्ता तु 
गुणे कमणि च त्तेते तेन द्रव्यगुणकरमवेधम्यीरोभ्यो भिन्नेव सत्ता ॥ ९॥ 

भेदकान्तरमाह-- 


फ्री करन | कर “7 लगर. न. _ क ळे कट मकः २७४०० + कच) सा रक 


 कािकुमभकापकाका२ 


अने - हळ रब - पार 


भी न सिद्ध होंगी । 'सतु सत्‌' ऐसे अनुगत व्यवहार होने के कारण ही जिस द्रव्यादि 
व्यक्ति में सत्ताजाति समवायसम्बन्ध से वर्तमान होती है. उन वभ्यक्तिरूप आधारों 
से ही 'सत्‌ सत्‌' ऐसा व्यवहार सिद्ध हो जायगा, सत्ता जाति मानने की क्या आवश्य- 
कता है ऐसा किसी पूर्वपक्षी का यहाँ कहना भी खण्डित हो जाता है और इसी कारण 
झर्थक्रिया को करना अर्थात्‌ किसी कायं को करना, अथवा 'प्रामाणिकत्व' प्रमाण से 
सिद्ध होना यही द्रव्यादिकों में सत्ताजाति कहाती है। ऐसा कुछ बौद्धादि दारशनिकों 
का मत भी असंगत है, क्योंकि कायकारी है अथवा प्रमाणसिद्ध है ऐसा ज्ञान न होने 
पर भी 'सत्‌ हैं ऐसा ज्ञान होता ही है ॥ ८ ॥ 


इस (सत्ताजाति द्रव्यादि व्यक्तियों से भिन्न है) विषय में दूसरा हेतु सूत्रकार देते हैं-- 

पद्पदाथ--गुणकमंसु च = और गुण तथा कमंपदार्थो में भी, भावात्‌ = रहने के 
कारण, न = नहीं है, कर्म = कमंपदार्थ, न = नहीं है, गुणः = गुणपदार्थ ॥ ९ ॥ 

भावाथं--सत्ता नाम का जातिपदार्थ चौबीस गुण तथा पाँच उतक्षेपणादि कर्मरूप 
पदार्थो में भी रहने के कारण भी गुण या कमंपदार्थ में अन्तर्भूत नहीं हो सकता, 
क्योंकि कमंपदाथं कमं में तथा गुणपदार्थ गुणों में नहीं रहता ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में क्रम के अनुसार 'न गुणो न कर्म गुण नहीं है कम नहीं 
है ऐसा कहना प्राप्त रहते व्यत्यय (क्रम के उल्लंघन ) से कर्म है न गुण है ऐसा 
कहने से "न द्रव्यं' द्रव्य भी नहीं है यह सूचित होता है । जिस कारण कर्मपदार्थ कर्मों 
में नहीं रहता है अर्थात्‌ एक क्रिया दूसरे क्रिया की आधार नहीं होती, तथा गुण- 
पदार्थ गुणों में नहीं रहते, एवं द्रव्यपदाथे, गुण अथवा कमं में नहीं रहते, और सत्ता- 
जाति गुण ओर क्रिया में भी रहती है, इस कारण द्रव्य, गुण तथा कर्मेपदार्थं के 
विरुद्धधर्माश्रय होने से द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आधार व्यक्तियों से भिन्न है॥ ९॥ 


उक्त विषय में दूसरा सत्ता को व्यक्तियों से भिन्न करनेवाला हेतु सूत्रकार 
देते है-- 


अ० १, आ० २] द्रव्यत्वस्येतरेतर प्रकार: ९३ 


सामान्यविशेषाभावेन च ॥ १० ॥ 

यदि सत्ता द्रव्यं गणः कमं वा स्यात्‌ तदा सामान्यविशेषवती स्यातू । 
न च सत्तायां सामान्यविशेषा द्रव्यस्वादय उपलछभ्यन्ते न हि भरत सत्ता 
द्रव्य गण: कम वेति केषाब्विदतुभव: ॥ १० ॥ 

एवं सत्ताया द्रव्यगुणकमभ्यो5थीन्तरत्वमभिधाय द्रव्यत्वस्य तेभ्यो5थान्तर- 
त्वमाह-- 

अनेकद्रव्यवच्वेन द्रव्यत्वमुक्तम्‌ ॥ ११ ॥ 

अनेकं द्रव्यं समवायितया यस्यास्ति तद्नेकद्रञ्यवद्‌ । अनेकपद्मिह सव- 

परं तेन प्राथवीत्वादिभ्यो भेदः, नित्यत्वन्तु सामान्यलक्षणप्राप्ममेब तेनावयवि- 


पद्पदार्थ--सामान्यविशेषाभावेन च > और सामान्य तथा विशेष के सत्ता में 
न होने से भी ॥। १० ॥ 

भावाथे--सत्ता को व्यक्तिरूप माना जाय तो द्रव्यादिकों में द्रव्यत्वादिको के 
समानसामान्यविधशेषेरूप घमंवान्‌ हो जायगी. अतः बह ब्यक्तिरूप नहीं है ॥ १० ॥ 

उपस्कार--'गुणादि रूप सत्ताजाति को तादात्म्यसम्बन्ध से गुणादि व्यक्तियों 
में वर्तमानता मानी जायगी' इस शंका के समाधानाथ दूसरा भेदक हेतु 'सामान्यविशे- 
बाभावेन' इस सूत्र में दिखाते हुए शकरमिश्र सुत्र को व्याख्या करते हैं'कि)--यदि सत्ता- 
जाति द्रव्य, गुण अथवा कमे हो तो वह द्रव्यादिकों के समान सामान्यविशेषा- 
धिकरण होगी, किन्तु सत्ता में द्रव्यत्व गुणत्व शादि सामान्यविशेषों की उपलब्धि नहीं 
होती, क्योंकि सत्ताजाति द्रव्य है, गुण है अथवा कमं है ऐसा किसी को अनुभव नहीं 
होता । ( अर्थात्‌ सत्ताजाति द्रव्यादि व्यक्तिरूप मानी जाय तो उसमें द्रव्यादिकों के 
समान द्रव्यस्वादि विशेषणविशिष्ठ ज्ञान होने लगेगा ॥ १० ॥ 

(एकादश सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--इस प्रकार सत्ता- 
जाति का द्रव्यगुण तथा कर्मरूप श्लाधार व्यक्तियों से भद कहकर द्रव्यस्वजाति का 
भी आधार व्यक्तियों से भेद सूत्रकार कहते है-- 

पद्पदाथ--अनेऊद्रव्यरवत्त्वेन = अनेक द्रब्य समवायिकारणवान्‌ होने से, द्रव्यत्वं 
द्रब्यत्वजाति, उक्तं = कही गयी ॥ ११ ॥ 

भावाथ--झनेक द्रव्यमात्र में समवेत नित्य द्रव्यत्वजाति होती है यह सत्ता के 
समान कहा गया है, ( अर्थात्‌ द्रव्यस्वजाति सिद्ध कर चुके हैं )॥ ११॥ 

उपस्क्रार--अनेक ( बहुत से ) द्रव्यजिसके समवायि हों वह अनेक द्रव्यवान्‌ होता 
है । यहाँ अनेक पद से संपूर्ण नौ द्रव्य अर्थ लेना, जिससे केवल पृथिवी आदि द्रव्यों में 
वर्तमान पूथिव त्वादि जातियों से द्रव्यत्व में भेद सिद्ध होता है। इस द्रब्यत्वजाति में 
भी नित्यता पृवंप्रदशित जातिसामान्यलक्षण से ही प्राप्त होती है । जिससे अवंथवियों 


९. वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


भ्यो भेदः, अनेकद्रव्यवत्त्वद्ध अनेकद्रञ्यमात्रसमवेतत्वे तेन सत्ताया भेदः | तेन 
नित्यमनेकद्रव्यमात्रसमवेत द्रव्यत्वम्‌ , अज्ञः संयोगो नेष्यत इत्युक्तम्‌ । द्रञ्य- 
सवख साधितमेव । द्रव्यत्वमुक्तमिति । द्रव्यत्वमपि सत्तावदेव व्याख्यातः 
मित्यथः॥ ११ ॥ 
ननु द्रव्यत्वमपि जातिः स्याश्रयादभिन्नमेच स्यात्‌ को दोष इत्यत आह--- 
सामान्यविशेषाभावेन च ॥ १२॥ 


में अनेक द्रव्यसमवेतता होने पर भी उनसे द्रव्यस्बजाति से भद सिद्ध होता है । (इस 
कथन से--'अवयविद्रव्य में व्यभिचारदोषवारणार्थ ही अनेक पद का सर्व ऐसा 
अथं करना ऐसा संपद के देने का सार्थक्य हो सकता है, तो पूथिवीत्व के भेद के लिये 
यह कहना शंकरमिश्र का असंगत है।' ऐसी शंका नहीं हो सकती, यह सुचित होता है। 
क्योंकि सामान्यजातिलक्षण के नित्यपद ही से उक्त दोष का वारण हो सकने से पृथिवीत्व 
के भेद तक का शंकरमिश्र ने अनुसरण किया है। ( तथापि अनेक पद का सर्व अर्थ 
करना असंगत है, क्योंकि इसका सत्ता में व्यभिचार होने से दूसरे जाति से भेद की 
सिद्धि नहीं हो सकती । इस शंका के समाधानार्थं शंकरमिश्च कहते हैं कि )-- यहाँ 
पर अनेक द्रव्यवत्त्व का भथ है, अनेक केवल द्रव्यमात्र से समवेत, ऐसा कहने से सत्ता में 
द्रव्यत्व का भेद सिद्ध हो जायगा ( अर्थात्‌, जैसे इस हेतु में द्रव्यादि व्यक्तियों से भेद 
सिद्ध होता है वसे दुसरी जातियों से भेद सिद्ध करना भी संगत हो जायगा )। 
( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस प्रकार अवयवि से भेद सिद्ध होने के लिये 
नित्यपद देने से नित्य ठंथा केवल अनेक द्रव्यों में समवेत जाति का नाम द्रव्यत्व है 
ऐसा सिद्ध होता है । नित्यसंयोग नहीं ही मानते ऐसा कह चूके हैं ( जिससे नित्य- 
संयोग में अतिव्याक्षिदोष न होगा)। ( ऐसे द्रव्यत्वसामान्य मानने में क्या प्रमाण है ? 
इस प्रश्‍न के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि )--द्रव्यत्वजाति भी सिद्ध कर चुके 
हैं । सूत्र के द्रव्यत्वमुक्तम्‌ इस वाक्य का द्रव्यत्वसामान्य भी सत्ताजाति के समान 
व्याख्या किया गया ऐसा अर्थ है ॥ ११॥ 


उपस्कार--( शंकापूवंक १२ सूत्र का अवतरण शकरभिश्र दिखाते हैं कि )-- 
द्रव्यत्वरूप जाति भी अपने आधार द्रव्यव्यक्तियों से गन्न अर्थात्‌ व्यक्तिस्वरूप ही 
क्यों न मानी जाय, मानने में क्या दोष होगा ? इस शंका का समाधान सुत्रकार 
करते हैं कि-- 

पद्पदाथ-सामान्यविशेषभावेन च = सामान्य तथा विशेष के द्रव्यत्व में न होने 
से भी ॥ १२॥ 

भावाथ = द्रव्यत्वजातिँ को पृथ्वी आदि द्रव्यव्यक्तिङप माना जाय तो उसमें 
सामान्य तथा विशेषों की भाघारता आ जायगी ॥ १२॥ 


अ० १, आ० २] द्रव्यत्वस्येत रेतरप्रकार: ९५ 


यदि द्रव्यत्वं जातिद्रव्याद्यात्मिकैव स्यात्‌ तदा तस्यां प्रथिवोत्वजलत्वते- 
जस्त्वादयः सामान्यविशेषाः स्युरित्यथः। न हि मवति द्रत्यत्वं प्रथिवी जळं 
तेजो वेति केपाड्नित्‌ प्रत्यय इत्यथः ॥ १२ ॥ 


गुणत्वमाह-- 
तथा गुणेषु भावाद्‌ गुणत्वमुक्तम्‌ ॥ (३ ॥ 


गुणेष्वेव भावात्‌ समवायात्‌ गुणत्बं द्रञ्यगुणकमभ्यो भिन्नं सत्तावदेवो क्त- 
मित्यथः ॥ १३ ॥ 


 भेदकान्तरमाह-- 
सासान्यविशेषाभातेन च ॥ १४ ॥ 


उपस्कार--यदि द्रव्यत्वरुूप जाति पृथ्वी, जल इत्यादि आधारद्रव्यव्यक्ति- 
स्वरूप हों तो उनमें पृश्त्रीत्व, जलत्व, तेजत्व आदि सामान्यविशेष होंगे यह सूत्र का 
अथ है, क्योंकि द्रव्यत्व, पुथिवी है, जल है, या तेज है ऐसा किसी को ज्ञान नहीं होता 
यह तात्पर्य है ॥ १२॥ 

गुणत्वजाति को सूत्रकार सिद्ध करते हैं-- 

पद्पदार्थे--गुणेषु -- रूपादि चतुविशति गुणों में, भावात्‌ = वर्तमान होने से, 
गुणत्व गुणत्वजाति, उक्तमु--कही गयी ॥ १३ ॥ 

भावाथ--पृथिवी आदि नौ द्रव्यों में वतमान द्रव्यत्वजाति के समान रूप रस 
इत्यादि चौबीस गुणों में समवायसम्बन्ध से वर्तमान गुणत्वसामान्य भी कहा है 
यह जान लेना ॥ १३॥। 


उपस्कार- रूपादि चतुविशति गुण में ही समवायसम्बन्ध से वर्तमान द्रव्य, गुण 
तथा कमे व्यक्तियों से भिन्न गुणत्वजाति भी सत्ता के समान कही गयी यह सूत्र का 
अर्थं है । ( यहाँ गुणषु इस बहुवचन तथा 'एवं' इस एवकार से शंकरमिश्र ने सम्पूर्णता 
तथा इतर में न रहना इन दोनों के लाभ से गुणमिन्नों में अवतमान होते हुए सम्पूर्ण 
गुण में वतंमानता यह गुणत्वजाति का अर्थ सूचित किया है इसी प्रकार आगे भी 
जान लेना ॥ १३॥ 


द्रव्यादि व्यक्तियों से गणत्वजाति भी भिन्न है यह सिद्ध करनेवाला सूत्रकार 
दूसरा हेतु देते हैं--- 
पद्पदाथ--सामान्यविशषाभावेन च सामान्य तथा विशेष न होने से भी ॥१४॥ 


सावाथ--गृणत्वजाति को द्रव्यादि व्यक्तिरूप माना जाय तो उससे सामान्य 
तथा विशेषरूप धम की धाधारता क्षा जायगी ॥ १४॥ 
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यदि द्रव्यगणकमश्यो गुणत्वमतिरिक्त न भवेत्तदा द्रव्यत्वगणत्वकमत्वं 
तदवान्तरजातिमत्तया उपलब्येतेत्यथ: ।। १४ ॥ 
द्रव्यगणशमभ्यो भेदकं कमत्वस्याह-- 
कमसु भावात्‌ कमत्वसुक्तस्‌ ।। १५ ॥ 
कर्मस्वेव भावात्‌ समवायात्‌ कमत्वमपि जात्यन्तरं द्रव्यगुणकमभ्यो भिन्नः 
मुक्तं सत्ताबदित्यथः ॥ १५ ॥। 
भेदकान्तरमाह-- 
सामान्यविशेपाभावेन च ॥ १६ ॥ 
कर्मत्वं यदि द्रव्याद्यात्मकं भवेत्तदा द्रव्यस्वादिसामान्यविशेषस्तत्र समवेया- 
दित्यथः। सेयमेक्काकारा चतुःसूत्रो सत्ताद्रव्यत्वगणत्वकमत्वाना चतुणा 


oe >लनन न. ~ 


उपस्कार--यदि द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आधार व्यक्तियों से गुणत्वजाति 
अतिरिक्त न हो तो द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमंत्व उसकी अवान्तरजातियों का आश्रयरूप 
उपलब्ध होने लगेगा, अर्थात्‌ गुणत्व पृथिवी है, रूप है अथवा कमं है ऐसी प्रतीति नहीं 
होती अतः गुणत्व भी व्यक्तिरूप नहीं है ॥ १४ ॥। 

इसी प्रकार कमंत्वजाति में भी सूत्रकार द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आश्रमों से भेद 
सिद्ध करते हैं-- 

पदपदाथ-कमंसु = उरक्षेपणदि पंचकर्मों में, भावात्‌ = वर्तमान होने से, कर्मत्वं 
कमत्वजाति, उक्तमूजकही गई ।। १५ ॥। 

भावार्थ --उत्क्षेपणादि पाँच कर्मो में ही समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने के 
कारण कर्मत्वरूप जाति भी आधारव्यक्तियों से भिन्न कही है ॥ १५॥ 

डपस्कार--उत्क्षेपणादि पाँच कमंपदार्थो में ही समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने 
के कारण कमंत्वजाति भी द्रव्य, गुण तथा कमरूप आधारव्यक्तियों से सत्ताजाति 
के समान भिन्न है यह कहा गया यह सूत्र का अथ है ॥ १५॥। 

इसी विषय में दूसरा भेदसाधक हेतु सूत्रकार कहते है-- 

पदपदाथं~-सामान्यविशेषाभावेन चङसामान्य तथा विशेष के न होने से ॥१६॥ 

भावाथ--कमंत्वजाति को द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप आधारव्यक्तिरूप माना 
जाय तो इसमें द्रव्यस्वादि सामान्यविशेषों का ज्ञान होने लगेगा ॥ १६॥। 

उपस्कार--कर्मत्वजाति यदि द्रव्य, गुण तथा कमंरूप आधारव्यक्ति स्वरूप हो 
तो द्रव्यस्व, गुणत्व आदि सामान्यविशेषों का उसमें सम्बन्ध होने लगेगा । इस प्रकरण 
में 'यहाँ पर 'सामान्यविशेषाभावेन च' इस सूत्र के चार बार कहने से पुनरुक्तिदोष 
के निवारणाथं शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यह एक भी आकारवाले चार सूत्र क्रम से 
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जातोनां द्रव्यगुणकम भेदप्रतिपादनाय एकप्रकरणेनोक्तत्यवधेयम्‌ ॥ १६ ॥ 

ननु सत्ता द्रव्यगणकर्मसु वत्तेमाना द्रव्यत्वाचवच्छेदभेदेन भिन्नेव कथं न 
स्यादत आह-- 

मदितिलिङ्गानिशेषाद्‌ विशेषलिङ्गाभावाच्चेको भावः ॥ १७॥ 

सदित्याकारक ज्ञानं शब्दप्रयोगो छा सत्ताया लङ्ग्‌ । तश्च द्रव्यगुणकमसु 
समानर्मावशिष्टम्‌ । तेन भावः सत्ता एकेत्र तेषु बच्तते अन्यथा द्र्व्यलादिभिस्तु 
ल्यव्यक्तिकतया सत्ता वा न स्यात्‌ तानि बा न स्युः | विशेषलिङ्गाभावाच्चेति । 
बिशेषो भेदरुतत्र यक्लङ्गमनुमानं तदभावाच्च न भेद इत्यथः। भवति हिस 
सत्ता द्रव्यत्व. गुणत्व, तथा कमल नाम को चार जातियों का द्रव्यगुण तथा कमंरूप 
आधार व्यक्तियों से भंद-प्रतिपादनाथ सूत्रकार ने एक प्रकरण में दिये हैं अतः पुनरुक्ति 
दोष न होगा यह जानना चाहिये । ( ऐसा होने से सत्ता आदि भिन्न भिन्न पक्ष वाले 
द्रव्यादि भेदरूप सांघ्यवाले पृथिवीत्व आदि विशेषणकज्ञानविरोष्यस् के अभाव- 
रूप हेतुवाले अनुमानों के पक्षहेतुभेद से भिन्न होने के कारण पुनरुक्ति दोष नहीं है 
यह यहाँ तात्पय है )॥ १६ ॥ 

( शंकापुर्वंक १७ वें सुत्र का अवतरण ऐसा शंकरमिश्र देते हैं--शंका है सत्ता- 
जाति द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों से बर्तमान द्रव्यत्वादिरूप विशेषण के भेद से 
भिन्न-भिन्न क्यों न मानी जाय ? इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं-- 


पदपदाथं--सत्‌ इति = सत्‌ है इस प्रकार, लिद्धाविशेषातुळलिद्ध में विशेष न 
होने से, विशेषलिङ्गाभावात्‌ च-और भेदसाधक विशेषलिङ्क न होने से भी, एकः = 
एक है, भाव! = सत्ताजाति ॥ १७॥ 


भावाथं--'सत्‌ सत्‌ है 'इत्याकारक ज्ञान तथा व्यवहार रूप सत्ता जाति साधक 
लिङ्ग से सवत्र समान होने से तथा सत्ता के मेदसाधक विशेष लिङ्ग के न होने से 
भी सत्ता जाति एक ही है ॥ १७ ॥ 

उपस्का२्‌--'सत्‌ है' इत्याकारक ज्ञान अथवा शाब्दप्रयोगरूप व्यवहार सत्ता- 
जाति का साधक लिङ्ग (हेतु ) है । ओर बह द्रव्य, गृण तथा कर्मपदार्थो में विशिष्ठ 
(समान ) है। तस्मात्‌ एक ही भाव (सत्ता ) जाति द्रव्यादि तीन पदार्थो में रहती 
है, नहीं तो द्रव्यादि पदार्थत्रय के समान व्यक्ति ( आधार ) होने के कारण पर्याय 
होने से घटत्व तथा कलशस्व के समान या तो सत्ता जाति न होगी अथवा द्रव्यत्व गुणत्व 
तथा कमंत्व दूसरी जातियां न होगी । (यदि कहो कि सत्ता ही दुसरी जाति उक्त दोष 
के कारण न मानेंगे, तो इसका उत्तर द्वितीय हेतु से शंकर मिश्र ऐसा देते हैं कि )-- 
विशेष लिङ्ग न होने से भी (अर्थात्‌ विशेष ( भेद ) में जो लिङ्ग ( अनुमान ) उसके 


न 
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एवायं दीप इत्यनुगमस्तत्र यथा विशेषलिङ्ग दोघह्स्वत्वादिपरिमाणभे दस्त- 
थात्र विशेषलिङ्ग नास्तीति भाव: ॥ १७ ॥ 


इति श्रोभगवत्कणादसूत्रोपस्कारे शाङ्करे प्रथमाध्यायस्य 
द्वितीयमाहिकम्‌ । 


न रहने से भी) सत्ताजाति का भेद नहीं है। जिस प्रकार वही यह दीपक है ऐसा 
अनुगत प्रत्यभिज्ञा ज्ञान होता है उससे जैसे विशेष लिङ्ग ( हेतु) लम्बा (दीघं) 
ह्वस्व (छोटा) इत्यादि परिमाण का भेद है इस प्रकार सत्ता भिन्न-मिन्न होने में कोई 
विशेष साघक हेतु नहीं है ॥ १७ ॥ 


इस प्रकार भगवत्कणाद मर्हाषकृत सूत्रोपस्कार की 
शंकरमिश्रकृत उपस्कार व्याख्या में प्रथमाध्यायका 


द्वितीयाह्लिक समाप्त हुआ । 


डितीयाध्याये प्रथमा हिकम्‌ 


द्वितीयाध्यायस्य प्रथमाहिकस्य नवानां द्रञ्याणां ळक्षणमर्थः । तत्र पृथिव्य- 
प्रेजसां लक्षणप्रकरणम्‌ , इइवरसिद्धिप्रकरणमू , आकाशानुमानप्रकरणम्‌ । तत्र 
प्रथमो दिष्टायाः प्रथिव्या छक्षणमाह-- 
रूपरसगन्धस्पशती परथिवी ॥ १ ॥ 
रूपं नोछपीताद्यनेक9कार पृथिव्या एव, तथाच नोळरूप समानाधिकरण- 
` दरव्यत्वव्याप्यजातिमत्तवं लक्षणम्‌ । एवं रसः कटुकषायादनेकप्र कारकः एथिव्या- 


कलमात काकतकर SPC कमक मीली 
( द्वितीयाध्याय प्रथमाह्लिक ) 


उपस्कार --द्वितोयाध्याथ के प्रथमाह्लिक का पृथिवी आदि नो द्रव्यो का लक्षण 
करना विषय है । ( १ ) उसमें भी पृथिवी, जल तथा तेज इन तीन द्रव्यों के लक्षण के 
प्रकरण हैं, (२) ईश्वर के सिद्धि का प्रकरण तथा ( ३ ) आकाश के अनुमान का 
प्रकरण ( ऐसे तीन प्रकरण हैं ) उसमें ( पुथिवी आदि नी द्रब्यों में प्रथम उद्दिष्ट 
क्रमप्राप्त परथिवी के द्रव्य का लक्षण सूत्रकार कहते है-- 

पद्पदाथ--रूपरसगन्धस्पशंवतौ > रूप, रस, गन्ध तथा स्पशँगुण की क्षाश्रय 
पृथिवी = पृथिवी नामक द्रव्य है ॥ १ ॥। 

_ भावार्थे-ञ्चक्ल, रक्तादि भेद से सात प्रकार के रूप, मधुर, अम्ल इत्यादि छ 
प्रकार के रस तथा सुगन्ध और दुर्गन्ध नाम के दो गन्ध, तथा उष्ण-शीत आदि नाम 
के तीन प्रकार के स्पर्शो में से अनुष्णाशीत नामक स्पर्श का भी समवायसम्बन्ध से 
आधार द्रव्य को पृथिवी कहते हैं ॥ १ ॥ 

उपस्कार--नील, पीत, रक्त, शुक्ल, हरित, कपिश तथा चित्र नाम के अनेक 
(सप्त ) प्रकार का रूप नामक गुण पृथिवी द्रव्य का ही है। अतः नीलरूप के 
भाश्रय में वर्तमान द्रव्यत्व की व्याप्य ( अपर ) पुथिवीस्व नामक जाति के आश्रय को 
पृथिवी कहते हैं, यह पुथिवो का जातिघटित लक्षण जानना | ( इस लक्षण में केवल 
द्रव्यत्वव्याप्यवायुत्व जाति की आधारता वागुद्रव्य में होने से अतिव्याप्ति दोष के 
निरासाथं नीलरूप के आश्रय मे वतमान ऐसा विशेषण दिया है, नीलरूपाश्रय में वायु- 
त्वजाति के न रहने से उक्त दोष का निरास हो जायगा । रूप समानाधिकरण इतना 
ही कहने से शुक्लरूप में रहने के कारण जलत्वजाति को लेकर जल में उक्त दोष वार- 
णार्थं 'नील' पद दिया है जळ में नीलरूप न रहने से अतिव्याप्ति का निरास होजायगा । 
द्रव्यत्व जाति को लेकर फिर भी जलादिकों में उक्त दोष वारणाथं द्रव्यत्वव्याप्य पद 
तथा पृथिवीजलान्यतरत्वधर्म को लेकर जल में उक्त दोष के. निरासार्थं जातिपद्‌ 
दिया है, अन्यतरत्व जाति न होने से उक्त दोष का वारण हो जायगा । इसी प्रकार 
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मेब, तथाच कटुरससमानाधिकरणद्रव्यत्वव्याप्य जातिमत्त्वं लक्षणम्‌ । एवं कषा- 
यादिपदप्रक्षेपेण छक्षणान्यूहनीयानि । गन्धो द्विविधः सुरभिरसुरमिश्च, तथाच 
गन्धसमानाधिकरणद्रव्यत्वव्याप्यजञातिमरवं रक्षणम्‌ तथा गन्धसमानाधि- 
करण-गन्धासमानाधिकरणशुणासमानाविकरण-जात्यधिकरणद्रवयरऽ द्रष्टव्यम्‌ । 
न च पाषाणादौ गन्धरसयोरननुभवात्‌ तत्राञ्यापकमिद्मुभयमपीति वाच्यम्‌ 
लत OPN 
आगे भी ऐसे पदों के जो लक्षणघटक हैं फल जान लेना चाहिए, क्षविक विशेष उन- 
उन लक्षणों में दिखावेंगे )। ( आगे रूपपदघटित लक्षण के समान रसपदघटित 
लक्षण दिखाते हुये शंकरमिश्च कहते हैं कि )--इसी प्रकार मधुर, अम्ल, लवण, कटु; 
कषाय तथा तिक्त ईस मेद से अनेक प्रकार का रस भी पृथिवी द्रव्य में ही है, अतः 
कटुरस के आधार में वर्तमान द्रव्यत्व की व्याप्य पुथिवीस्वजाति को समवायसम्बन्ध 
से आश्रय द्रव्य को भी पृथिवी कहते हैं यह पृथिवी का लक्षण हे । इसी प्रकार कषाय 
इत्यादि रस शब्दों को लेकर भी पृथिवी के जातिघटित लक्षण स्वयं जान लेना 
चाहिये । गन्ध नामक गुण सुरभि ( सुगन्धि ) तथा असुरभि ( दुर्गन्धि ) इस भेद से 
दो प्रकार है, अतः गन्ध के आधार में वर्तमान द्रव्यत्व को ब्याप्य पुथिवीत्व जा ति के 
आश्रय को पुथिवी कहते हैं, यह गन्धगुण को लेकर पृथिवी का जातिघटिंत लक्षण 
जानना ( इस लक्षण में द्रव्य के उत्पत्तिकाळ में घटादि द्रव्यो में गन्ध गुण न होने के 
कारण अतिव्याप्तिदोष-वारणार्थ 'गन्धवत्व' ऐसा न कहकर गन्ध के आधार में वर्तमान 
ऐसा कहा है द्वितीय क्षण में उसी घट में गन्ध के रहने से उसमें वर्तमान पृथिवीत्व के 
प्रथम क्षण में भी होने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा ) । 

( शंकरमिश्च ईस प्रकार दूसरा जातिघटित लक्षण ऐसा करते हैं कि )--गन्धाधार 
में वर्तमान तथा गन्ध के लाश्रय में न रहने वाळे जलादि गुणों के आश्रय में वर्तमान 
पुथिवीस्वरूप जाति के आधार द्रव्य का पुथिवी नाम है। ( इस लक्षण में गन्धासमा- 
नाधिकगुणासमानाधिकरण आत्मत्व जाति को लेकर आत्मा में श्रतिव्याप्ति-वा रणार्थं 

गन्धसमानाधिकरण पद जाति में विशेषण दिया है । गन्धसमानाधिकरण द्रव्यत्वजाति 
को लेकर जलादि द्रव्यो में उक्त दोषवारणार्थ गुणासमानाधिकरण विशेषण जाति में 
दिया है । गन्धसमानाधिकरण होने पर भी पुथिवी रूपगुण की आश्रय है, अतः 
पुथिवी में लक्षण न जाने से अव्याप्तिदोष के वारणार्थं गन्धसमानाधिकरण ऐसा 
गुण में विशेषण दिया है रूप के गन्धसमानाधिकरण होने से जलादिकों में रहने वाले 
शीतस्पर्शादिक ही छेने पड्गे उनकी. पुथिवीत्वजाति असमानाधिकरण है पृथिवीत्वजाति 
को लेकर पृथिवी में लक्षण जाने से उक्त दोष न होगा ) तथां यहाँ जात्यविकरण तक. 
ही पृथिवी का लक्षण है, द्रव्यत्वपद पृथिवी द्रव्य है यह सूचित करने के. लिये दिया 
हैं ), ( उक्त पृथिवी लक्षण में व्याप्ति दोष दिखकर उसका वारण करते दृए शंकर, 
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तत्रापाततो गन्धरसयोरननुभवेऽपि तदोयभस्मसु तदुपलूम्भात्‌ , य एवाबय^ः 

पाषाणारम्भकास्त एव तद्धस्मारम्भका अपीति नाव्याप्तिः। कथं तर्हि सुरभिः 

समीरणः तिक्त कारवेल्ल जळामति-प्रतोतिरिति चेन्न पार्थिबोपाधिकत्वात्‌ तयो- 

गेन्धरसयोः ! स्परशोऽप्यनुष्णाशीतः पाकज्ञः एथिव्यामेत्र तथाच पाकज्ञस्पशस- 

मानाधिकरणद्रव्यस्वव्याप्यजादिमर्वं लक्षणम्‌ । पाकजत्वञ्च विशेषान्तरव्यजङ्गयं 
प्रथिवीस्पश एव, विशेषान्तरञ्च शिरीषडवङ्गोकुछुमादो स्पशविशेषे स्फुटतरम्‌ 
न व्वेबं जलादिस्पश । यद्यप्यवयबिनि पाकादग्निसंयोगान्‌ स्पशोदयो नजायन्ते 
तथापि तत्परम्पराप्रभवतया तत्रापि बैज्ञात्यविशेषोऽनुसरणीयः । 


मिश्च कहते हैं कि )-यहाँ पर पूर्वपक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता कि पाषाण 
इत्यादि पुथिवी में गन्ध तथा रस का अनुभव न होने से यह लक्षण नजाने से अव्याप्नि 
दोष रसवत्त्व तथा गन्धवत्त्व दोनों में हो जायगा' क्योंकि सामान्यरूप से उनमें गन्ध 
तथा रस का अनुभव न होने पर भी पाषाण के भस्म में गन्ध तथा रस की उपलब्धि 
होती है, जो ही अवयव पापाणरूप पृथिवी के उत्पादक हैं वही उसके भस्म के भी 
उत्पादक हैं, इस कारण अव्याप्ति ही दोष न होगा । ( अर्थात्‌ जो द्रव्प जिस द्रव्य के 
नाश से उत्पन्न होता है वह उसके समवायिकारण का कार्य होता है इस व्याप्ति से 
भस्म में पाषाण के समवायिकारण पृथिवीपरमाणुओं का कार्य है यह सिद्ध होने से 
पाषाण परमाणुओं के पृथिवी होने स उनसे उत्पन्न पाषाण में भी उसी पृथिवीत्व हेतु से 
गन्धगुण की अनुमान से सिद्धि हो जायगी )। ( पुनः पूर्वपक्षित-मत से शंका करते हुये 
शंकरमिश्च कहते हैं कि )--'यदि गन्धगुण तथा छ प्रकार का रस पृथिवी में ही है तो 
सुगन्धि वायु है ऐसी वायु में गन्धगुण की एवं तीता करेला का पानी है ऐसी जल पं 
तिक्तरस को प्रतीति क्यों होती है' इसका उत्तर यह है कि--उक्त दोनों प्रतीतियों में 
वायु तथा जल में गन्ध तथा रस औपाधिक है न वास्तविक है क्योंकि वायु में तथा 
करेले के जल में कम से सुगन्ध की प्रतीति गुलाब तथा करेलारूप पृथिवी के सम्बन्ध 
से प्रतीत होती है अः: वह स्वाभाविक नहीं है । इसी प्रकार अग्नि संयोग से परिवर्तित 
होने के कारण पाकज, अनुष्णाशीतस्पशं भी पृथिवी द्रव्य में ही है, जिसका पाकज 
स्पशं के श्राधार में वतमान तथा द्रव्यत्व की व्याप्य पृथिवीत्वजातिमत्ता भी पृथिवी 
का जातिघटित लक्षण जानना चाहिये । 

कठिनता ( कडापन ) तथा मृदुत्व ( मोल।यमपन रूप विशेषस्पर्शं ) से प्रगट होने- 
वाला पाकजत्व भी पृथिवी का स्पशं ही है । जो उक्त विशेषता गुलाब के फूल तथा 
लॉग के फूल इत्यादिकों के विशेष स्पशं से स्पष्ट प्रतीत होती हे, जो जलादिकों के 
स्पशे में नहीं है। यद्यपि अवयविद्वव्य में अग्निसंयोगरूप पाक से स्पर्श आदि गुण 
नहीं होते तथापि अवयवों की ,परम्पराक्रम से उत्पन्न होने के कारण उपमें भी 
विलक्षण स्पर्श मानना पड़ेगा ( अर्यात्‌ अत्रयविद्रव्य के स्पर्श में अउयरों का स्पा 
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ननु लक्षणामिदं व्यतिरेर्किङ्गामतरभेदसाधकं व्यवहारसाधक वा ? तत्र 
प्रथिवोतरेभ्यो भिद्यते गन्धवत्त्वात्‌ यन्नेतरभिन्नं तन्न गन्धवत्‌ यथा जलादि, 
इतर भेदाभावव्यापकाभवप्रतियोगिगन्धवती चेयं, तस्मादितरमिन्ना । तत्रेतर- 
भेदस्य साध्यस्य प्रतिद्धो ततो हेतोव्यंतिरेके सपक्षविपक्षव्यावृत्ततयाऽसांधारण्यम्‌ 
अव्यतिरेके चान्वयित्वम्‌ । अ५सिद्धो च अप्रसिद्धावशेषणः पक्ष: तथा च तत्र 
न सन्देहो, न वा सिषाधयिषा न बा ताद्वाशष्टज्ञानरूपाऽनुमितिः। किव्व व्यतिः 


कारण है और उसमें पाक कारण है, इस कारण अत्रयविद्रव्य के स्पशे में भी परम्परा 
( क्रम ) से पाकजन्यता होने से अवश्य विजातीयता स्वीकार करनी पड़ेगी )॥ 
( यहाँ शंकरमिश्र पूर्वपक्षी का आक्षेप दिखाते हैं कि )--यह पृथिवी का व्यतिरेकि- 
छिङ्गरूप लक्षण क्या जलादित्रयोदश (जल से मन तक आठ, तथा गुण से समवाय तक 
के ५) पदार्थों से पृथिवी में भेद सिद्ध करता है, अथवा 'यह पुथिवी है' ऐसा व्यवहार 
सिद्ध करता है ! उसमें पृथिवी, जलादिकों से भिन्न है, गन्धाश्रय होने से, जो जलादि, 
जरूदिकों से भिन्न नहीं होता, वह गन्धाश्रय नहीं होता, जसे जलादिकजलादि भेद के. 
अभाव के व्यापक गन्धाभाव के प्रतियोगी गन्घवाली यह पृथिवी हैं, तस्मात्‌ गग्धाश्रय 
होने से जलादिकों से भिन्न है । (अर्थात्‌ प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय तथा निगमन- 
रूप पाँच अवयव वाक्ययुक्त पृथिवी में जलादि भेदसाधक अनुमान होगा )। इत 
अनुमान में जलादि भेदरूप साध्ने यदि प्रसिद्ध है तो जिसमें साध्य प्रसिद्ध है उस 
सपक्ष में यदि गन्धवत्त्व हेतु नहीं रहता ऐसा माना जाय तो निश्चित साध्यवाले 
सपक्ष तथा निश्चित साध्याभावाश्नय विपक्ष दोनों से गन्धवत्त्व हेतु के व्यावृत्त होने के 
कारण असाधारण दोष आते के कारण गन्धवत्त्व हेतु असाधारण नामक व्यभिचारी 
दुष्ट हेतु हो जायगा । और यदि साध्य प्रसिद्धिवाले सपक्ष में गन्धवत्त्व हेतु वर्तमान 
हो तो गन्घवत्त्वहेतु अन्वयव्याप्त्वाला होने से अन्वयि हो जाने के कारण व्यतिरेको 
हेतु न हो सकेगा । और यदि जलादि भेदरूप साध्य प्रसिद्ध न हो तो पृथिवी- 
रूप पक्ष ( उद्देश्य ) अप्रसिद्ध विशेषण हो जायगा, क्योंकि पृथिवीरूप विशेष्य में 
जलादि भेदरूप विशेषण असिद्ध है, भौर ऐसा होने से वहाँ ( अनुमिति का कारण ), 
संशय न हो सकेगा या न साध्यसिद्धि करने की इच्छारूप सिषाधयिषा होगी तथा 
'जरादिभेदयुक्त पृथिवी है! इत्याकारक विशिष्ट ज्ञानस्वरूप अनुमिति यान होगी । 
( अर्थात्‌ साध्यनि्णय के अधीन, साध्य तथा उसके अभाव के साथ रहने वाले धम के 
क्षाश्रय धमिज्ञान रूप ( संशय का कारण ) के न होने से सन्देहरूप पक्षता (सन्दिग्ध 
साध्यवाले को पक्ष कहते हैं ऐसा पक्षलक्षण) न रहने के कारण संशयपक्षतावादी मत से 
अनुमिति न होमी ) तथा जो केवल पक्ष में साध्य के साधन को इच्छा ( सिषाध- 
यिषा ) रूप पक्षता को अनुमित्ति का कारण मानते हैं उनके मत में भी जलादि भेद= 
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रेकयोव्याप्तिस्तथा च न व्याप्तध्य पक्षष मेत्वं पक्षघमस्य न ठ्याप्तत्वमिति वैष 
म्यम्‌ | अत एवोपनयंबैयथ्येमपि व्याझ्यायते न त्वशृद्वीवव्याप्तिकमपि । तदुक्तम्‌- 
साध्याप्रसिद्धिवेषम्यं व्यथतोपनयस्य च । 
अन्वयेनेव सिद्धिश्च व्यतिरेकिणि दूषणम्‌ ॥ इति । 
एवं व्यवहारसाध्यकेडप । तत्र यद्यपि व्यवहार: पृथियी पद वाच्यत्वम्‌ सच्च 
प्रथिबीत्वजातावृप्यस्ति तत्र च प्रथिवोत्बं देतुनीस्तोत्यसाध!रण्यम तथापि प्रथि- 
St MN US i BS न न लाच 
रूप साध्य अप्रसिद्ध होने के कारण सिषाधयिषा न रहने दै अनुमिति न होगी । यह 
दोनों मत अयुक्त हैं क्योंकि घर में पड़े २ घनगर्जना सुनकर मनुष्य को 'आकाश बादल 
वाला है? ऐसा अनुमान होता है, जिसे न आकाश में मेथों का सन्देह है, न मेष सिद्ध 
करने की इच्छा है, अतः सिषाधयिषा के अभाव से युक्त सिद्धज्ञानरूप प्रतिबंधक का 
अभाव ही पक्षता हे ऐसा सिद्धांतिमत से सिषाधयिषा विरह विशिष्ट सिद्धथभाव को 
पक्षता मानने के मत में भी पक्षतानियामक व्यापक इतरभेद प्रतियोगिकतातिशिष्ट 
संसगंवाली पृथिवी पक्ष के इतरभेद साध्य के अर्थात्‌ सम्पूर्ण पृथिवी में जलादिभेदसाघक 
अनुमिति न हो सकेगी, यह यहां पर शंकरमिश्र का आशय है। यदि सम्पूर्ण पक्ष 
( पृथिवीमात्र ) में इतरभेद साध्य के अनुमिति होने में साध्यांश में विशेषण रूप से 
पक्षतावच्छेदक पृथिवीत्व का भान होता है नकि उसकी व्याप्ति ऐसा कहें तो 
शंकरमिश्र पुवपक्षिमत से ऐसा दूसरा भी दोष देते हैं कि इस पुर्वोक्त अनुमान में 
जलादिभेदाभावरूप साध्याभाव तथा गन्धाभावरूप हेतु के अभाव की व्याप्ति 
दिखाई गई है, ऐसा होने से हेत्वभाव की व्याप्ति से युक्त साध्याभाव ( जलादिभेदा- 
भाव ) पक्ष का धर्म नहीं है, अर्थातु प्रस्तुत अनुमान में वह हेतु नहीं है भौर जो पक्ष 
का धर्म है गन्धवत्त्व, वह व्यतिरेक व्याप्ति का आधार है, अतः वंषम्यदोष भी आ 
जायगा ( अर्थात्‌ जिसमें व्याप्तिज्ञान है वह हेतु नहीं है और जो हेतु है उसमें व्याप्ति- | 
ज्ञान ही है इस विषमता से व्याप्ति तथा पक्ष धमंताविशिष्ट हेतु का प्रतिपादन करना 
छूप उपनय वाक्य भी न बन सकेगा । इसी अभिप्राय से शंकरमिश्र ।पुर्वपक्षिमत से 
कहते हैं कि)--इसी कारण उपनय वाक्य को व्यथंता प्राचीनों ने वही की है नकि 
झगहीतव्यः प्िकत्व भी, अर्थात्‌ व्याप्ति का ग्रहण न होना ( अर्थात्‌ अगृहीत व्याप्तिकंता 
उपनय से नहीं कही जाती ) अतएव प्राचीनो ने यह कहा है-- 
साध्यप्रासिद्धिः = साध्य की असिद्धि, वैषम्यं = पूर्वोक्त वेषम्य, व्यथंता > व्यर्थ 
होना, उपनयस्य च = और उपनय वाकय का, अन्वयेन एव = अन्वय व्याप्ति से ही, 
सिद्धिः = सिद्धि होना, व्यतिरेकिणि = व्यतिरेकि अनुमान में, दूषणं = दोष है ॥ 
इसी प्रकार पुथिवीत्व ऐसे व्यवहारसाध्यक व्यतिरेकि अनुमान में भी उक्त दोष 
जानना । उसमें यद्यपि 'पुथिवीव्यवहार” शब्द का अर्थ होगा पृथिवीपद से कहा 
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वीव्वप्रवृत्तिनिमित्तकृप्र्थिवीपद्वाच्यत्वं साध्यमिति नासाधारण्यम्‌ । यद्वा एथि- 
बीत्बं काचित्कपदप्रवृत्तिनिमित्ते जातित्वात्‌ घटस्ववदिति सामान्यतः लिद्धो 
प्रथिबीपदं प्रथिवीत्वप्रवृत्तिनिभित्तकम्‌ इतराप्रवृत्तिनिमित्तकत्वे सति सप्रवृत्ति- 
_ निमित्तकत्वात्‌ यन्नेवं तन्नेवमिति साध्यम्‌। तथाचात्रापि साध्याप्रसिद्धि 
रेवेति चेत्‌ । 

_ मेवम इतरेषां जलादीनाम्‌ भेदस्य घट एव प्रसिद्धेः | वाय्वादेरती- 
न्ट्रियस्यापि भेदस्य अन्योन्याभावस्य घटादौ प्रत्यक्षत एव सिद्धत्वात्‌ अन्यो 
न्याभावग्रहे अधिकरणदोग्यतामात्रस्य तन्त्रस्वात्‌ स्तम्भः पिशाचो न भव- 
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जाना, भौर वह पृथिवीत्व जाति मे है, ( क्योंकि जातिविशिष्ट व्यक्ति शब्द का अथ 
होता है) उस (पृथिवीत्व) में पृथिवीत्व हेतु नहीं है ( भतः प्राचीनमत से सपक्षविपक्ष- 
व्यावृत्तत्वरूप ) असाधारण्य दोष गन्धवत्त्व में आने से वह असाधारण व्यभिचारी दुष्ट 
हेतु हो जायगा । -पुर्वेपक्षी कहता है कि 'तथापि पृथिवीरूप पक्ष में पुथिवी ऐसा 
व्यवहार करना चाहिए इस साध्य का पृथिवीत्व जिसके प्रवृत्ति का निमित है ऐसे 
पुथिवी पद से कहा जाय ऐसा अर्थ करने से पृथिवीत्व जाति में उक्त साध्य न रहने 
से असाधारण दोष न आवेगा । ( यदि अभी तक पृथिवीपदवाच्यता की पृथिवी- 
ट्वनिभित्तक होने की सिद्धि ही नहीं हुई है, तो ऐसा विशेष साध्य का अर्थ केसे 
किया जा सकता है ऐसा कहो तो पूर्वपक्षी दूसरे प्रकार से साध्याप्रसिद्धि दिखाने के 
लिये अनुमान करता है ) कि पृथिवीत्व, किसी न किसी पद के प्रवृत्ति का कारण है, 
जाति होने से घट पद के प्रवृत्ति के निमित्त घटत्वजाति के समान, इस प्रकार सामान्य 
व्याक्ति के बल से सामान्यरूप से किसी पद की प्रवृत्तिनिमित्तता पुथिवीत्व जाति में 
सिद्ध होने पर पूथिवी पद, पृथिवीस्वप्रवृत्तिनिमित्तवाला है, पृथिवी को छोड़कर 
दूसरे किसी जलादि पदों को प्रवृत्ति के निमित्त न होता हुआ समान्यत: प्रदृत्तिनिमित्त 
वाला होने से जो ऐसा नहीं होता ( वह पृथिवीतवप्रवृत्तिनिमित्तक् नहीं होता) वह 
ऐसा नहीं होता (इतर के प्रवृत्ति का निमित्त न होते हुए सप्रदृत्तिनिमित्त नहीं होता ) 
ऐसा साध्य है ऐसा होने से इस व्यवहारसाधक अनुमान में भी साध्याप्रसिद्धि 
इतरभेद साधक अनुमान के समान दोष आता ही है ( इसी प्रकार वैषम्यदि दोष भी 
इसमें जान लेना चाहिये । ) 

(इस प्रकार के पू्वंपक्षी के आक्षेप का समाधान शंकरमिश्च ऐसा करते हैं कि) 
ऐसा नहीं कह सकते हैं क्योंकि पुथिवी भिन्न जलादि त्रयोदश पदार्थों का भेद घटरूप 
पृथिवी में ही प्रसिद्ध है। अप्रत्यक्ष भी वायु आकाशादि पदार्थों का भेद अर्थात्‌ 
परस्पर अभाव घट आदिकों में प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है, क्योंकि परस्पराभाव ( भेद ) 
के प्रहण करने में आधार की प्रत्यक्षता ही प्रयोजक है, कारण यह कि “स्तंभ पिशाच 
नहीं है' इत्यादि अन्योन्याभाव के पिशाचरूप प्रतियोगी के प्रत्यक्ष न होने पर भी 
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तीत्यादौ तथा दशनात्‌ ।। न चेवं घट एवह दृष्टान्तोऽस्तु कि व्यतिरेकिणा | 
ऋजुमागण लिद्धथन्तं को हि वक्रेण साधयेत्‌ । 
ते वाच्यम्‌ अव्यतिरेकिङिङ्गं चेदनाभासं, तदाऽयमपि मार्गी बक्ररुचि 
्रत्यत्रतिहत एवं | साध्याप्रसिद्धेनिरासे तन्मूलकदोषाणां निरस्तत्वातू । व्य- 
तिरेक धहचारेण अन्वयब्याप्त रेव महात्‌ ठ्यतिरेकव्याप्त्याइन्बयव्याप्षंरनुमानाद्वा 
न वैषम्यम्‌। नचोपनयवेयथ्यम्‌ , ग्रहीतव्याप्तेरेव हेतोः पक्षे उपसंहा- 
रात्‌ । तदुक्तमू-- 


स्तंभ प्रत्यक्ष के योग्य ही है ऐपा देखने में आता है । यदि पूर्वपक्षी कहे कि तब तो 
घट ही को दृष्टान्त लेकर पुथिदी इतरभिस्त है, गन्वाश्रथ होने से घट के समान, ऐसा 
अन्वयी ही अनुमान हो जायगा, तत्र पूर्वोक्त व्यतिरेकी अनुमान करने की क्या 
आवश्यकता है इसी कारण कहा है कि ऋर्जमार्गेण (सीधै मार्ग से), सिध्यन्तंङसिद्ध होने 
वाले विषय को, कः = कोन, हि = निश्चय से, वक्र (टेढ ) मागे से, साधयेत्‌ = सिद्ध 
करेगा, तो यह कहना अयुक्त है क्योंकि यह घट दृष्टान्त से अन्वयव्याप्तिवाला हेतु यदि 
निदुष्ठ हो ( अर्थात्‌ इसमें घट में भी परथिवीपदवाच्यतारूप साध्य के सन्देह से 
पक्षता होने से दृष्टान्तासिद्धिरूप दोष व्यतिरेकिलिङ्गरूप वक्रग्गर्ग से चल 
वाल आप देंगे इसी कारण यह व्यतिरेकिलिङ्ग से साध्यसिद्धि रूप मार्ग स्वीकृत किया 
है इसी अभिप्राय से शंकरमिश्र कहते हैं कि )-ऱतो यह मार्ग भी दक्रपार्ग से जाने 
वाल के लिये निर्ब्राध ही है ( अर्थात्‌ प्राणायामसाधन में सीधे नाक को न दबाकर 
हाथ को परिश्रम देते हुए घुमाकर हस्त से प्राणायाम साधन करनेवाला सीधे हस्त 
से नाक नहीं दबाता उसी प्रकार प्रसिद्ध धटादिकों में प्रत्यक्ष से जलादि भेद ग॒हीत 
न होने पर भी उसके दृष्टान्त से अन्वयी हेतु न मानकर व्यतिरेकि द्वारा ही पृथिवी 
में जलादि भेद सिद्ध करना यह वक्रमार्ग में प्रेम रखनेवाले के मत से संगत है) 
( आगे पूर्वोक्त संपूर्ण दोषों का निरास करने के लिये शंकरमिश्र कहते हैं कि )। इस 
प्रकार साध्यीप्रसिद्धिूप दोष का निराकरण होने से उसके कारण आये हुए वषम्य 
आदि संपूर्ण दोषों का निरास हो गया । अथवा “पृथिवी जलादि भिन्न हैं! इस अनुमान 
में जहाँ इतर भेद नहीं होता, वहां गंघाश्रयता नहीं होती इस प्रकार के साध्याभाव 
तथा हेत्वभाव के साहचर्य ज्ञान से जहाँ-जहाँ गन्धवत्त्र होता है वहाँ २ इतर भेद 
रहता है इस प्रकार के अन्वयव्याव्ति का ही ग्रहण होने से, अथवा साध्याभाव तथा 
हेत्वभाव के ( व्यतिरेक व्याप्ति से साध्य तथा हेतु के अन्वयव्याप्ति का अनुमान 
करने के कारण वेषम्य दोष भी न होगा ) ( गदाधर भट्टाचाय ने व्यतिरेक सहचार से 
उत्पन्न भी अन्वयव्पाप्तिज्ञान से अन्वयव्याप्तिवाली अनुमिति स्वीकृत की है, इस 
कारण यहाँ गन्धवत्व हेतु में व्यतिरेकिता संगत ही है । यहाँ पर ऐसा कहो कि यदि 
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नियम्यत्वानियन्तृत्वे भावयोयौदृशो मते ! 
त एव बिपरीते तु विज्ञेये तदभावयोः ॥ इति । 


व्यवहारस्तु गन्धवती प्रथिवोत्युपदेशादेव यथा कम्बुग्रीबादिमान्‌ घट- 
पद्बाच्य इति। तथा कुत्रचिदेव घृतादो मृदादौ थ गन्धवत्त्वेनोपळक्षणेन 
एथिवीत्वे एथिवोपदम्रवृत्तिनिमित्तत्वं येनोपदेशाद्‌ गृहीतम्‌, गन्धवत्‌ सर्व 
प्रथिवोत्वेन प्रवृत्तिनिमिमित्तेन प्रथिवीपदवान्यं गन्धवत्त्वात्‌ यन्नेवं तन्नेव- 
ROMs NRCP CPI PIR कक 
व्यतिरेक सहचार व्यतिरेक व्याप्ति ज्ञान के बिना ही अन्वयब्याप्तिज्ञान को करे तो 
अन्वयव्याप्तिग्राहक उदाहरणादिकों की क्या आवश्यकता है? तो इमी दोष के वारणार्थं 
शंकरमिश्च ने अनुमानवाल। उपरोक्त दूसरा पक्ष दिखाया है । अर्थात्‌ इस प्रकार भी 
गन्धवत्त्व हेतु में ब्यतिरेकिता बनी ही रहेगी इस कारण वेषम्य दोष न आयेगा > 
( वेषम्य के समान उपनयव्यथंत्व दोषों का भी निरास करते हैं कि )-- 
उपनय भी व्यथं नहीं हो सकता, क्योंकि व्याप्तिज्ञान जिक्षमें हुआ है ऐसे ही हेतु 
का पक्ष में उपसंहार उपनय वाक्य से किया गया है अतएव उदयनाचायं ने कहा है 
कि--नियम्यता ( व्याप्यत ) तथा नियन्तृता ( व्यापकता ) भावयोः = भावरूप साध्य 
तथा साधन दोनों की, यादशी = जैसी, मते = मानी गई हैं, तएव>=बे ही दोनों, 
विपरीते = विपरीत तु, विज्ञेये = किन्तु जाननी चाहिये, तदमावयोः = उनके 
भभाव--साध्यभाव ओर हेत्वमाव की ॥ (अर्थात्‌ धूम तथा वह्नि आदि पदार्थों का 
जिस प्रकार धूम व्याप्य है तथा वल्लि व्यापक है ऐसा व्याप्यब्यापक भाव, है उसके 
अभावों धुमाभाव तथा वल्वधभाव उसके विपरीत वह्वथभाव व्याप्य है और धूमाभाव 
व्यापक है ऐसा व्याप्यव्यापकभाव होता है )। ( आगे गन्धवत्त्व हेतु में पूर्वोक्त 
व्यवहारसाध्यक व्यतिरेकहेतृक अनुमिति की कारणता स्थापन करते हुए क्षंकरमिश्च 
कहते हैं कि)--पृथिवी है ऐसा शब्दप्रयोगरूप व्यवहार तो 'गन्धवाली पृथिवी होती है, 
इस प्रकार के उपदेश से सिद्ध होता है, जिस प्रकार घट पदार्थ को न जःननेवाले 
पुरुष को 'कम्बुग्रीवादिमान्‌' शंखाकार गर्दनवाले आदि लक्षणवाळा, धटपद का 
वाच्य ( अर्थ ) है ( इसी प्रकार गन्धवाली एथिवी होती है यह भी व्यवहार सिद्ध हो 
जायगा ) । ( इसी का स्पष्टीकरण करते हुये शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उसी प्रकार 
किसी घृत आदि तथा मृत्तिकादि पार्थिव द्रव्यो में गन्धाश्रयता के सूचन से आप्तो- 
पदेश द्वारा पृथिवीत्व जाति इन घुतादिको में पृथिवी कहलाने के प्रवृत्ति का निमित्त 
है ऐसा ज्ञान जिस पुरुष को हुआ, उसे गन्धाश्रय संपूण द्रव्य पुथिवीरूप प्रवृत्तिनिमित्त 
से पृथिवी कहलाने योग्य हैं, गन्धाश्रय होने से, जो उक्त निमित्त से पृथिवी नहीं कह- 
लाता वह गन्धवान्‌ नहीं होता, जसे जल इस प्रकार व्यतिरेकी अनुमान होता ही है । 
( किन्तु यहाँ पर पुवपञी पुनः ऐसा आक्षेप करता है कि )--पूर्वोक्त भेदसाधक 


लागाल“ खिमा 
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मिति व्यतिरेकी तस्याप्यवतरत्येव । ननु भेदसाधकव्यतिरेकिणि भेदो 
वैधम्यं स्वरूपभेदो वा अन्योन्याभाबो वा? न तावदाद्यो प्रत्यक्षत एव तद- 
वगमात्‌ । न ततीयः अभावभेदस्यापि साध्यत्वेन तदन्योन्याभावस्य तत्रा- 
भावात्‌, तेन सह स्वरूपभेदे साध्ये साध्याननुगमादिति चेन्न अभावप्रति- 
योगिकान्योन्याभावस्यापि साध्यत्वात्‌ स यद्यतिरिक्तस्तदाऽस्त्येव न चेत्‌ 
स्वरूपमादाय तत्पय्यंवसानात्‌। सस्तुतो भिन्न एव तद्वेधम्यस्य तदन्योन्या- 
भावव्याप्यत्वात्‌, न चानवस्था यावत्येवानुभवस्तावत्येवाविश्रामात्त अन्यत्र 
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व्यतिरेकी अनुमान में भेद शब्द का १-वंधर्म्य (विरुद्ध धर्म), अथवा २-स्वरूप का भेद, 
अथवा ३-अन्योन्याभाव ( परस्पर का अभाव अथं है ) वेधम्यं तथा स्वरूपभेद ये दोनों 
प्रथम के पक्ष नहीं हो सकते, क्योंकि पृथिवी जल का विरुद्ध धर्म है और उनका स्वरूप 
भी प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है तो उनके अनुमान की क्या आवश्यकता है ) अन्योन्या भाव- 
रूप तृतीय पक्ष भी नहीं हो सकता, क्योंकि पृथिवी में जलादि पदार्थों के भेद के समान 
अभावपदाथं का भेद भी साध्य होने से पुथिवी में अभावभेदक़ा मेद नहीं है । (यहाँ पर 
यदि पृथ्वीतरता अभाव में ही होने से अभावभेदरूप साध्य के पुथिदी में वतमान 
होने से उसका अभाव उसमें अनिष्ट ही है ऐसा मध्यस्थ प्रश्‍न करे तो इसी के समाधा- 
नार्थ शंकरमिश्र ने अभावभेद के अन्योन्याभाव का ग्रहण किया है, अर्थात्‌ अभाव 
भेद का भेद भी यत्किस्िद्भावभदरूप होने से साध्य होने के कारण उसे भी पुथिवी 
पक्ष में रहना आवश्यक होगा, किन्तु अभावभेद के अधिकरणरूप होने से पुथिवी- 
स्वरूप होने के कारण उसका ( पुथिवी का ) भेद पुथिवी में नहीं है। यह उपरोक्त. 
उपस्कारग्रन्थ का तात्पर्यं है ) । (पूव पक्षी के मत से शंकरमिश्च आगे कहते हैं कि) 
पृथिवी से इतरान्तर्गत अभाव के साथ-साथ स्वरूप का भेद भी यदि साध्य (इतरभद) 
का अर्थ किया जाय तो अभाव के साथ स्वरूपभेद तथा जलादिकों से अन्योन्याभाव का 
ग्रहण होने के कारण इतरभेदरूप साध्य अनुगत ( एक ) न होगा--( इस आक्षेप का 
समाधान करते हैं कि )-अभावप्रतियोगीवाला अन्योन्याभाव भी साध्य है, अर्थात्‌ 
ज़लादि भेद के समान अभावभेद भी साध्य है )। ओर वह अभाव को अधिकरण 
रूप न माननेवालों के पक्ष से यदि अतिरिक्त है तो वह भी पृथिवी में वर्तमान हा है, 
ओर नहीं है तो अभावस्वरूप को लेकर पृथिवीरूप पक्ष में बृत्तित्व भा ही जायगा 
( अर्थात्‌ अभावभेद का भेद भी अपने आधार अभावसामान्यरूप होने के कारण 
पृथिवीरूप पक्षवृत्तिता आने में कोई दोष नहीं है यह उपस्कार का यहाँ तात्पय है ) | 
क्षमावभेद का भेद अभावरूप नहीं हो सकता क्योंकि यदि अभाव | के केवलान्वयि 
( सवंत्रविद्यमान ) होने के कारणवह भी केवलान्वयि हो जायगा ऐसा पूर्वपक्षी कहे 
वो श्ंरम्मिश्र कहते हैं कि ब्रास्तविक में तो बभावप्रतियोगीवाला भेद अधिकरण से. 


१०८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


त्वननुभवेनेव विश्रामात्‌ | यतत त्रयोदशान्योन्याभाबा्जयोदशसु प्रसिद्धाः मि- 
छिताः प्रथिव्यांसाध्यन्ते इति तत्तच्छं प्रत्येक प्रसिद्धेरतन्त्रत्वात्‌ मिलितप्रसिद्धेर- 
भावात्‌ किन्तु निगन्धत्वावन्िन्नप्रतियो गिताकान्योन्याभावः 'साध्येत प्रतियोगि- 
तावच्छेदकभेदेनाभावभेदस्यावश्यकत्वातू स च घटादावेव प्रत्यक्षसिद्ध इत्युक्त- 
रवात्‌ । आकाशादौ का गतिरिति चेत्‌ आकाशमितरभिन्ञं शाब्दा श्रयरवात्‌ यन्नेवं 
तन्नेबमित्यादौ पक्षेकदेशे यद्यपि न साध्यं प्रसिद्धम्‌ तथापि यदू यद्वेधम्यवत्‌ 
तत्‌ तस्रतियोगिक्ान्योन्याभावबदिति सामान्यप्रवृत्तव्याप्तिबलेन शब्दाश्रयरबा- 

त्यन्ताभाववत्रतियोगिङान्योन्यामावस्य पूवमेव सिद्धो केवलं पक्षनिष्ठतया 


भिन्न ही है, क्योंकि जिसमें जिसका विरुद्ध घमं रहता है उसमें उसका भेद अवश्य 
रहता है ऐसी व्याति है, ( अर्थात्‌ यदि अभावभेद पुथिवीरूप हो तो भावरूपता तथा 
अभावरूपता रूप उनमें विरुद्धधमं न बनेगा । इसी प्रकार अभावभेद के पृथिवी रूप 
मानने से भेद का भेद उसका भेद मानने से प्राप्त अनवस्थादोष के वारणार्थ शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--जहाँ तक भेद का अनुभव होता है उनमें ही विश्राम मानने से यह 
दोष न आयेगा । भेदधारा मानने का अनुभव न होने से विश्राम हो जायग! । 

भोर «जो कोई विद्वान्‌ "पृथिवी जलादि त्रयोदश पदार्थों से भिन्न है' इस 
अनुमान में “त्रयोदश पदार्थों के अन्योन्याभाव तेज जल नहीं है? इत्यादि रूप से 
त्रयोदश पदार्थों में प्रसिद्ध हैं उनका समुदाय पृथिवी में सिद्ध किया जाता है--ऐसा 
कहते हैं ( अर्थात्‌ जलत्वादिविशिष्टाभाव कूट ( समूह ) को वे साध्य करते हैं) वह 
भी युक्त नहीं है क्योंकि प्रत्येक के भेद की प्रसिद्धि उक्तानुमान में प्रयोजक नहीं है, और 
मिलित जलादि भेदकट कहीं प्रसिद्ध नहीं है, अत: गन्धाभाववान्‌ जितने जलादिक हैं 
उन संपूर्णों का भेद उक्तानुमान में साध्य रखना होगा, क्योंकि पृथिवी गन्धाभाववालों 
से भिन्न है इस अभाव के प्रतियोगी गन्धाभाववान्‌ में रहनेवाली प्रतियोगिता के 
नियामक निर्गेन्धत्वरूप के भिन्न होने से अभाव भेद मानना आवश्यक है, और वह 
गन्धशूत्यों का सामान्यभेद घटादि पृथिवी में प्रत्यक्ष से सिद्ध है यह कह चूके हैं। 
यदि ऐवपक्षी ऐसी शंका करे कि--'आकाश, पृथिवी आदिको से भिन्न है! इस अनुमान 
में आकाश को पृथिवी के एकदेश घट के समान एकदेश न होने से क्या उपाय होगा 
अर्थात्‌ कहाँ प्रसिद्धि होगी तो यद्यपि छाकाश, पृथिव्यादिकों से भिन्न है, 
शब्दाश्च होने से, 'जो पृथिव्यादि, पृथिव्यादिकों से भिन्न नहीं होते वे शब्दाश्रय 
नहीं होते”! इस अनुमान में आकाश का प्रदेश न होने से पक्ष के एकदेश में साध्य 
प्रसिद्ध नहीं है, तथापि जो जिसके विरुद्धधमं का आधार होता है वह उस प्रतियोगि- 
वाले अन्योन्याभाव का आधार होता है ( जसे घट पट के विरुद्ध ( घटत्व) धमं का 
आश्रय होने से वह पट से भिन्न है ) इस सामान्यरूप से ज्ञात व्याप्ति के सामर्थ्य से 
शब्द के आधार के अत्यन्ताभाव के आधार पृथिव्यादि प्रतियोगीवाले अन्योन्याभाव 
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इदानों बोध्यते बहिरिव पर्वतनिष्ठतया इत्यन्योऽस्मस्सिद्धान्तः तद्वेघम्यस्य 
तद्न्योन्याभावव्याप्यत्वात्‌ । शाब्दाश्रयत्वात्यन्ताभाववस्वमेव विपक्षे न 
गृहीतमितिचेत्‌ तहि शब्दाश्रयस्वस्य न ळक्षणत्वं न वा लिङ्गत्वं विपक्षगामित्व 
शङ्काम्रस्तस्वादति ॥ १॥ 
प्रथिव्यनन्तरमुहिष्टानामेषां ढक्षणमाह-- 
रूपरसस्पशवत्य आपो द्रवाः स्निग्धाः ॥ २ ॥ | 
युक्कमधुरशोता एव रूपरसस्पशाः द्रव्यस्वश्च सांसिद्धिक स्नेहस्तु स्व- 
( आकाश पृथिव्यादि नहीं हे ) की प्रथम ही सिद्धि होने के कारण केवल उक्त 
अनुमान के आकाशछ्पपक्ष में हो केवल पुथिव्यादि भेद सिद्धि जो पूर्वसामान्य 
व्याप्ति से सिद्ध नहीं थी वह आकाश पृथिव्यादिकों में भिन्न है! इस अनुमान से कही 
जाती है, जिस प्रकार महानस में घृमसामान्य की वह्लिपामान्य के साथ प्रथम व्याप्ति 
ही ग्रहण होने पर पर्वत में धुमदशेन से पर्वत में वह्विकी सिद्धि की जाती है (यह 
शंकरमिश्र कहते हैं) हमारा दूसरा सिद्धान्त है । ( अर्थात्‌ पक्ष के एकदेश में साध्य- 
प्रसिद्धि के समान सामान्यरूप से व्याप्ति के सामर्थ्यं से जहाँ किसी पदाथ में साध्य की 
प्रसिद्धि कर अनुमान का निर्वाह हो सकता है ऐसा शंकरमिश्र का अपने सिद्धान्त का 
गूढ अभिप्राय है) । (इस सिद्धान्त में हेतु दिखाते हुए शंक्रमिश्र कहते हैं कि)--क्योंकि 
पृथिव्यादिकों का आकाश में शाब्दाश्रयत्वरुप विरुद्धधर्म पृथिव्यादिकों के भेद से 
व्याप्त है । यदि पूर्वपक्षी कहे कि विपक्ष पृथिव्यादिकों में शब्दाधारता नहीं है यही 
ज्ञात नहीं है ( तो उनका भेद आकाश में कसे गृहीत होगा ), तो शंकरमिश्र कहते हैं 
कि तब तो 'शब्दाश्रयत्व' आकाश का लक्षण अथवा इतरभेदसाधक व्यतिरेकलिङ्ग भी 
न हो सकेगा, क्योंकि शब्दाश्रयत्व की पृथिव्यादिकों में रहने की शङ्का ही उसे खा 
डालेगी, (अर्थात्‌ शब्दाश्रत्वरूप हेतु वि पक्ष में रहने की शंका से दुष्ट हो जायगा) ।।१॥ 
( प्रथम सूत्र को व्याख्या के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त जललक्षण सुत्र का अवतरण देते 
हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )--एथिवी के पश्चात्‌ उद्दिष्ट जलपदार्थ का सुत्रकार 
लक्षण करते हैं-- 


पद्पदाथं--रुपरसस्पर्शवत्यः = रूप, रस तथा स्पशंगुणदाला, आपः = जलः 
होता है ॥ २॥ 


भावाथ--चतुविद्ञति गुणों से विशेषरूप रस, तथा स्पर्श नामक विशेष गुण 
के समवायसम्बन्ध से आधारद्रव्य को जल कहते हैं॥ २॥ 

उपस्कार क्रम से शुक्ल, मधुर तथा शीत ही जल में रूप, रस तथा स्पर्शगुण 
( रहते हूँ) तथा स्वाभाविक द्रवत्व भी ( जल में रहता है ) किन्तु स्नेह स्वरूप से 
रहता है ( अर्थात्‌ सुत्र के रूपादि पद उनके विशेष शुक्लादिकों के जसे बोधक हैं उस 
प्रकार स्नेहुपद उसके किसी विशेष को नहीं कहा है किन्तु यथाश्रृत स्नेह ही को )। 


११० वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


रूपतः । ननु शुक्कमेव रूपमपामित्ययुक्तम्‌ काढिन्दीजढादौ नैल्यस्योपलम्भात्‌ | 
मधुर एव रस इत्यप्ययुक्तम्‌ जम्बोरकरवीररसादौ आम्ल्यतैक्तथादेरुपलम्भात्‌ । 
शोत एव स्पश इत्यप्यनुपपन्नम्‌ मध्यन्दिने औष्ण्यस्येवोपलम्भात्‌ । सांसिद्धि- 
कखन द्रवत्वमव्यापकम्‌. हिमकरकादावभावात्‌ ! स्नेहस्तु स्वरूपासिद्धो$तिव्या- 
पकश्च जळेऽननुभवात्‌ घृतादौ पार्थिवेऽनुभवाश्च। न च जळत्वं जातिरेव ._ 
जललक्षणम्‌ व्यवस्थापकाभावेन तदनुपपत्तः। न च स्नेहृमत्रायिकारणता- 
वच्छेदकत्वेन तत्सिद्धिः स्नेहत्वस्य कार्य्याकायबृत्तितया कार्थतानवच्छेद्‌- 
कत्वात्‌ तस्माद्भेदकाभावादू जलं न भिद्यत इति, चेन्मैवम्‌ अभास्वरशुक्कमात्र- 


यहाँ पर पूवंपक्षी ऐसा आक्षेप करता है कि जल का शुक्ल ही रूप है यह कहना 
असंगत है, क्योंकि यमुना नदी के जल में नीलरूप उपलब्ध होता है । तथा जल 
का मधुर ही रस है यह भी अयुक्त है, क्योंकि जामुन करेला आदि के जलांश में 
खट्टा तथा तीतारस उपलब्ध होता है । एवं स्वाभाविक द्रवत्व गुण भी ओले तथा वफ 
में न रहने से अव्यापक होने से जल का लक्षण नहीं हो सकता (अर्थात्‌ रूपादि चार 
गुणों से किये हुए जल के लक्षणों में अव्याप्ति दोष आता है ) स्नेह ( चिकनाहट ) 
नामक गुण भी जल में स्वरूपतः असिद्ध है (क्योंकि जल में स्नेह उपलब्ध नहीं होता) 
तथा घृत, तेल आदि पृथिवीद्रव्य में उपलब्ध होने से अतिव्याप्तिदोष भी भाता है। 
जलत्वजाति का आधार होना भी जल का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि जळस्व- 
जाति की सिद्धि में कोई प्रमाण नहीं है । स्नेहरूप कायं का समवायिकारण्‌ है जल, 
उसमें वर्तमान कारणता के नियामक होने से जलत्वजाति की अनुमानप्रमाण से सिद्धि 
हो सकती है ( अर्थात्‌ स्नेह में वतेमान कायंता से निरूपित जल में वर्तमान समवायि- 
कारणता किसी नियामकधमं से युक्त है, कारणता होने से, दण्ड में वतमान घटकाये 
की कारणता के नियामक दण्डत्वजाति के समान इस अनुमान से जलत्वजाति की 
सिद्धि होगी ) ऐसा सिद्धान्ती नहीं कह सकता, क्योंकि '्नेहत्वजाति नित्य तथा 
अनित्य दोनों प्रकार के स्नेहों में वतमान होने से नित्यरूप अधिक स्नेह में वर्तमान 
होने के कारण कार्यतानियामक नहीं हो सकती, अतः जल द्रव्य का पृथिवी आदि 
्रव्यों से भेद सिद्ध करनेवाला लक्षण्रूप व्यतिरेकिलिङ्ग न होने के कारण जलद्रव्य 
पृथिव्यादि द्रव्यों से भिन्न नहीं है। ( इस आक्षेप का उत्तर शंकरमिश्र ऐसा देते हैं 
कि)--यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि परप्रकाशक न होनेवाला शवेतरूप ही जलद्रव्य 
का पृथिव्यादिकों से भेद सिद्ध करनेवाला उक्त दोषरहित लक्षण हो सकता है। यमुना 
जलादिकों में पृथिवी के सम्बन्ध से ओपाधिक (अस्वाभाविक) नीलिमा प्रतीत होती है, 
क्योंकि क्षाकाश में फेकने पर उसी यमुना के जल में श्वेत ही रूप का ग्रहण होता है। 
यदि कहो कि 'तथापि स्फटिकादि मणिरूप पृथिवी में शुक्लरूप होने से अतिव्याप्तिदोष 


अ० २, आ० १] जळलक्षणानि | १११ 


रूपस्यैव तद्भेदकत्वात्‌ कालिन्दी जलादौ नेल्यस्याश्र योपाधिकत्वात्‌ वियद्विकोण 
कालिन्दोजळे धावल्यस्योपलम्भात्‌ । तेनाभास्वरशुक्लेतररूपासमानाधि- 
करणरूपवद्वृत्तिद्रव्यत्वसाक्षाद्व्याप्यज्ञातिमत्त्वम्‌ अपां लक्षणम्‌ । रसोपि मधुर 
एब जम्बीरकरवीररसाम्ल्यतेक्तयादेः पार्थिवोपाशिकत्वात्‌। जले माधय्य 
नानभूयत एवेति चेन्न कषायद्रव्यभक्षणानन्तरं तदभिव्यक्त; । न च हरोतक्या 
एवं तन्माधय्य जढाभिव्यङ्गयम्‌ तत्र कषायरसस्यवोपलम्भात्‌ हरोतक्याख्चा- 
मळक्यामिव कषाय एव रसः तस्येबानुभवात्‌ | न च गुणविरोधेन तत्र रसा- 
नारम्भः। अवयवानामपि तत्र कघायरसवत्त्रात्‌ षडसत्वप्र वादस्तु तत्तद्रस- 


अहत ९ पत > जड. 93१: 


होगा' तो उसके कारण के लिए शुक्लरूपवत्त्व लक्षण का शंकरमिश्र जातिघटित लक्षण 
करते हुए कहते हैं कि )--उस्त (शुक्लरूपवत्व) से झभाश्वर शुक्लरूप से भिन्न रूपों के 
आधार में अवतंमान तथा खूपाश्रय में वर्तमान एवं द्रव्यत्व की साक्षात 
व्याप्य जलत्व जाति का श्रय होना यही जल का लक्षण है यह आता है ( इसमें 
पृथिवी में रूपवद्वृत्तिद्रव्यत्त्रसाक्षाद्वघाप्य पृथिवीत्वजातिमत्ता होते के कारण 
अतिव्याप्ति दोष-निरासार्थं अभास्वरशुक्लरूपेतररूप समानाधिकरणा विशेषण 
दिया है, पृथिवी में अभास्वर शुक्लरूप भिन्न रक्तादि रूप होने से उक्त दोष न होगा । 
जल में शक्ल रूप समानाधिकरण जलत्व जाति के रहने से असंभव दोष-वारणार्थ शुक्ले 
तर, तथा तेज में उक्त दोषवारणार्थ आभास्वरपद दिया है यह जानना । वायुस्व जाति 
को लेकर वायु में अतिव्याप्-वारणाथ रूपवदु । वृत्ति तथा द्रव्यत्व को लेकर पृथिवी 
में उक्त दोष के निरासार्थ द्रव्यत्व साक्षात्‌ व्याप्य ऐसा विशेषण जाति में दिया है । 
परत्वादि के वारणार्थ साक्षात्‌ तथा जलघटान्यतरत्व को लेकर घट में क्षतिव्याप्ति- 
वारणाथं जातिपद दिया है यह भी जान लेना चाहिये ) । (आगे रस को लेकर पूर्व 
पक्षी के दिये दोषों का वारण करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं )--कि जल में रस भी 
मधुर ही है, जामुन आदि पृथिवी के जलांश में खट्टा-तीता आदि रस का ग्रहण जामुन . 
आदि पृथिवी के सम्बन्ध से ग्रहीत होने के कारण वहं औपाधिक है न कि स्वाभाविक । 
यदि 'कहो कि जल में मधुर रस का अनुभव नहीं होता' तो ऐसा नहीं, क्योंकि कषाय 
रसवाली हरें इत्यादि भक्षण करने के पश्चात्‌ । जल पीने से उसमें जल की मधुरता 
प्रकट होती है । 'हरें की ही वह मधुरता है जो जल पीने से प्रकट होती है' ऐसा पूवं- 
पक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि हरे में कषायरस ही उपलब्ध होता है, हर में भी आंवले 
के समान कषाय ही रस है, क्योंकि उसी का अनुभव होता है । 'हर में गुणविरोध के 
कारण कोई रस उत्पन्न नहीं होता' ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता (अर्थात्‌ 
एक हरे के अवयव में कषाय ओर दूसरे में मधुर रस, एवं च दो अवयवों में एक रस 
के न होने से हरंरूप द्रव्य में एक रस केसे होगा'.यह शंका नहीं हो सकती ) क्योंकि 
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काय्यंकारित्वनिबन्धनः । चित्ररसस्तु प्रमाणाभावादेव निरस्तः चित्रहपे तु 
पटोपलम्भ एव प्रमाणम्‌ सुरभ्यसुरभ्यवयवारम्भस्तु गुगविरोधनिरस्त एब 
चित्नगन्धे प्रमाणामावात्‌। तस्माद्धरोतकीभक्षणानन्तरं यन्माधुय्येमुपळभ्यते 
तत्‌ जळ्येत्र, उल्बणता तु द्रव्यविशेषसन्निधानाघीना श्रीखण्डसन्नियोगाञ्जळे 
शैत्योल्बणतेब । ककंटीभक्षणानन्तरन्तु तिक्तता याऽनुभूयते सा ककट्या एव 
तद्घयवे जळपानमन्तरेणापि तिक्ततोपळम्भात्‌ , रसनाप्रवत्तिपित्तद्रव्यति- 
क्तताया वा तत्रानुभवात्‌ । तथा च मधुरेतररसासमानाधिकरणरससमाना- 


हर्रे के अवयव भी कषायरसवाले ही हैं। पृथिवी में षट्‌ रस रहते हैं यह (प्रवाद) 
कहना तो उन-उन षट्‌ प्रकार के रसरूप कार्य को पूथिवी द्रव्य उत्पन्न करता है इस 
कारण है ( नकि संपूर्ण पृथिवी में छ रस रहते हैं इस अभिप्राय से है ) । चित्ररूप के 
समान चित्र नामक सातवें रस में प्रमाण न होने से नहीं माना गया है (क्योंकि 
नाना जाति के रसवाले अवयवों से उत्पन्न अवयवि द्रव्यो में रस नहीं है क्योंकि उस 
झवयविद्रव्य में जिह्वा से अवयवों के ही रस का ग्रहण होता है, द्रव्य का ग्रहण नहीं 
होता' कारण जिह्वा को द्रव्यग्रहण में सामथ्यं नहीं है, अत; अवयवि द्रब्य में अवयवरस 
से भिन्न होने से भी कोई दोष नहीं हो सकता । (आगे शंकरमिश्च शृक्लादि रूप से 
भिन्त चित्ररूप स्थापित करते हुए कहते हैं कि )--चित्ररूप में तो विचित्र रंग के पट 
का प्रत्यक्ष से ग्रहण होना ही प्रमाण है ( अर्थात चित्ररूप न माने तो नील कादि 
तन्तुओं के पीतादि रूप के उत्पत्ति में प्रतिबन्धक होने से पटरूप धर्मी में पीतादि 
रूप न हो सकने के कारण उस विचित्र अनेक रंग के पट का चाक्षुष प्रत्यक्ष जो होता है 
बह न हो सकेगा । अतः शुक्लादि रूप भिन्न चित्ररूप मानना आवश्यक है । ) ( चित्र 

न्घ के विषय में शंकरमिश्च करते हैं कि )--अतिरिक्त चित्रगन्ध मानने में प्रमाण न 
होने के कारण सुगन्धि तथा दुर्गन्धि अवयवों से चित्रगन्धवाले अवयवि द्रव्य की उत्पत्ति 
होती है, यह परस्पर गन्धों के विरोध होने से ही खण्डित हो जाता है क्योंकि सुगन्धि 
क्षवयव दुर्गन्धि तथा दुर्गि अवयव सुगन्धि अवयवी को उत्पन्न नहीं कर सकता). 
(रस वर्णन का उपसंहार करते हुए शंकर मिश्र कहते हैं कि )--तस्मातु हरंभक्षण के 
पश्चात्‌ जो जल में मधुरता प्रतीत होती है वश जल ही की है, जिस प्रकार जल के 
शीत स्पशं की उत्कटता चन्दन के मिलने से प्रकट होती है उसी प्रकार हर रूपी द्रव्य 
के सम्बन्ध से हर खाकर पानी पीने से जल की मधुरता अधिक प्रतीत होती है। 
खीरा भक्षण के पश्चात्‌ जो जलांश में तीते रस का अनुभव होता है यह खीरे का 
ही तीतापन है, क्योंकि उसके अवयवों में जलपान के विना भी तीतापन गृहीत होता 
है । अथवा जिह्वा के अग्र भाग में वतंमान पित्त द्रव्य ( पित्ती ) की तिक्तता को 
सीरे में अनुभव होता है । ( यदि ककटों की तिक्तता जल के माध्यं की दबाने वाली 
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धिकरणद्रव्यत्वसाक्षादूव्याप्यजञातिमत्त्वमपां लक्षणम्‌ | एवं शीतस्पशंसमानाधि- 
करणद्रव्यत्वव्याप्यजातिमस्वमपां ळक्षणम्‌ । मध्यन्दिने तु यदौष्ण्यं तत्तजस 
. एव तद्न्वयव्यतिरकानुविधानात्‌ | एवं सांसिद्धिकद्रवत्वं स्वरूपत एवं ळक्षणम्‌ 
सांसिद्धिकद्रवत्ववद्वृत्तिद्रव्यत्वव्याप्यजातिमच्वं वा जलत्बम्‌ । स्नेहस्तु गुणवि- 
शेषो न तु दुग्धत्वद्धित्ववत्‌ सामान्यविशेषः स्निग्धस्निग्धतरस्निग्धतमेति तार- 
तम्यप्रतोतेः । न च जातौ तारतम्यं सम्भवति । नत्नु भवतु स्नेहो गुण: स तु जले 
MRIS Broke aR USM bs HO FRR 


होती है ऐसा न माने तो 'अथवा' पक्ष से शंकरमिश्र ने खीरे में तिक्तता सिद्ध की है। 
पित्तदोष वाले रोगी पुरुष को शक्कर आदि द्रव्य के मधुर रस को दबाने वाले तीते 
रस का अनुभव होता है यह अनुभव सिद्ध है इसलिये पित्तद्रव्य का तीतापन ही ऐसे 
स्थान में जल के माधुयं को दबाने वाली है यह तात्पर्य यहाँ शंकरमिश्र का है ) । 
( रस तथा स्पशंगुण को भी लेकर जातिघटित लक्षण नवीन नैयायिकों के मत में 
दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--मधुर रस से भिन्न तिक्तादि रस के अधिकरण 
में न रहने वाली तथा रस के आश्रय में वर्तमान तथा द्रव्यत्व की साक्षात्‌ व्याप्य जाति 
का आश्रय होना यह जल का लक्षण है । एवं शीत स्पशं के आश्रय में वतमान तथा 
द्रव्यत्व की साक्षाद्‌ व्याप्य जळत्व-जातिमत्ता भी जल का लक्षण है । ( इन सब जाति- 
घटक लक्षणों में पूर्वोक्त के समान पदों का सार्थकय स्वयं जान लेना । इनमें से 
गुडत्व जाति को लेकर गुडरूप पृथिवी में अतिव्याप्ति-दोषनिरासाथं द्रव्यत्व 
साक्षात्पद' प्रथम रसघटित लक्षण में जानना )। ( भागे शंकरमिश्च कहते हैं कि )-- 
यद्यपि जल का शीत ही स्पशं है, तथापि मध्याह्न में जो जल उष्ण प्रतीत होता है वह 
सुयंकिरणरूप तेज द्रव्य ही का है, क्योंकि तेज रहने से उष्णता होती है न रहने से नहीं 
ऐसा तेजोद्रव्य तथा उष्णस्पष्टां छप कार्य का अन्वय तथा व्यतिरेक है । 

( इसी प्रकार उत्पत्तिकाल में जल में स्वाभाविक द्रव्यत्वगुण न होने के कारण 
उसको लेकर भी जातिघटित लश्रण शंकरमिश्र ऐसा करते हैं कि )-स्वाभाविक 
द्रवत्व जल का स्वरूप से लक्षण है जिसका स्वाभाविक द्रवत्व के आधार जल में. 
वर्तमान जलत जाति का क्षाघार जल होता है । ” ऐसा अथे करने से द्वितीय क्षण में 
जल में स्वाभाविक द्रव्यत्व होने से उसमें वर्तमान जलत्व जाति को लेकर प्रथमक्षण 
में जल में अव्याप्तिदोष न रहेगा । ( स्नेहगुण के विषय में विवाद का निराकरण 


करते हैं कि )--स्नेह एक जल का विशेष, गुण है, दुग्ध में दुग्घत्व तथा दवि में दघित्व 
के समान सामान्य विशेषरूप जाति नहीं है, क्योंकि स्निग्ध स्निग्घतर, स्निग्धतम इत्या- 


दि रूप से स्नेह में तरतमभाव (अधिक तथा न्यून)की प्रतीति होती है, दुग्धत्वादिक सामान्य 
में तरतम भाव नहीं हो सकता । ( अर्थात्‌ जाति पदार्थ नित्य होने से उसमें अधिक 
न्यूनभाव की प्रतीति न होगी )। ( शंकरमिश्च कहते हैं कि) --पूर्व पक्षी | ऐसी शंका 
यहाँ नहीं कर सकता कि--स्नेह गुण अवश्य है किन्तु वह जल में है इसमें क्‍या 
चे 
८ ब० 
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बतत इत्यन्न कि प्रमाणमिति चेन्न सक्तुसिकतादौ जलेन संग्रहे तदनुमानात्‌ । 
सङमग्रहो हि स्नेहद्रवत्वकारितः संयोगविशेषः स हि न द्रवत्वमात्राधीनः काच- 
काञ्ननद्रवत्वेन सङप्रहानुपपत्तः, नापि स्नेहमात्रकारितः स्त्यानेचृंता दिभिः सङप्र- 
हानुपपक्तः, तस्माद्न्वयव्यतिर काभ्यां स्नेइद्रवत्वकारितः | स च जलेनापि सक्तुः 
सिकतादौ दृश्यमान: स्नेह जले द्रढयति। इयञ्च प्रत्यक्षोपष्टम्भिकैव युक्तिः 
स्नेहस्य प्रत्यक्षत्वात्‌ । घृतादौ तु स्नेह उपष्टम्भक्जळनिः संयुक्तसमवायेन 
तदूगततया भानात्‌ । एवं तेळरसादिष्वपि । उपष्टम्भकख्ातिशयितस्नेहमेव 
जलम्‌, स्नेहाधिक्यादेब तस्य जलस्य नानळविरोधित्वम्‌ । यदि प्रथिबीबिशेष- 


प्रमाण ?--क्योंकि सतुआ, भाडा इनमें जल पड़ने से उनका संग्रह ( बटु रना ) से 
जल, स्नेदाश्रय है, सत्त भादिको को बटोरने से, इस अनुमान से जल में स्नेह गुग सिद्ध 
हो सकता हैं । स्नेह तथा द्रवत्व से उत्पन्न एक विशेष संयोग का नाम है संग्रह, वहू 
संग्रह केवळ द्रउत्त्र गुण से नहीं हो सकता, क्योंकि कांच, सुवण इत्यादिकों कों टिध- 
छाने से उनके द्रवत्व से सतुआ आदिकों का संग्रह होने लगा । ( अर्थात्‌ पानी के 
समान अग्निसंयोग से पतले हुए सुवर्णादिकों से भी सतुआ, आटा आदि बटुरने 
लगेंगे । ) तथा संग्रह केवल स्नेह से भी नहीं हो सकता, यदि हो तो गाढे घी 
इत्यादि को स्नेह होने से बिना ( द्रवत्व ) के टिघलाये बिना आटा आदि में संग्रह नहीं 
होता, अतः अन्वय--स्नेह तथा द्रवख के रहते संग्रह का होना व्यतिरेक ( न रहने 
पर न होना) होने से संग्रह स्नेह तथा द्रवत्व दोनों से मिलकर होता है यह 
सिद्ध होता है। केवल जल से भौ सत्त, बालू आदि में दिखाई देने से जल में स्नेह 
गुण ( चिक्रतापन ) है यह निश्चित होता है । यह प्रइशित थुक्ति स्नेह के प्रत्यक्ष 
होने के कारण प्रत्यक्षप्रमाण से ही सिद्ध है। (यदि घृतादि पृथिवी में भी स्नेह 
होने से अतिव्याप्ति दोष होगा । ऐसी शांका पूवपक्षी करे तो शंकरमिश्च कहते हैं कि)— 
घृत, तेल आदिको में जो स्नेह उपलब्ध होता है वह उसमें मिळे हुए (उपष्टम्भक) स्वरूप- 
संपादक जलांश का ही है अत; घृत में संयुक्त जल में समवेत होने से “संयुक्त समवाय” 
रूप परपरा सम्बन्ध से घृतादिकों में स्नेह की प्रतीति होती है । एवं इसी प्रकार तेल 
रस इत्यादिकों में भी जानना। उपष्टम्भक तेल इत्यादिकों के स्वरूप का सम्पादक उनमें 
वर्तमान तिल आदि द्रव्य के सम्बन्ध के कारण अधिक स्नेह वाला जल ही है। 


तथा स्नेह के अधिक होने से ही उस तेल आदि में संयुक्त जल अग्नि के विनाश 
न होकर बल्कि उसके वधंक होते हैं । 


( यदि यहाँ पर 'स्नेह को केवल जल में माना जाय तो घृतादिकों में उसके 
रहने के लिये संयुक्त संयोगरूप परंपरा सम्बन्ध मानना पड़ेगा, इसके अपेक्षया साक्षात्‌ 
समवायसम्बन्ध से घृतादिकों में ही क्यों न माना जाय' ऐसी शंका हो तो उसका 
उत्तर शंकर मिश्र करते हैं कि )--यदि स्नेह पूथिवी का विशेष गुण हो तो सम्पूणं 
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शुणः स्नेहः स्यात्‌ सथपार्थिबवृत्तिः स्यात्‌ गन्धवत्‌ । जळत्वं च द्रव्यत्बसाक्षादू- 
व्याप्यजातिः स्नेइवन्मात्रबृत्तिसंयोगगसमवायक्ारणतावच्छेदिकाया जातेः 
परमाणुसाधारण्येन सिद्धत्वात्‌ ॥ २ ॥ 


उद्देशक्रमानुरोधेन ते जोलक्षणमाह-- 
तेजो रूपस्पशेबत्‌ ॥ ३ ॥ 


रूपं भास्वरं स्पशश्वोष्णस्तद्वत्तेज इत्यथः | ननु भास्व॒रत्वं परप्रकाशकत्व 


ताहशब्न रूपं नोष्मणि न वा चामीकरस्थे अजनकपालस्थै वारिस्थे बा | 


तेजसि, शुक्क ग्र रूपमुक्तेपु न कापि, उष्णश्च स्पर्शो न चान्द्र न वा चामोकरे तत्‌ 
_ ७ —————————— 
पार्थिव द्रब्यों में वर्तमान होगा जसे गन्धगुण ( सब पाथिव द्रव्यों में रहता है ) । 
वह जलत्व जाति द्रव्यत्त्र जाति की साक्षात्‌ व्याप्य जाति है, क्योंकि स्नेहगुण वाले 
संपूर्ण में वतमान संयोगरूप कार्य के समवायिकारण जल में वर्तमान समवायिकारणता 
की नियामकरूप जाति जल-परमाणुओं को लेकर सिद्ध होती है ( यहाँ पर जल 
परमाणुप्रों में स्नेहकार्य की समवायिकारणता के न होने से स्नेहवान्‌ मात्र में वर्तमान 
संयोगतक का अनुसरण किया है । नवीन नेयायिकों का ऐसा यहाँ मत है कि स्नेह रूप 
कार्य का समवायि कारण है कार्य जल, अतः उप्तके नियामक धर्मरूप से जन्य जलत्व 
जाति सिद्ध होने पर, जन्य जळ में वतमान कार्यता-निरूपित कारणतावच्छेदक 
रूप से जलता जाति सिद्ध होगी, जो परमाण्‌मों में भी है )॥ २॥ 
( तृतीय सुत्र का शंकरमिश्च अवतरण देते हैं कि )--उद्देशक्रम के अनुसार तेज 
द्रव्य का सूत्रकार लक्षण करते हैं 
पद्पदार्थ--तैज: = तेजनामक द्रव्य, रूपस्पशंवत = रूर तथा स्पशंगुणवाला 
होता है॥ ३॥ 
भावार्थ--परप्रकाशक शुक्लरूप, तथा उष्ण स्पर्श विशेषगुण के आश्रय द्रव्य 
का नाम है तेज ॥ ३॥ | 
उपस्कार--प्रकाशक शुक्लरूप तथा उष्णस्पर्श नामक विशेषगुण के आधार द्रव्य 
को तेज कहते हैं यह सूत्र का अर्थ है। यदि यहाँ पर 'भास्वरताशब्दाथ है पर 
को प्रकाशित करना किन्तु ऐसा रूप गर्मीइप तेज तथा सुवर्ण के तेजोभाग एवं 
भंजवे के घड़े में वर्तमान तथा उष्णजल में वर्तेनान तेज में भी में न होने से एवं इन 
सम्पूर्णो में शवेतरूप भी कहीं न होने से, अव्यापिदोष होगा । एवं चन्द्रमा के 
किरण तथा सुवर्ण में उष्णसशं न होने से भी अव्याप्ति दोष आ जायगा! ऐसा पूर्व" 
पक्षी कहेतो शंकरमिश्र उत्तर देते हैं कि गरमी इत्या दिकों में ऊष्मा, भास्वररूपवान्‌ 
है, तेज होने से प्रदीप के समान इत्यादि अनुमान से उनमें भास्वररूप सिद्ध होगा । 


११६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


कथमेतदिति चेन्न ऊष्मादौ तेजस्त्वेन भास्वररूपानुमानात्‌ ! तेजस्त्वमेव तत्र 
रवरूपासिद्धमिति चेन्न उष्णस्पशवर्वेन तदनुमानात्‌ । चामीकरे कथमिति 
चेत्‌ तत्र भास्वररूपाभावेऽपि अत्यन्तानळसंयोगेनानुच्छिद्यमानजन्यद्रवत्वा- 
_ धिकरणत्वेन व्यतिरेकिणा तेजस्त्वानुमानादिति वक्ष्यमाणत्वात्‌, भजनकपालादि- 
निष्ठे चोष्णस्पशवत्त्वेन तेजर्त्वाङु मानात्‌ | चतुविध हि तेजः किब्चिदुद्भूतरू- 
पस्पश यथा सोरादि, किञ्निदुद्‌भूतरूपमनुदूभूतस्पश यथा चान्द्रम्‌ , किञ्चि- 
दनुद्भूतरूपरपश यथा नायनम्‌ , किञ्चिदनुद्भूतरूपसुद्‌भूतस्पश यथा नेदाघं 
बारिभजनकपालाद्गितञ्च तेजः । नायनमम्रे साधयिध्यते ।। ३ ॥ 

क्रमप्राप्त वायुलक्षणमाह-- 

स्पशवान्‌ वायुः ॥ ४ ॥ 
१--रू पासमानाधिकरणस्पशंसमानाधिकरणजातिमर्वम्‌ २- रसासमाना- 


यदि पूर्वपक्षी कहे कि “उनमें तेजस्त्वरूप हेतु ही सिद्ध है तो ऊष्मा, तेज है, 
उष्णस्पर्शाश्नय होने से वह्नि के समान इस अनुमान से तेजस्त्व सिद्ध होता है यह 
उत्तर है। यदि कहो कि-सुवर्ण में उष्णस्पर्श न होने से उसमें तेज पत्र कसे सिद्ध 
होगा'--तो सुवर्ण में भास्वररूप तथा उष्णस्पशं के न होने पर भी अत्यन्त अग्निः 
संयोग होने पर भी सुवर्ण के नेमित्तिक द्रवत्व का नाश नहीं होता, अतः अत्यन्त 
झनलसंयोग से अनुच्छियमान (न नष्ट होनेवाले ) द्रवत्व के आधार होने रूप 
व्यतिरेकी हेतु से उसमें तेजस्त्व का अनुमान हो सकता है ऐसा आगे कहेंगे । भु'जवे 
के भ्‌ जने के बालुवाळे तपे घड़े में वर्तमान तेज में उष्णवत्ता हेतु से तेजस्त्व का 
क्षनुमान करने से उसमें भी अव्याप्ति दोष न होगा । उक्त लक्षणवाला तेजब्रव्य 
चार प्रकार का होता है--प्रथम तेज वह है जो उद्भूतरूप तथा स्पर्श का आधार 
होता है जसे सूर्यादि तेज (१), कोई तेज ऐसा है जिसका रूप प्रकट है, किन्तु स्पर्श 
प्रकट नहीं होगा जसे चन्द्रकिरण का तेज (२), कोई तेज वह है जिसके रूप 
तथा स्पर्श दोनों अप्रकट हों जसे चाक्षुष तेज (३) तथा - कोई तेज वह है जिसका. 
रूप अप्रकठ तथा स्पर्श प्रकट है जेसे ग्रीष्मऋतु की उष्णता का तेज तथा जल एवं 
भुजवे के घड़े का तेज जिससे चाक्षुष तेज आगे सिद्ध करगे ॥ ३ ॥ 

क्रमप्राप्त वायुद्रव्य का सूत्रकार लक्षण कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--स्पशंवान्‌ = स्पशंगुणाश्रय, वायुः = वायु नामक द्रव्य है ॥। ४ ॥। 

भावाथे- अनुष्णाशीत तथा अपाकज स्पर्शरूप विशेषगुणाश्रय द्रव्य का वायु 
नाम है॥ ४॥ 

उपस्कार--इस सूत्र के प्रदर्शित स्पशेवत्त्वरूपलक्षण के चार प्रकार के जातिघटित- 
लक्षण हो सकते हैं--(१) जो रूप के आश्रय में अवत्तंमान तथा स्पशं के आधार में 


3० २, आ० १] आकाशे रूपभ्रान्वी वोजकथनम्‌ ११७ 


धिकरणानुष्णाशीतस्पशसमानाधिकरणजातिमत्त्वम्‌३-गन्धासमानाधिकरणा- 

नुष्णाशीतस्पशसमानाधिकरणजातिमन्त्वम्‌ । ४--स्पर्शतरविशेषरुणासमानाधि- 

कर णविशेषगुणसमानाधिकरणजातिमत्त्वं वा वायुळक्षणम्‌ ॥ ४॥ 
नन्वाकाशकालदिगात्मनामपि रूपादिमत्त्वं कथं न लक्षणमत आह 


त आकाशे न विद्यन्ते ॥ ५ ॥ 
अत्र विदिरुपलब्धिवचनः नोपळभ्यन्ते,यतोऽतो नते रूपादयो नियोगतः 
समुच्चयतो विकल्पतो वा वतन्ते नमःप्रशृिषु द्रव्येष्वित्यथः | ननु दधिधवळ- 
माकाशमिति कथं प्रतोतिरिति चेन्न मिहिरमहसां विशदरूपाणाञ्ुपळम्भात्तथा- 


वतमानजाति का आश्रय होना, (२) तथा रस के आधार में अवतंमान तथा अनुष्ण शोत 
स्पर्शं के आधार में वर्तमान जाति का आश्रय होना, (३) तथा गन्ध के आधार में अव- 
तमान तथा अनुष्णशीतस्पशे के आधार में वतमान जातिका आश्रय होना (४) 
एवं स्पशभिन्न विशेषगुणों के आधार में अवतेमान विशेषगुण के आश्रय में वते- 
मान जातिका आश्रय होना ऐसे ४ हैं। ( इन संपूर्ण लक्षणों में पृथिवी आदि तीन 
द्रव्यों में अतिव्याप्ति निरास के लिये असमानाधिकरण्‌ तक विशेषण पद जाति में 
दिया है । तथा आत्मा में उक्त दोषवारणाथ समानाघिकरणान्त दूसरा विशेषण 
दिया है । द्वितीयलक्षण में तेज में उक्त दोष ही के निरासाथं स्पशे में अनुष्णाशीत 
पद विशेषण है । तथा तृतीय लक्षण में जल में उक्त दोष के ही निरासार्थ अनुष्णाशीत 
पद स्पर्श में विशोषण दिया है। एवं चतुर्थ लक्षण में मन में अतिव्याप्ति दोष के 
निरासार्थं विशेषगुणपर्यन्त अनुसरण किया है। ऐसे चारों लक्षण हो सकते हैं, न कि 
एक २ को छोड़कर दूसरा लक्षण करने में कोई बीज है यह भी यहाँ जान लेना 
चाहिये ॥ ४ ॥ | 

( पंचम सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैँकि)--शंका हैकि 
आकाश, काल, दिशा तथा आत्मा का भी रूपरसादिगुण की आधारता रूप लक्षण 
क्यों नहीं हैं ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पश्पदाथ--ते = रूपरसादि गुण, माकाशे=भआकादानामक द्रव्य में, न > नहीं 
विद्यन्ते = उपलब्ध हैं ॥ ५॥। 

भावाथ--आका द्रव्य में रूप, रस गन्ध, तथा स्पर्श नाम का चारों विशेष गुण 
उपलब्ध नहीं होते ॥ ४ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में 'विद्यते' इस आख्यात पद में 'विद्‌' का उपलब्धि 
अर्थ है जिस कारण उपलब्ध नहीं होते अतः खूपादि चारों विशेष गुण मिलकर 
अथवा पृथक २ भी आकाश, काल, दिग्‌ तथा आत्मा द्रव्य में नहीं रहते यह सूत्र का 
अर्थ है । शंका है--यदि आकाश में रूप नहीं है तो दघि के समान आकाश श्वेतवण 


११८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


भिमानात्‌ । कथं तर्हि नीलं नभ इति प्रतीतिरिति चेन्न सुमेरोदक्षिणदिशमाक्र- 
म्य स्थितस्येन्द्रनीलमयशिखरस्य प्रभामाळोकयतां तथाभिमानात्‌ । यत्त॒ सुदूर 
गच्छच्चक्षुः परा तमानं स्वचश्लुग्कनोनिकामाकल्यत्तथाभिमानं जनयतोति 
मतं-तदयुक्तम्‌ पिङ्गलसारनयनानामपि तथामिमानात्‌। इहेदानीं रूपादिक- 
मिति-प्रत्ययात्‌ दिककालयोरपि रूपादिचतुष्कमिति चेन्न समवायेन प्रथिव्या- 
दीनां तल्लक्षणस्योच्तत्बात्‌ न तु सम्बन्धान्तरेणापि इद्देदानों रूपात्यन्ताभाव 
इत्यपि प्रतीतेः सवौधारतैव दिक्ालयोः ॥ ५ ॥ 

नन्वपां द्रवत्वं लक्षणमुक्तं तदयुक्तम्‌ पृथिव्यामपि द्रवत्वोपलम्भादित्यत 
20% सर्पिज ७८ La | ५ 

तुमधूच्छिष्टनामग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमाद्धिः सामान्यम्‌ ॥३॥ 


है ऐसा ज्ञान कंसे होता है ? उत्तर--ऐसा नहीं, क्योंकि सुयं के किरणों के जो निर्मल 
रूप हैं उनका ग्रहण होने के कारण आकाश श्वेत है यह अभिमान (भम ) 
होता है । | 
शंका--तो आकाश नीलवणे है ऐसा ज्ञान कंसे होता है? उत्तर--सुमेढ नामक 
पर्वत जो दक्षिण दिशा को आक्रमण कर स्थित है तथा जिसके शिखर ( इन्द्रनील ) 
नीलम रत्न से भरे हैं, उसकी नील कान्ति को देखने वालों को आकाश नील है ऐसा 
अभिमान ( भ्रम ) होता है। इसका दाशंनिक विद्वान्‌ ऐसा उत्तर देते हैं कि बहुत 
दूर तक ऊपर गया हुआ चक्षु इन्द्रिय लौटकर अपने चक्षु इन्द्रिय की नीली आँख की 
पुतली को ग्रहण करने के कारण आकाश नोलवर्ण है ऐसा भ्रम होता है, किन्तु यह 
उत्तर ठीक नहीं है क्योंकि पीले रंग की आंख की पुतली वाले मनुष्यों को भी आकाश 
नील है ऐसा भ्रम होता है ( ऐसे पीत पुतलीवाले परुषों की कनीनिका (आंख को 
पुतली) में नीलरूप न होने से उन्हें आकाश नील है ऐसा भ्रम न होगा) । शंका--'इस 
स्थल में इस समय रूप-रसादिक हैं ।' ऐसा ज्ञान होने के कारण दिशा तथा काल 
दोनों द्रव्यो में रूप रस, गन्ध, तथा स्पशं चारों गुण सिद्ध होते हैं ? उत्तर--समवाय- 
सम्बन्ध से रूपादि गुणों का आधार होना पृथिव्यादिकों का लक्षण पूर्व में कथित है। न 
कि उससे भिन्नकालिक विशेषणता अथवा देशिक विशेषणता सम्बन्ध से इस समय यहाँ 
रूप नहीं है ऐसी भी प्रतीति होती है इस कारण दिशा तथा काल द्रव्यों में सर्वाश्रयता 
ही सिद्ध होती है ॥ ५॥ | 
दांका है--जल का जो स्वाभाविक द्रवत्व लक्षण पूवं में कहा गया है, वह घुतादि 
पुथिवी में भी द्रवत्व की उपलब्धि होने से अतिव्याप्ति दोषग्रस्त होने से अयुक्त है 
इस शंका का सुत्रकार उत्तर देते है-- | 
पदपदाथे--सर्पिजंतुमधुच्छिष्टानां = धी, लाह, शहद का छत्ता इनमें, भग्निसंयो- 


अ० २, आ० १] सुबणस्य तेजस्यन्तभोवः ११९ 


सर्पिरादीनां यदूद्रवत्वमस्ति तदग्निसंयोगान्निमित्तात्‌ न तु सांसिद्धिकम्‌ 
ताइशब्चापां ढक्षणम्‌ द्रवत्वमात्रन्तु एथिव्या अद्भिः सामान्य न तु सांसिद्धिकं 
द्रवत्वमपीति नातिव्यापिरित्यथः॥ ६ ॥ 

ननु तथापि त्रपुसीसलोहादौ तेजसि गतत्वेन तदवस्थवातिव्याप्तिरित्यत 
आहू 

त्रपुसी सलोहरजतसुवर्णानामग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमद्भिः सामा- 

न्यम्‌ ॥ ७ ॥ 

उपलक्षणञ्चेतत्‌ कांस्यताम्रारक्ूटपारदादोनामप्युपसंप्रहः । शक्य ळक्ष्यसा- 
गात्‌ = तेज के संयोग से, द्रवत्वं = द्रवत्वगुण, आम्हि; = जल के साथ, सामान्य = 


साधारण है॥ ६ ।। 
भावाथ--घी, लाह तथा शहद के छत्तों में अग्नि के संयोग से उत्पन्न होने के 
कारण नंमित्तिक, ( निमित्त से होनेवाला ) द्रवगुण होता है, न कि जल के समान 
-स्वाभावि ? द्रवत्व घृतादियों में है, अतः अतिव्याप्ति दोष न होगा, सामान्यरूप से 
द्रवत्व का आश्रय होना पुथिवी तथा जल का समानधर्म हो सकता है॥६॥ 
उपस्कार--घृत, लाह, मधुच्छिष्ट इत्यादि पार्थिव द्रव्यों में जो द्रवत्व होता है वह 
अग्निसंयोगरूप निमित्त से होता है, न कि उनमें स्वाभाविक द्रवस्व है, और स्वाभाविक 
द्रवत्व जल का लक्षण है, केवल द्रवख तो पुथिवी तथा जल में समान है ( अर्थात्‌ 
केवल द्रवत्वगुण पुथिवी तथा जल का समानधमं है ) किन्तु स्वाभाविक द्रवत्व पुथिवी 
तथा जल का समानधर्म नहीं है इस कारण अतिव्याप्ति दोष न आयेगा ॥ ६ ॥।। 
( शंकापूर्वक सप्तम सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि )--शंका है तथापि 
( जल में अतिव्याप्ति दोष का निराकरण होने पर भी ) तेजद्रव्य में जलद्रव्य के द्रव- 
त्व लक्षण के जाने से अतिव्याप्ति दोष उसी प्रकार है ही? इस शांका का सुत्रकार 
ऐसा वारण करते हैं--- 
पद्पदाथ--त्रपुसीसलोहरजतसुवर्णानां = जस्ता, सीसा, लोहा, चाँदी, सुवर्ण इन 
तेजो द्रव्यो का, अग्निसंयोगात्‌ = अग्निसंयोग से, द्रवत्वं = द्रवगुण, द्धिः = जल 
से, सामान्यं = साधारण है।। ७॥। 
भावाथ--जस्ता, सीसा, लोहा, चाँदी, सोना इन तेजद्रव्यों में अग्निसंयोग रूप 
निमित्त से द्रवत्वगुण उत्पन्न होने से उनमें नैमित्तिक द्रवत्व है कि जल के समान 
स्वाभाविक द्रवत्व जस्ता आदि तेजद्रव्य में है, अतः अतिव्याप्ति दोष न होगा, सामान्य- 
रूप से वत्त का आधार होना तेज तथा जल का समानधमं हो सकता है ॥॥७॥ 
उपस्कार--त्रपु ( जस्ता ) सीसा इत्यादि सुत्र में प्रदर्शित तेजोद्रव्य कांसा, तांबा, 
पीतल, पारा इत्यादि तेजोद्रव्यो के भी लक्षणावृत्ति से सुत्र कहें। सुत्र में शब्द से 
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धारणब्न अत्यन्ताग्निसंयोगानुच्छिद्यमानजन्यद्रवत्वाधिकरणत्वमेव तथाच सु- 
बणोदोनामपि द्रवत्वं नेमित्तिकमेव निमित्तस्याप्रिसंयोगस्यान्वयवर्यात रेकसि- 
द्धत्वात्‌, परन्तु पू्वसूत्रेऽभ्िपदमोष्ण्यभ्रकर्षतत्तेजःपरम्‌ , इह तु बह्विपरमिति 
विशेषः । ननु सुवर्णादीनामपि पार्थिवत्बमेब द्रव्यान्तरत्व बा पोतिमगुरुत्वादेः 
पार्थिवत्वव्यवस्थापकत्वाद्‌ द्रऽत्वानुच्छेइस्य प्रथिवोवेधम्यस्याप्यनुभवात्‌ द्र- 
व्यान्तरत्वव्यवभ्थापकत्वादिति चेन्न छुवणं तैजसम्‌ अत्यन्ताञ्निसंयोगेऽप्यनु- 
_ च्छिद्यमानद्रजत्वाधिकरणत्वात्‌ यन्नेवं तन्नेवं यथा प्रथिबोति व्यतिरेकिणा तैज्ञ- 
सत्बसिद्धेः। न च जळपरमाणो विरुद्धता द्रवस्वस्यानित्यत्वेन विशेषणीय- 
कहे त्रपु आदि तथा लक्षणा से बोधित कांसा, तांबा, इत्यादि लक्ष्य तेजद्रब्यों 
में समानरूप से रहने वाला ( जिसके कारण सूत्र के त्रपु आदि द्रव्यो से कांसा 
भादि द्रव्य लिये जाते है उमय ( दोनों में साधारण) धर्म हैं---अत्यन्त अग्निसंयोग होने 
पर ( अनुच्छिद्यमान ) नष्ट न होने वाले द्रवगुण का आश्रय होना (जो त्रपु आदि 
सुश्रोक्ततथा लक्षणा से बोध्य कांसा कादि तेजो द्रव्य में भी समान है), तथाच 
ऐसा होने से सुवण, लोह इत्यादि तेजोद्रव्यों का भी द्रवत्वगुण नैमित्तिक ही है, 
क्योंकि अग्निसंयोगरूप अन्वय ( अग्निसंयोग रहते द्रवत्व होना ( व्यतिरेक ) 
(न रहते न होना ) दोनों से सिद्ध है । किन्तु 'सपिर्जतु' इत्यादि पूवंसुत्र में अग्निपद 
अधिक उष्णतेज का बोधक है (क्योंकि घाम में भी घी इत्यादि टिघल जाते हैं) 
और त्रपुसीस इत्यादि इस सुत्र में 'अग्नि' को ही लेता है। क्योंकि त्रपु आदि बिना 
झग्निसंयोग के नहीं टिघलते यह विशेष है । ननु ( शंका है )--सुवणं, लोह इत्यादिक 
भी पार्थिव द्रव्य अथवा तेजोभिन्न दूसरे द्रव्य होंगे, क्योंकि उसमें पीतवणं तथा 
गुरुत्वादिगुण पाथिव द्रव्य के व्यवस्थापक हो सकते हैं, तथा द्रवत्व का नाश न 
होना रूप पुथिवी के विरुद्ध धमं का अनुभव होने से पुथिवी तथा तेज से सुवर्णादि 
भिन्न है यह भी सिद्ध हो सकता है। | 
उत्तर--ऐसा नहीं क्योंकि सुवर्ण तेजोद्रव्य है, अत्यन्त अग्निसंयोग होने पर 
भी अविनाशी, द्रवत्व का आधार होने से जो पृथिवी आदि (ऐसा तेजस) नहों होता 
वह अत्यन्त अग्निसंयोग से अविनाशी द्रवत्व का आश्रय नहीं होता जैसे घतादि पृथिवी 
द्रव्य इस प्रकार के व्यतिरेकी अनुमान से सुवण में तैजसद्रव्यता सिद्ध होती है। 
'जलपरमाणुओं में तेजसतारूप साध्य न होने पर भी उसके द्रवत्व का नित्य होने 
से नाश न होने के कारण साध्याभाव का व्याप्य होने से उक्त हेतु विरुद्ध है' ऐसा 
पूर्वपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि द्रवत्व में अनित्यता विशेषण देने से जलपरमाणुओं .. 
के द्रवत्व के नित्य होने से विरोधदोष न होगा । प्रदीप आदि बिम्बित तेजरूप 
सपक्ष द्रव्य तथा निश्चित तेजो द्रव्याभावरूप विपक्ष पृथिवी आदि में भी उक्त 
हेतुं के न रहने के कारण उक्त हेतु में साधारणता दोष भी पुर्वपक्षी नहीं दे सकता, . 
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त्वात्‌ । न च प्रदोपादेः सपक्षाद्धेतोव्यौवृत्तेरसाधरण्यम्‌ सुवणं न पार्थिवमिति 
साध्यार्थर्वात्‌ । न चात्र गुरुत्वाधारस्य पक्षत्वे बाधः तदतिरिक्तस्य पक्षत्वे 
चाश्रयासिद्धिः, द्रवत्वाधिकरणत्वेन पक्षत्वात्‌। न चात्यन्तिकत्व दुबचम्‌ , 
प्रहरपर्य्यन्तमभ्निसंयोगे 5प्यनुच्छिद्यमानानित्यद्रवत्वाधिकरणत्वादिति विवक्षि- 
तत्वात । न च तरतमादिप्रत्ययादाश्रयनाशादच द्रवत्वनाशोऽप्यवश्यं वाच्य 
इति वाच्यम्‌ समानाधिकरणद्र वत्बसामग्प्यसमबहितामिसंयो गजन्यध्बंस प्रति- 
त DOO RNS PSS पक 
क्योंकि सुवणं पार्थिव द्रव्य नहीं है ऐसा 'तुजसत्व' रूप साध्य का अथ है । ( इस पक्ष 
में अनित्यत्वरूप विशेषण देने की आवश्यकता नहीं $ क्योंकि जलपरमाणुओं में 
व्यभिचार नहीं आता ) किन्तु हेतुनिष्ठ साध्य का व्यापक अभाव प्रतियोगित्व असा- 
धारण दोष माननेवाले नरीन नेयायिकों के मत में तेजसत्वसाध्यक ही अनुमान 
होता है उसमें उक्त विरोध दोष के निरासार्थ अनित्यत्व विशेषण देना ही होगा । 
तथा जल संयुक्त घृत में व्यभिचारदोष-निरासार्थ 'असति प्रतिबन्धके-प्रतिबन्धक न रहते' 
यह भी विशेषण देना होगा तथा घृतादिकों में उक्त दोषवारणार्थ 'अत्यन्ताग्निसंयोगे 
सति' यह विशेषण दिया है । 'न पाथिव' ऐसा साध्य करने से सुवर्ण तेज से अतिरिक्त 
द्रव्य होगा? ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि सुवणं पार्थिव नहीं है, जलीय नहीं 
है । (इस प्रकार अतिरिक्त उन-उन द्रव्यों से भेद सिद्ध होने पर परिशेष से तेजोद्रव्य- 
त्वसिद्धि होने के कारण द्रव्यान्तरता सिद्ध नहीं हो सकती ) ( आगे शंकरमिश्च कहते 
हैं कि )--उक्त अनुमान में सुवणं के गुरुत्वाश्रयभाग के पक्ष करने से पृथिवी भाग में 
तैजसख न होने से बाधदोष, तथा तद्धिन्न भाग को पक्ष मानने से तेजोभाग सिद्ध न 
होने से आश्रयासिद्ध दोष होगा? ऐसा भी पूवंपक्षो नहीं कह सकता क्योंकि द्र वत्वा- 
श्रय तेजस है ऐसा अनुमान करेंगे (अर्थात्‌ अत्यन्तसयोग होने पर भी अविनाशी द्रवत्व 
का आश्रय ऐसा पक्ष करने से'आश्रयासिद्धि दोष न आवेगा' इससे अवच्छेदकावच्छेदेन 
सामान्यानुमिति में भी आंशिक बाध दोष नहीं होता यह जान लेता चाहिये ) 

(आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस अनुमान में 'अत्यन्ताग्निसंयोगे' इस हेतु के 
विशेषण में अत्यन्तता शब्द का अर्थ दुर्वच ( कहने अयोग्य ) नहीं है, क्योंकि एक पहर 
तक अग्निसंयोग रहने पर भी. जिसके द्रवत्व का नाश नहीं होता ऐसे अनित्य द्रवत्व 
का आश्रय हो यह हेतु का अशं विवक्षित है । यह पूर्वपक्षी नहीं कह सकता कि द्रुत 
(टिघला) द्रततर (अधिक टिघला) द्रुततम ( बहुत अधिक टिघला है ) इत्यादि सुवणं 
द्रवत्व में ज्ञान होने के कारण तथा आधार का नाश होने से भी द्रवत्व का नाश 
अवश्य मानना पड़ेगा' 'बयोंकि एक अधिकरण में वर्तमान द्रवत्व की सामग्री के असन्ति- 
हित अग्निसंयोग से उत्पन्न ध्वंस के प्रतियोगी में अवर्तमान द्रवत्वत्व जाति के आधार 
द्ववस्व के आश्रय होने से! यह हेतु का अर्थ है ( अर्थात्‌ ऐसा हेतु का अर्थ मानने से 
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योग्यवृत्तिद्रवत्वसामान्यवद्द्रवत्ववत्त्वादित्यस्य हेत्वथत्वात्‌। यद्वा पीतिमगुरु- 
त्वाश्रयः पोतरूपभिन्नरूपप्रतिबन्धकद्रवद्रव्यसंयुक्तः प्रहरपय्यन्तमनळसंयोगेऽपि 
पीतरूपभिन्नरूपानाश्रयत्वात्‌ अनळसंयुक्तजलमध्यस्थितपीतपटवत्‌। ननु 
चान्धकारे सुवणरूपग्रहापत्तिस्तदानीं तद्रपस्याभिभवाभावात्‌ बळवत्सजातीय- 


पार्थिव द्रवत्व में वतमान जो द्रत्रत्वविशष अग्निसंयोग से नष्ट होने वाले द्रवत्व में 
रहता है वह अग्निसंयोग उसी आधार में वतमान द्रवत्व की सामग्री के सन्निहित नहीं 
है, यदि हो तो उसमें उसके पश्चात्‌ द्रवत्व उत्पन्न होगा, और सुवण का द्रवत्व उक्त 
ध्वंस के प्रतियोगी में नहीं रहता, अतः उसके ( सुवणं के ) तेजोभाग में व्यभिचार 
दोष न आवेगा । अन्य काल को लेकर संपूर्ण अग्निसंयोग में अन्य आश्रय में वर्तमान 
द्रवत्व की सामग्री का सन्निधान होने से असिद्धिदोष-वारणाथं समानाधिकरण पद, 
तथा सुवणं द्रवत्व का भी तरतम आदि प्रतीति होने के कारण, तथा आश्रयनाश से 
भी अग्निसंयोग से नाश होने के कारण असिद्धि दोष-वारणार्थ 'अर्यन्ताग्निसंयोग में” 
"समानाधिकरण द्रत्ररः सामान्यसमवहितत्व' ऐसा विशेषण दिया है । (यदि पूवपक्षी 
कहे कि 'पक्षतानियामक तथा हेतु के ऐक्य होने से सामानाधिकरण्य से ( किसी एक 

पक्ष में) सिद्धिज्ञान होगा जो पक्षतावच्छेदकावच्छेदेन ( संपूर्ण पक्षों में) अनुमिति _ 
में प्रतिबंधक होता है' तो इसी मत के साधारण मानने योग्य सुवर्ण में तैजसतासाधक 
अनुमान शंकरमिश्न दिखाते हैं कि )-- अथवा पीतगुण तथा द्रवत्वाधार, पीतरूप से 
भिन्न रूप का प्रतिबन्ध करने वाले द्रव द्रव्य'( टिघले हुये द्रव्य ) से संयुक्त है, एक 
प्रहरपर्यन्त अग्निसंयोग होने पर भी पीतरूप से भिन्नरूप का आधार न होने से, 
अग्नि से संयुक्त जल में वर्तमान पीतवस्त्र के समान, ( इस अनुमान से सुवर्ण में तेज- 
सत्त्र सिद्ध होता है )। ( अर्थात्‌ जिस प्रकार अग्नि पर उष्ण होनेवाल पीले वस्त्र में 
जलरूप द्रव द्रव्यके संयोग के कारण पीतरूप वस्त्र का नहीं बदलना किन्तु और पक्का 
ही जाता है, उसी प्रकार सुवणं के पीतरूप तथा द्रवत्वाधार पृथिवी भाग में भी प्रहर- 
पर्यन्त अग्निसंयोग रहने पर भी पीतरूप से भिन्नरूप नहीं होता, इस कारण उसका 
प्रतिबन्धक किसी द्रव द्रव्य का संयोग मानना पड़ेगा, जो द्रव्य पृथिवी तथा जल न 
होने से तेजरूप ही द्रव द्रव्य है यह सिद्ध होता है )। ( पुनः यहाँ पूवंपक्षी को ऐसी 
शंका शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--सुवर्ण यदि तेजद्रव्य है तो उसका परप्रकाशक 
रूप होने से अन्धकार में सुवणं के रूप का ग्रहण होना पड़ेगा, क्योंकि उस समय 
उसका रूप अभिभूत नहीं है, क्योंकि बलवान्‌ तथा समानजाति के ग्रहण से होनेवाले 
` श्रग्रहण को ही अभिभव कहते हैं, ( अतः सुवर्ण में रहनेवाले पार्थिव द्रव्य के रूप के 
गृहीत न होने से प्रतिबन्धक के न रहने के कारण अंधेरे सें सुवर्ण का रूप क्यों नहीं 
गृहीत होता ) । ( उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं )--नहीं ऐसा हो सकता है क्योंकि 


अ० २, आ० १] वायोरनुमानप्रकारः १२३ 


ग्रहणक्कतस्याग्रहणस्याभिभवपदाथस्वात्‌ इति चेन्न तत्र फळबलेन बलवत्सजातो- 
यसम्बन्ध मात्रस्याभिभवपदाथस्वात्‌ । तदुक्तम्‌ 
भूसंसगंवशाच्चान्यरूपं नैव प्रकाशते । 

इति दिक ॥ ७ ॥ 

एवं स्पशवद्द्रव्यचतुष्कलक्षणप्रकरणं समाप्य वायोलेक्षणमाश्रयासिद्धमि- 
ति तत्परिजिहोषया आदावनुमानं प्रमाणमुपन्यस्यानुमानस्येव प्रथमं दृष्टानु- 
सारेण प्रमाण्यमुपपाद्य वायुसाधनप्रकरणमारभते-- 

विषाशी ककुद्मान्‌ प्रान्तेबालधिः सास्नावान्‌ इति गोत्वे दृष्ट 


लिङ्गम्‌ ॥ ८ ॥ 


है 'पृथिवी के सम्बन्ध के कारण अन्य ( सुवर्ण ) का रूप अन्धकार में प्रकाशित नहीं 
होता' यह प्रकार है ( अर्थात्‌ बलवान्‌ तथा समानजातीय जो पृथिवी का रूप उसका 
सम्बन्ध 'स्वसमवाथिसंयुक्तत्व’ अपने में समवेत पार्थिव द्रव्य में संयुक्त तेज (सुवर्ण ) 
द्रव्य में सम्बद्ध रूप है सुवणं के रूप में रहने के कारण अन्धकार में सुवर्णरूप का 
ग्रहण नहीं होता ॥ ७॥ 

( अष्टम सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि )--इस प्रकार स्पर्शाविकरण 
पृथिवी आदि वायुपर्यन्त चार द्रव्यों के लक्षण के प्रकरण को समाप्त कर वायु का 
लक्षण वायु में प्रमाण न होने से आश्रयासिद्ध है । इस दोष के परिहार की इच्छा से 
प्रथम अनृमानप्रमाण को कहकर अनुमान में प्रत्यक्ष के अनुसार प्रभाणता सिद्ध कर, 
वायुसिद्धि का प्रकरण प्रारम्भ करते हुये सूत्रकार कहते हैं--( अर्थात्‌ पूर्वोक्त 'स्पर्श- 
वान्‌ वायुः? यह वायु का लक्षण लक्ष्य वायुद्रव्य के सिद्ध न होने के कारण अयुक्त है, 
क्योंकि रूप न होने से वायु का प्रत्यक्ष नहीं हो सकता, अतः वायु में अनुमानप्रमाण 
दिखाने के लिये प्रथम अनुमान में ही प्रामाण्यस्थापन सूत्रकार करते हैं-- 

पद्पदार्थ--विषाणीरश्यृंगवाली, ककुद्यान्‌=कन्धे की हड्डीवाली, परान्तेबालघि?yअन्तः 
में बालवाली पुच्छ की आश्रय, सास्नावान्‌ = गले में कम्बलवाली, इति = यह संपूर्ण 
गोत्वेङगौ में वर्तमान गोत्व जाति के आश्रय गौ में. लिङ्गम्‌ = साधक है ॥ ८ ॥ 

भावाथे--जिस प्रकार गोत्वविशिष्ट गोव्यक्तियों की सिद्धि में सामान्यरूप से 
देखे हुए लोकप्रसिद्ध शुंग, ककुद्‌, आदि सूत्रोक्त साधक लिङ्क होते हैं, उसी प्रकार 
अप्रत्यक्ष भी वायु में स्पश, शब्द इत्यादिक सामान्यतोदृष्ट साध लिङ्ग होते हैं, 
ऐसा अन्तिम सुत्रसहित इस धुत्र का अथं है । अतः यह गौ है, श्यृगवान्‌ होने से, या 
पुच्छविशेष का आश्रय होने से, तथा सार्नावान्‌ होने से प्रथम देखे गो के समाक 
ऐसा इस सूत्र में अनुमान प्रयोग जानना चाहिये ॥ ८ ॥ 


१२४ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


यथा गोत्वं प्रति बिषाणादोनि लिङ्गानि गृहीतव्याप्तिकानि तथाऽतोन्द्रयबा- 
यवादिद्रव्यपञ्चकलिङ्काम्यपि सामान्यतो दृष्टानि प्रमाणभावमासाद्यन्तोति 
भावः । अत्र यद्यपि विषाणिः्वमात्रं न गोत्वे लिङ्ग महिषादौ व्यभिचारात्‌ , न 
च सास्नादिमत्त्वं विशेषणम्‌ विशेष्यस्य व्यथेत्वापत्ते: तथापि गोविषाणे महिष- 
मेषादिबिषाणापेक्षया वैलक्षण्यमाकलयतां धूम इव ते ते विशेषा लिङ्ग मावमा- 
सादयन्त्येब विषाणेष्वपि ऋजुत्ववकत्वकठिनत्वसुकुमारत्वह्कस्बत्वदो ्घस्वाद- 
यः। ते च विशेषाः निपुणतरवेद्याः सन्त्येव तथाच व्ण्वहितविश्रकृष्टगो पिण्डे 
अयं गोविषाणविरोषबन्त्रात्‌ पूर्वानुभूतगो पिण्डवदित्यनुसानमभर्यूहमेव । एबं 
कुकुद्वत्तापि लिङ्गं गोत्वे । प्रान्तेबाळधिमत्त्वमांप स्त्रतन्त्रमेव लिङ्गं गोत्वे, प्रान्ते 
बाला आधोयन्तेऽस्मिन्निति प्रान्तेबाळधिः-पुरुछविशेषः अलुक्‌ तसासात्‌ गांपुच्छ 
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उपस्कार--जिस प्रकार पूर्व में अनुभूत व्याप्तिदाले श्यृंग इत्यादि गौ की सिद्धि 
में साधक लिङ्ग होते हैं, उसी प्रकार अप्रत्यक्ष बायु से लकर आत्मा तक पाँचद्रब्यों 
के सामान्‍्यतोदृष्ठ नामक साधक लिङ्गप्रमाण होते हैं, यह सूत्र का भाव (अभिप्राय) है ! 
यहाँ पर केवल श्वुङ्ग इत्यादि होना ही गोका यद्यपि महिषादियों में व्यमिचारके कारण 
साधक लिङ्ग नहीं हो सकता, यदि सास्नावान्‌ होते हुए ऐसा विशेषण दिया जाय 
तो उतने से ही महिषादिक्रो में व्यभिचार दोष निवृत्त हो जाने से 'शु्कवान्‌ होना' 
यह विशेष व्यर्थं हो जायगा, तथापि गोओं के श्वज्धों में महिषादिकों के श्वुङ्गो से 
विलक्षणता को जानने वालों के लिये काष्ठादि वह्विजन्य धुमो में विशेषता के समान 
गौओं में रहने वाले श्वुंगो में भी ऋजुता (सीधा होना) वक्रता ( टेढ़ा होना), कठिनता 
( कड़ा होना ), सुकुमार होना, ह्वस्वता, (अखुड़े होना) दीर्घता (लम्बा होना) इत्यादि 
विशेष भी साधक लिङ्ग हो सकते हैं । ) ये सब विशेषण अत्यन्त निपुण ( चतुर ) 
पुरुषों से जानने योग्य गौओं के श्यृंगों में वर्तमान ही है, इस कारण व्यवधानयुक्त 
दूरस्थ गो के शरीर में यह, गौ है, विशेष श्वृंगवाली होने से प्रथम देखे हुर गोशरीर 
के समान, इस प्रकार निर्दुष्ट अनुमान हो सकता है । इसी प्रकार यह गो है, ककुद्‌ 
( कंधे के ऊपर मांस का गोला ) होने से, पुर्वदृष्ट गौ के समान, इस अनुमान में ककुद 
बत्ता भी गो का साधक रिङ्ग हे । नीचे के हिस्सों में केशमय पुच्छ होना रूप भ्रान्ते 
बालधिता' अर्थात्‌ ऐसा पुच्छविशेष, यहाँ 'प्रान्तेवालधि' शब्द में प्रान्ते इस सप्तमी का 
लोप न होने से गौ का पुच्छ ही 'प्रान्वेवालधि' शब्द से कहा जाता है, क्योंकि जि 
प्रकार गोओं के पुच्छों में अन्तिम पुच्छ के भागों में केश व्याप्त होते हैं उस प्रकार अश्व- 
मेढा ( मेढा ) इत्यादि पशुओं के पुच्छों में केश व्याप्त नहीं होते, और गो के पुच्छ 
सम्पूर्ण केशमय होते हैं, एवं महिषों के पुच्छ के अन्त में केश व्याप्त होने पर भी वे गी 
के पुच्छ के समान लम्बे नहीं होते, इस प्रकार ओर पशुओं के पुच्छों से गो के पुच्छ में 
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एवान्ते बाळघिशब्देनोच्यते, न हि यथा गोपुच्छेषु प्रान्तेबाळधित्वं तथाऽश्वमेषा दि- 
पुच्छेषु, तेषां सामस्त्येन बाळमयत्वात्‌, महिषादिपुच्छे तादृशी प्रलम्बा नास्ती- 
ति वैलक्षण्यात्‌ । अन्तेबाळडिमस्वमपि गोत्वे लिङ्गं मतुबळोपात्‌ गोपिण्ड- 
इच्यते, तथा चायं गोः प्रान्तेबाळविमत्त्वात्‌ पूीनुभूतगोपिण्डवत्‌ । सास्नांब- 
ता तु प्रसिद्धेत्र गोत्वे लिङ्गम्‌ ॥ ८ ॥ 

ए4 सकललोकयात्रावाहिनोऽनुमानस्य हृष्टानुसारेण प्रामाण्यमभिधाय 
वायुसाधनप्रकरणमारिप्समान आह-- 


स्पशंश्च वायोः ॥ & ॥ 
लिङ्गमिति शेषः। चकारात्‌ शब्द्घृतिकम्पाः समुच्ची यन्ते | ननूपलभ्यमानस्प- 
शः प्रथिव्या एवानुदूभूतरूपायाः स्यादिति चेन्न उद्भूतस्य प्रथिवीस्पशस्योद्भू- 
तरूपनान्तरीयकत्वात्‌ । तथाच योऽयं स्पर्शोऽनुभूयते स क्कचिदाश्रितः स्पशेरवा- 


विलक्षणता है । अतः 'अन्तेबालघिमत्ता' भी गोत्व का अनुमापक है । यहाँ पर 'अन्ते 
बालघि शब्द के उत्तर 'मतुप' प्रत्यय का लोग करने से 'झन्तेवालधि' शब्द का गोशरीर 
अर्थे होता है, अत: यह गो है, अन्तेबालघि 'पुच्छ का आधार होने से पृवंदृष्ट गो के 
समान ऐसे पू्वेदशित अनुमान से गोसिद्धि होने के कारण प्रान्तेबालधिमत्त्व भी गौ 
का लिङ्ग है। गलकम्बलादिरूप सास्नादिमत्ता तो लोकप्रसिद्ध ही गोसाधक 
लिङ्ग है॥ ५ ॥ 

( नवम सूत्र का शंकरमिश्च अवतरण ऐसा देते हैं कि )--इस प्रकार सम्पूर्ण संसार 
के व्यवहारों में उपयोगी अनुमान का प्रत्यक्षानुसार प्रामाण्य स्थापन कर प्रस्तुत 
वायुप्रकरण आरम्भ करने की इच्छा करते हुए सुत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ-स्पशंः चन्र स्पशंगुण भी, वायोः = वायुनामक द्रव्य का 
लिङ्ग है ॥९॥ 

भावार्थे--स्पशंगुण तथा चकार से शब्द, धति तथा कम्प क्रिया वायुद्रव्य 
के साधक हेतु हैं ।। ९ ॥ 

उपस्कार- सुत्र में वायु का 'लिङ्ग' साधक है ऐसा अवधिष्ट आकांक्षित पद 
देना सूत्र के चकार से शब्द, धृति तथा कम्प इनका संग्रह किया जाता है । 
धंका--छरीर में उत्पन्न होनेवाला स्पर्शगुण श्रप्रगटरूपवाली पुथिवी का ही होगा।' 
(उत्तर)--ऐसा नहीं कहु सकते, क्योंकि प्रगट पृथिवीस्पशं के साथ प्रगटरूप की व्यासि 
है ( अर्थात्‌ जो पाथिव द्रव्य उद्भूत स्पर्शाश्रय होता है, वह उद्धत रूपवाली अवश्य ` 
होता है। क्त: यदि (शरीर में लगनेवाला स्पर्श पुथिवी का हो तो उसे दिखाई 
पड़ेगा नहीं दीखने से पृथिवी का नहीं है यह सिद्ध होता है ) । ( अतः शांकरमिश्र 
कहते हैं कि)--ऐसा होने से जो यह स्पशं अनुभूत होता है, वह किसी द्रव्य के बाश्रित 
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त्‌ प्रथिव्यादिस्पशवद्ति सामान्यतोदृष्टेन स्पशोश्रयसिद्धों स्पशोश्रयो न एथि- 
व्यादित्रयात्मकः नीरूपत्वात्‌ नाकाशादिपञ्चात्मकः स्पशवत्त्वादितोतरबाध- 
सहकृतेनाष्टद्रव्यातिरिक्तद्र व्यसिद्धिः । एवं शब्दविशेषोऽपि वायो लिङ्गम्‌ , तथा- 
हि असति रूपवद्द्रव्याभिघाते योऽयं पणोंदिशब्द्सन्तानः स स्प्शवद्वेगबदूद्र- 
व्यामिघातनिमित्तकः अविभञ्यमान)बयवद्रव्यसम्बन्धिशब्द सन्ता नत्वात्‌- 
दण्डाभिघातज भेरोराब्द सन्तानवत्‌ । रूपबद्द्रव्यामिघातव्यातरेकस्तु योग्या- 
नुपळब्धिगम्यः। तञ्च स्पशबद्वेगवदूद्रव्यमष्टद्रव्यातिरिकमेब परिशेषात्‌ । 
एवं च्ृतिविशेषोऽपि वायोलिङ्गम्‌ तथाहि ठृणतूळस्तनयित्नुबविमानानां नमसि 
शतिः स्पशबद्वगबद्‌द्रव्यसंयोगजा चेतनानधिष्ठितद्रव्यश्वृतित्वात्‌ प्रबाहे तृण- 
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है स्पशं होने से, पृथिवी जल आदि के स्पर्श के समान इस प्रकार सामान्यतोहृष्ट 
अनुमान से स्पर्शगुण का आश्रय है यह सिद्ध होने पर वह स्पर्शात्रार पृथिवी, जल 
तथा तेजरूप तीन ट्रव्यस्वरूप नहीं है, रूपरहित होने से तथा आकाश से मत तक 
पाँच द्रव्यस्वरूप नहीं है, स्पर्शाश्रय होने से इन दोनों भनुमानों से वायु से भिन्न द्रव्यो 
की आधारता के बाध की सहायता से उक्त अनुमान से पृथिवी आदि अष्ट द्रव्या से 
भिन्न स्पशंगुण का आधार वायु सिद्ध होता है । (यहाँ पर “योयम्‌' इत्यादिक से पृथिवी 
आदिको में असम्बद्ध स्पर्श प्रदर्शित अनुमान में पक्ष है यह सूचित होता है, जिससे 
सिद्धसाधन दोष की शंका निरस्त हो जाती है। इसी बात को शंकरमिश्न ने न 
पथिव्यादित्रयात्मक' इत्यादि आगे अनुमानों में कहा है)। ( आगे शंकरमिश्च 
कहते हैं कि )--इसी प्रकार शब्दविशेष भी वायु का साधक लिङ्ग इस प्रकार है-- 
रूपाश्रय द्रव्य का अभिधात नामक संयोग न रहते जो यह वृक्ष के पत्रादिकों 
में शब्द का सन्तान ( "सन्‌ सन्‌' ऐसा शब्द समहू ) होता है, वह स्पशे वेगराले द्वव्य के 
अभिघातरूप निमित्त से उत्पन्न है, न विभक्त अवयववाले द्रव्य के शब्दसंतान होने से 
डण्डे से ताडित (अभिहत) भेरी (नगाड़े) के शब्दसन्तान के समान योग्य जिसमें रूप 
वाले पृथिवी आदि द्रव्यो का अभिधात नहीं है यह उस प्रत्यक्षयोग्य रूपवान्‌ द्रव्य के अभि- 
घ!त की उपलब्धि न होने से जाना जाता है, अतः वह स्पर्श तथा वेगाश्रय द्रव्य पुथिवी 
आदि आठ द्रव्यों से भिन्न है यह स्पर्श तथा वेगवान्‌ द्रव्य, पृथिवी आदि रूप नहीं 
हैं, रूपरहित होने से इत्यादि पूर्वोक्त प्रकार से परिशेषानुमान से जानना चाहिये । 
इसी प्रकार घृति (धारण ) विशेष भी वायु का साधक लिङ्ग ऐसा है 
कि तृण, तूल (रूई), मेघ, विमान इत्यादिकों की आकाश में धृति (धारण), स्पश तथा 
वेगाश्चय द्रव्य के संयोग से उतपन्न है, चेतन प्राणियों से आश्रितन होनेवाली धृति होने 
से जल के प्रवाह में तृण, काष्ठ तथा नौका के घृति के समान ॥ (इस अनुमान में 
मन्त्रपाठादिको से विषादि रोकने की धृति में उक्त संयोग से उत्पत्ति न होने के कारण 
'ब्यभिचारदोष-वारणाथं हमारे ऐसे चेतन प्राणियों से आश्रित नहीं ऐसा हेतु में विशे, 
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काष्ठनौकाद्धृतिवत्‌ । अभिध्यानकृतविषादिधृतो च अस्मदाद्यघिष्ठानमेव । एवं 
पक्षिकाण्डांदथूताबपि । न चेश्वराधिष्ठितत्वेन हेतुविशोषणासिद्धिः चेतनपदेन 
तदितरस्य विवक्षितत्वात्‌ । एवं कम्पोऽपि वायुसत्त्वे लिङ्गम्‌ तथाहि इदं रूपवद्‌ 
द्रव्याभिघातमन्तरेण तृणादो कमे स्पशंवद्वेगवद्‌ द्रव्याभिघातजं गुरुत्वप्रयत्न' 
वदात्मसंयो गाजन्यकमत्वात्‌ नदोपूराहतवेतसवनकर्मवदिति। गुरुत्वपदेनादष्टव- 
दात्मसंयोगद्रवत्बसंस्काराणामुपम्रहः तेनं तदजन्यकमत्बं हेतुः । ननु प्रत्यक्ष एव 
वायुः किमत्र लिङ्गगवेषणयेति चेन्न वायुने प्रत्यक्षः नोरूपबहिद्रव्यत्वातू गगन" 
वदित्यनुमा नादतीन्द्रियत्वस्येब सिद्धः । ननु वायुः प्रत्यक्षः स्पर्शाश्रयत्वाद्‌ घट- 
बदिति प्रत्यक्षत्वानुमानमिति चेन्न उदूभूतरूपवर्वस्यात्रो पाधिस्वात्‌ च। न रूपा- 
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षण दिया गया है । वृक्ष मे भी भास होना, क्षतों (धावों) का संरोहण (पुनः ठीक होना) 
इत्यादिकों से अनुमित प्राणवायु की आधारता के कारण चेतनता शास्त्रोक्त होनेसे आकाश 
में पक्षिकाण्ड आदि की धृति में भी व्यभिचार न होगा । यदि कहो कि ईश्वर रूप- 
चेतन से आश्रित होने के कारण, प्रदर्शित अनुमान में 'अस्मदाद्यनघिष्ठितत्त' विशेषण 
ही असिद्ध है । (अतः असिद्धि दोष होगा) तो वह यह नहींकह सकते हैं क्योंकि हेतु में 
चेतनपद से ईश्वर भिन्न चेतन लिये जाते हैं )। इसी प्रकार कम्प भी वायु की सत्ता 
में साधक लिङ्ग है, अतेः यह रूपवान्‌ द्रव्य के अभिधात के विना होनेवाली तृणादिकों 
में कम्पनक्रिया स्पर्श तथा वेगवान्‌ द्रव्य के अभिघात से उत्पन्न है । गुरुत्व तथा 
प्रयत्नवान्‌ आत्मा के संयोग से न उत्पन्न क्रिया होने से, नदी के प्रवाह में अभिहत 
वेतस (बेत) के वन मे कम्पक्रिया के समान ऐसा अनुमान हो सकता है। (इस अनुमान 
में पतन क्षेपण ( फेंकना ) आदि कर्मा में व्यभिचारवारणाथं अजन्य' तक हेतु में 
विशेषण दिया है) । इसमें चोर को खींचने वाले कांसे के पात्र की चोर के सामने जाने 
की गमन क्रियाओं में व्यभिचार-वारणाथ गुरुत्वपइ लक्षणावृत्ति से दृष्टवान्‌ आत्मा 
के संयोगादिके का बाधक है इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं कि )—गुरुत्वपद से 
यहाँ पर अहृष्टवान्‌ आत्मा के संयोग, द्रवत्व तथा वेगादि संस्कार का संग्रह होता है 
अतः इनसे भी न उत्पन्न क्रिया हेतु का अर्थ है ऐसा जानना । किन्तु यहाँ पर पूर्व- 
पक्षी ऐसी शंका करता है कि वायु द्रव्य प्रत्यक्ष सिद्ध ही है तो उसमें साधक लिङ्ग को 
खोजने की क्या आवश्यकता है ? (उत्तर)-वायु प्रत्यक्ष नहीं है, रूपरहित ब हिंद्रंव्य 
होनेसे आकाश के समान, इस अनुमान से वायु में अतीन्द्रियत; ही सिद्ध होती है । यदि 
पूर्वपक्षी 'वायु प्रत्यक्ष है, स्पर्शाश्रय होने से, घट के समान? ऐसी वायु में प्रत्यक्षता 
का अनुमान करे, तो यह नहीं हो सकता क्योंकि उक्त पूवपक्षी के अनुमान में 
उद्भूतरूपाश्चयता उपाधि होने से ( हेतुव्याप्यत्वासिद्ध है ) । 


रूपादि गुण तथा क्षात्मा में प्रत्यक्षतारूप साध्य रहने पर रूप न होने से उद्भत 
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दाबात्मनि च साँध्याव्यापकमेतत्‌, पक्षघमेबहिद्रेव्यत्वावच्छिन्नस्य साधनघ र्मी 
वच्छिन्नस्य वा साध्यस्य व्यापकत्वात्‌ । न च चाश्षुषप्रत्यक्षत्वे तत्तन्त्रं तत्रेव तद- 
न्वयव्यतिरेकानुविधानात्‌ स्प।शनप्रत्यक्षत्वे तु योग्यस्पशत्रत्तामात्रस्य तन्त्रतेति 
वाच्यम्‌ रूपास्वयव्यतिरेकयोरुमयत्रांपे तन्त्रत्वात्‌, न हा भयसिद्धस्पशनत्र 
प्रत्यक्षता रूपस्य प्रहमन्तरेण दृष्टा । किन यदि चायुः प्रत्यक्ष: स्यात्‌ सङ्घयारि- 
सामान्यगुणोपळम्भेअप तन्त्रं स्यात्‌ नन्वस्त्येव फूतकारादी सङ्क्यायाः परि- 
माणस्य च हस्तवितस्त्यादेः इभयपाइवेवर्तिनोवाय्वोः प्रथकृत्वस्य च परत्वाप- 
परत्वयोश्च प्रत्यक्षता बायुज्ञातोयस्य व्यक्तिपरतया तु न तवापि नियमः पृष्ठ- 
ळग्नवस्रादौ तदनुपळम्भादिति चेन्न ऽयक्तिपरतयेच नियमात प्रएलग्नवखादो 
चार्जवावस्थाने सङ्कयादीनां मणात्‌ , अनाजवावस्थोनदोषात्त तदप्रहः । 
उद्‌ भूतरूपस्पशों मिलितावेब बहिद्रवयप्रत्यक्षत्वे तन्त्रे प्रभाया नयनगतपोतद्रव्यस्य 
चन्द्रमहसश्च स्पर्शीनुद्भवादप्रत्यक्षत्वम्‌ निदाघोषमणोविभक्ताबयवाप्यद्रञ्याणा 
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रूपवत्ता उपाधि नहीं होगा; क्योंकि साध्य का व्यापक तथा साधन का अव्यापक ही 
उपाधि होता है) | ऐसा पूर्वेपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि केवल साध्य का व्यापक न 
होने पर भी पक्ष ( वायु ) के बहिद्रेव्यतारूप धरम से युक्त अथवा साधनधरम विशिष्ट 
साध्य का व्यापक है ( ऐसा उपाधि का लक्षण होने के कारण आत्मा में बहिद्रव्यता 
तथा रूप में द्रव्यता न होने से उद्भूतरूपवत्ता में उपाधि लक्षण आजायगा, क्योंकि 
यह श्याम है, मित्र का पुत्र होने से इत्यादि अनुमान में शाकपाकजन्यता रूप उपाधि 
में अव्याप्ति-वारण के लिये साध्यव्यापक का 'पक्षधमंविशिष्ट साध्यव्यापक ऐसा अर्थ 
करना आवश्यक है । ), ( शंकरमिश्र कहते हैं कि पूवपक्षी यह यहाँ नहीं कह सकता 
कि )--उद्भूतरूप चाक्षुष प्रत्यक्ष ही में कारण है, क्योंकि चाक्षुषप्रत्यक्ष में ही रूप 
होने से प्रत्यक्ष का होना, न होने से न होना यह अन्वय तथा व्यतिरेक का अनुसरण 
होता है, स्पाशंनप्रत्यक्ष में तो प्रत्यक्षयोग्य स्पर्शगुण का होना ही प्रयोजक है-- 
क्योंकि रूपगुण का अन्वय तथा व्यतिरेक चाक्षुष तथा स्पार्शन दोनों प्रकार के प्रत्यक्ष 
में कारण है । क्योंकि प्राचीन तथा नवीन दोनों मत से सिद्ध स्पशंगुण ही से द्रव्य 
का प्रत्यक्ष विना रूप के ग्रहण से दिखाना है । ( अर्थात्‌ प्राचीन तथा नवीन मत से 
सिद्ध स्पार्शगुण स्पशंनप्रत्यक्ष से कारण होने पर भी खूप को भी कारणता है 
ऐसा प्राचीन नैयायिक कहते हैं, अतः उनके मत में बहिद्र व्यों के प्रत्यक्ष मात्र में रूप 
को कारणता है यह आशय यहाँ शंकरनिश्र का है। ) । ( यदि इस पर ऐसी शंका हो 
कि 'बहिद्र॑व्यों के प्रत्यक्षमात्र से स्पशे ही को कारण क्यों न माना जाय, क्योंकि 
प्रभा (प्रकाश) को देखता हूँ, इस प्रकार के ज्ञान के समान वायु को स्पशे करता हूँ' ऐसा 
भी अनुभव होता है, उसका झपलाप ( न मानना ) नहीं हो सकता, इस कारण बहि- 


भ० २, आ० १] वायोरनुमानप्रकारः १२९ 


रूपानुद्भवादश्रत्यक्षत्वमिति न्यायवात्तिकतात्पथ्यंटीकाक्तः | रपशानुद्धवेडपि 
प्रभादोनां प्रत्यक्षतेव अत एव चान्द्रालोके नभलि पक्षिकाण्डादिसंयोगविभा- 
गयोः प्रत्यक्षतैवेति सम्प्रदायबिद्‌ः। न चोदूभूतस्पशेवर्वं सामान्यतो बहिद्रे- 
व्यप्रत्यक्षताप्रयो जकमिति वाच्यम्‌ , इन्द्रनोळप्रभाया अप्रस्यक्षतापत्तः। न चोद्‌- 
भूतविशेषशुणवत्तवमेब तन्त्रम्‌ आकाशस्यापि प्रत्यक्षतापत्तः। न च जन्यमहर्व- 


द्रेव्यो के सम्पूर्ण प्रत्यक्षों में रूप को कारण नहीं मान सकते तो इस दोष के ही कारण 
शंकरमिश्रं वायु का प्रत्यक्ष मानने में दूसरा ऐसा दोष देत हैं कि)--और यदि वायु का 
प्रत्यक्ष माना जाय तो उसके संख्या सामान्य गुणों की भी उपलब्धि होगी । 

शंका--फूत्कारादिकों में 'यह एक वायु है ये दो हैं' इस प्रकार संख्या का तथा 
“एक हाथ है या एक वित्ता है' इस प्रकार परिमाण का, और पाश्‍वंभाग ( बगलों ) से 
क्षाये दो वायु द्रव्यों के पृथक्त्व गुण का, तथा 'यह वायु दूर है यह समीप है' इत्यादि 
रूप से परत्व तथा श्रपरत्वगुण का भी ग्रहण होता ही है वायुत्त्र जाति के सम्पूर्ण वायु 
में ऐसा नियम तो आपके मत से भी नहीं हो सकता, क्योंकि पीठ पर लगे हुए वसन 
आदि में संख्यादि गुण का ग्रहण नहीं होता । 

उत्तर--वायुत्व जातिवाळे सम्पूर्ण वायु व्यक्तियों में संख्यादि गुणों को ग्रहण का 
_ नियम है, पीठ पर लगा हुआ वस्त्र यदि सीधा है तो संख्यादि गुणों का ग्रहण होता 
है । वस्त्र सीघा न रहने रूप दोष के कारण संख्यादिको का ग्रहण नहीं होगा । ( यहाँ 
पर यदि रूप गुण को बहिद्रब्य प्रत्यक्ष में कारण माना जाय तो प्रमा के संख्यादि 
गुणों का ज्ञान होने लगेगा, स्पशे को कारण माने तो वायु में संख्यादिको का ज्ञान होने 
लगेगा, तो बहिद्रेंव्य सामान्यरूप से प्रत्यक्ष में क्या कारण है इसमें एक पक्ष में 
नियामक न होने के कारण भारद्वाज ( वातिककार ) तथा वाचस्पतिमिश्र का मत 
दिखाते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )--उद्भूतरूप तथा उद्भूतस्पशं दोनों ही 
मलिन बहिद्रंव्य प्रत्यक्ष में प्रयोजक हैं, प्रभा ( प्रकाश तथा चक्षु में वर्तमान पित्ती रूप 
पीतद्रव्य तथा चन्द्रमा के स्पशं के अनुद्भूत होने के कारण उनके स्पशं का प्रत्यक्ष 
नहीं होता । निदाघ ( ग्रीष्मऋतु ) तथा ऊष्मा (गरमी) के तथा विभक्त श्रवयववाले 
जलद्रव्यों के भी रूप के उद्भूत न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता । ऐसा न्यायवातिक के 
कर्ता उद्योतकर ( भारद्वाज ) एवं न्यायवातिक तातपयंटीका के कर्ता वाचस्पति- 
मिश्र दोनों का मत है । | 


वायु का प्रत्यक्ष न मानने वाले प्राचीन नेयायिकों का ऐसा मत है कि स्पशं गुण 
के उद्भूत न होने पर भी प्रभा इत्यादि प्रत्यक्ष ही है, इसी कारण चन्द्रमा के प्रकाश 
वाले आकाश में पक्षी तथा शरकाण्ड इत्यादिकों का संयोग तथा विभाग प्रत्यक्ष होते 
ही हैं, ऐसा न्यायशास्त्र के सम्प्रदाय को जानने वाले कहते हैं। ( किन्तु नवीन 
नेयायिक ऐसा कहते हैं कि प्रभा के प्रत्यक्ष के समान वायु का स्पाहंन प्रत्यक्ष भी 


९ बे० 


१३० __ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


समानाधिकरणोद्भूतविशेषगुणवर्वं तथा रसनाग्रवर्तिपित्तद्रव्यस्य तेक्तथो द्भवेऽ- 
ध्यप्रत्यक्षस्वात्‌ , तस्मादुद्‌भूतरूपवत्त्वमेवात्मेतरद्रव्यप्रस्थक्षतातन्त्रम्‌ तश्च वायो 
नास्तोस्यप्रत्यक्षो वायु: ॥ ९ ॥। 
ननु प्रत्यक्षतो दृष्टमिह लिङ्गं नास्ति न हि वह्विधूमयोरिवेह्‌ प्रत्यक्षेण ठया- 
प्रिग्रहः | किख प्रथिव्याद्यन्यतमस्येव स्पर्शोऽप्ययं भावष्यतीत्यत आह-- 


न च दृष्टानां स्पश इत्यच्शलिज्भो वायुः ॥ १० ॥ 


अनुभवसिद्ध होने के कारण रूप तथा स्पशं दोनों में से बहिद्रेव्य प्रत्यक्ष में कोई 
कारण नहीं है । तब बहिद्रव्य प्रत्यक्षमात्र में सामान्य कारण कया है। इस प्रश्‍न 
के उत्तर में नवीनों का कहना है कि कुछ भी नहीं। अथवा आत्मा में न रहने वाछे 
'शब्दमिन्न विदोष गुणों का आधार होना ही प्रयोजक है । वायु तथा प्रभा के 
-संख्यादि गुणों का कहीं-कहीं दोष से प्रहण नहीं होता । 

(उक्त प्राचीन मत पर शंका दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे ऐसा कहते हैं कि) 
“सामान्य रूप से बहि्रश्यों के प्रत्यक्ष में उद्भूत स्पर्श की आधारता होना प्रयोजक 
है' ऐसा नवीन मत से नहीं कह सकते क्योंकि इन्द्रनील (नीलम) मंणि में उद्भूत स्पर्श 
के न होने से उसको प्रभा का प्रत्यक्ष होता है वह नहीं होगा यह आपत्ति आ जायगी । 
यदि इस दोष के वारणार्थं उद्भूत विशेष गुण का होना बहिद्रव्य प्रत्यक्ष में प्रयोजक 
है, ऐसा कहा जाय तो ( इन्दनील में उद्भूत रूप विशेष गुण होने से उसका प्रत्यक्ष 
तो हो जायगा ) किन्तु जिह्वा के अग्न में वतंमान पित्त द्रव्य के तिक्ततारूप विशेष 
-गुण उद्भूत होने पर उसका जो प्रत्यक्ष नहीं होता वह होने लगेगा । अतः उद्भूत 
रूप ही आत्मा से भिन्न द्रव्यो के प्रत्यक्ष होने में कारण है, और वह वायु द्रव्य में नहीं 
है इस कारण वायु का प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ ९ ॥ 

( दशम सूत्र का अवतरण शंकरमिश्र देते हैं कि--) शंका है-- इस वायु द्रव्य की 
सिद्धि होने में प्रत्यक्ष से देखा हुआ कोई साधक लिङ्ग नहीं है, क्‍योंकि वल्लि तथा 
घुम के समान प्रत्यक्ष से स्पर्शादि वायुसाधक लिङ्गों का व्याप्तिज्ञान नहीं होता। 
तथा यह अनुभूयमान स्पर्श पृथिव्यादि द्रव्यश्रय में से ही किसी एक का हो सकेगा 
इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं कि--- 

पद्पदाथं--न च = और नहीं, दृष्टानां = दीखने वाले द्रव्यों का, स्पर्श = स्पशं 
गुण है, इति = इस कारण, अहष्टलिङ्गः = अप्रत्यक्ष लिद्धवाला है, वायुः = वायु 
नामक द्रव्य ॥ १० ॥ 

भावार्थ--वायुसाधक अनुमान में पक्ष किया हुआ अनुभूयमानस्प्श प्रत्यक्ष हवने 
वाळे पृथिवी, जल तथा तेज इन तीन द्रव्यों का नहीं है, रूप के साथ गृहीत न होने से 
इस कारण प्रत्यक्ष व्याप्तिज्ञान वाले स्पशे रिङ्ग से वायु की सिद्धि होती है ॥१०॥ 


अ० २, आ० १] वायोरतोन्द्रियवव्यवस्थापनम्‌ १३१ 


व्यय स्पर्शा य! पक्षः क्रियते स दृष्टानां प्रथिव्यप्तेजसां न भवति रूपासह चर” 
त्वात्‌ , तथा चायं स्पशः कचिदाश्रित इत्यनुमेयमित्यदष्टलिज्ञ: । सामान्यतो दृष्ट- 
लिङ्गोऽपि पक्षधमंताबळादायात इत्यथः । यद्यपि दृष्टमेव स्पशोदिचतुष्क लिङ्गः 
मिति तथापि वायुना सहागृहोतव्याप्तिकस्वाददृष्टलिङ्गस्वमुक्तम्‌ न ह्ययं धर्मी 
वायुरिति प्रतिज्ञाय वायुः साधयितुं शक्यते, तथाच सामान्यतोदृष्टादेवेतरबाध- 
सहकृताद्वायुसिद्धिरिति भावः ॥ १० ॥ 
शी 24880 साधयित्मा परमाणुलक्षणं बायु साधयि- 

अद्वव्यवच्चेन द्रव्यम्‌ ॥ ११ ॥ 
द्रव्यमाश्रयभूतमस्यास्तोति द्रब्यवत्‌ न द्रव्यवत्‌ अद्रव्यवत्‌ द्रव्यानाश्रित- 


उपस्कार--यह जो सर्वानुभव शरीर के त्वगिन्द्रिय से इर जो उर्वनभव शरोर के स्वगिखिय से अनुभूयमानस्पश वायु- 
साधक अनुमान में पक्ष किया जाता है, वह प्रत्यक्ष होनेवाले पृथिवी, जल तथा तेज 
द्रव्यो का नहीं है, ( क्‍योंकि इनका स्पर्श रूप के साथ होता है) ओर पक्षरूप स्पण्े- 
रूप के साथ नहीं है, तथाच ऐसा होने से यह अनुभूयमानस्पर्श, किसी आधार में 
आश्रित है ऐसा अनुमान करना पड़ेगा, इस कारण वायुद्रव्य अप्रत्यक्ष लिग वाला है । 
( अर्थात्‌ सामान्यतोइष्ठ अनुमान काल के प्राप्त हुए स्पशं गुण से ( जो पृथिव्यादिकों 
का नहीं हो सकता ) उसका कोई आश्रय अवश्य है इस प्रकार प्राप्त हुआ पक्षवृत्तिता 
के बल से वायुद्रव्य सिद्ध होता है । यद्यपि पुर्वेप्रदशित वायुद्रव्य के साधक स्पश, शब्द, 
घृति तथा कम्प चारों लिंगों का प्रत्यक्ष होता है, तथापि उनकी वायुद्रव्य के साथ 
( वह्लि तथा धूम की महानस में प्रत्यक्ष से व्याप्तिग्रह के समान ) व्याप्ति का ग्रहण नं 
होने के कारण अप्रत्यक्ष लिङ्गता कही है, क्योंकि यह वायु है ऐसी प्रतिज्ञा कर वायुद्रव्य 
की सिद्धि नहीं की जा सकती, ऐसा होने से पृथिव्यादि द्रव्यत्रय के पूर्वोक्त प्रकार बाध- 
ज्ञान की सहायता वाले प्रदर्शित सामाव्यतोहष्ट नामक अनुमान से ही वायुद्रव्य की 
सिद्धि होती है ॥ १० ॥ 

इस प्रकार उपलब्ध होने वाले स्पशंगुण के आधार अवयवि ( कायं ) रूप वायु 
की सिद्धि कर, परमाणु ( नित्य ) रूप वायु की सिद्धि करने के लिये सुत्रकार 
कहते हैं -- 

पद्पदाथ--अद्रव्यवत्वेन = द्रव्याश्रित न होने से, द्रव्यम्‌ & परमाणुरूप वायु 
द्रव्य है ॥ ११ ॥ 

भावाथं--जिस प्रकार आकाशद्रव्य किसी द्रव्य में आश्रित न होने से नित्य 
है उसी प्रकार किसी द्रव्य के आश्रित न होने से परमाणुरूप (वागु द्रव्य भी 
नित्य है यह सिद्ध होता है )॥ ११ ॥ | 

उपस्कार--द्रव्य जिसका आवय है उसे 'द्रब्यवत्‌' इव्याधार बाला कहते है, 


१२२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


मित्यर्थः | तथा चाकाशवत्‌ परमाणुढक्षणो वायुद्रेब्यम्‌ अन्येषां पढाथौनां 
द्रव्याश्चितत्वात्‌ । भाश्रितत्तञ्चान्यत्र नित्यद्रव्येभ्य इत्यभिधान त्‌ परमाणुभ्यां 
_ दथणुकारम्भात्‌ इयणुकादिभ्रक्रमेणावयविनो महत आरम्भस्योपपादनोयस्बा- 
दिति ॥ ११ ॥ 

वायुपर साणोद्रव्यत्वसाधकं हेतुद्वयं समुचिन्वन्नाह-- 

क्रियावत्त्वादू गुणवत्वाच ॥ १२ ॥ 

वायुपरमाणुद्र्यमिति शेषः । यद्यपि द्रव्यत्वे सिद्धे क्रिवावस्वं गुणवस्वन् 
. सिध्यति ततसिद्धो च द्रव्यत्वसिद्धिरित्यन्योन्याश्र यः तथाप्युपडभ्यमानस्पशाश्र - 
यस्यावयविनो मूल्भूतस्य परमाणोरसमबायिकारणसंयोगान्यथानुपपत्या क्रिया- 


जो द्रव्याश्रित नहीं वह 'अद्रव्यवत्‌' अर्थात्‌ द्रव्यानाश्रित (द्रव्य में न रहनेवाला) होता 
है । ऐसा होने से परमाशुरूप बायु द्रव्य है, दरव्यानाश्रित होने से, भाकाश के समान 
इस अनुमान से परमाणुस्वरूप वायु भी नित्य है यह सिद्ध होता है । क्योंकि कार्यरूपः 
पदार्थ द्रव्याश्रित होते हैं तथा “आश्रिता नित्यद्रव्यो से अतिरिक्त द्रव्यो में 
रहती है' ऐसा प्रशस्तदेव ने भी भाष्य में कहा है, अतः दो परमाणुओं से दचगुक की 
उत्पत्ति होकर द्वधणुक से व्यणुक इत्यादि क्रम से महस्परिमाण वाले अवयविद्रव्य' की 
उत्पत्ति होती है यह सिद्ध भी करना है । ( प्रदर्शित अनुमान से द्रव्यानाश्रितत्व हेतु 
से परमाणु द्रव्य की सिद्धि करने पर द्रव्यत्व के व्याप्त अवयत्व के न रहने से बाध 
दोष भा जायगा” ऐसी शंका निरस्त हो जाती है, क्योंकि क्षाकाह में व्यभिचार होने 
के कारण जो द्रव्य होता है वह अवयव का ही आधार होता है ऐसी व्याप्त नहीं हो; 
सकती )।। ११ ॥ , 

( द्वादशसुत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--परमाणु रूप वायु, 
में द्रव्यत्व की सिद्धि के लिये दो हेतुओं का सूत्रकार संग्रह करते हुए कहते हैं, 
अर्थात द्रव्यानाश्रितत्व हेतु व्यभिचारी होने वाली निष्क्रियता तथा निगुंणता हेतु 
से परमाणु में द्रव्यत्वाभाव सिद्ध हो जायगा ऐसी शंका कर द्रव्यत्व-साधन द्वारा उक्त 
हेतु में स्वरूपासिद्धि दोष दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--क्रियावत्त्वात्‌ = क्रिया के आधार होने से, गुणरत्वात्‌ च = भर 
गुणों के आधार होने से भी (वायु परमाणु द्रव्य है ) ॥ १२ ॥ 

भावाथ--क्रियावत्ता तथा गुणाघारता रूप द्रव्यसाभान्य के लक्षण के अनुसार 
परमाणु रूप वायुद्रव्य में भी क्रिया तथा गुणों की आधारता होने से परमाणुरूप वायु 
भी द्रव्य है यह सिद्ध होता है ॥ १२॥ 

उपस्कार--सूत्र में वायु परमाणु द्रव्य है ऐसा आकांक्षित ( अपेक्षित ) अवशिष्ट 
भाग देना अर्थात्‌ सूत्र की ( 'क्रियावान्‌ तथा गुणवान्‌ होने से परमाणुरूप वायुद्रन्‍्य 
है (ऐसी व्याख्या करना ) । यद्यपि वायु में द्रव्यता सिद्ध होने पर क्रियाघारता तथा 


अ० २, आ० १] वायोरतीन्द्रियत्वव्यवस्थापनम्‌ १३३ 


यत्वम्‌ , अवयविस्पशरूपादे: कारणगुणपूर्वकत्वनियमाद्‌ गुणवच्त्वच्न सिद्ध 
ताभ्या द्रव्यत्वमित्यदोषः । तत्र क्रियावत्त्वं स्पक्षैकदेशवृत्ति गुणवत्त्वव्व सप- 
क्व्यापकम्‌ | चकारात्‌ समवायिकारणत्वं द्रव्यत्वसाधकं समुच्चिनोति । ननु 
परमाणावेव न प्रमाणं कस्य द्रव्यत्वं साध्यत इति चेन्न स्थूलकाय्यस्य क्रिया- 
विमागाद्न्यायेन भब्यमानस्याल्पतरतमादिभाबात्‌ यतो नाल्पीयः स एव 
परमाणुः | अवयवावयविप्रसङ्गस्यानवधित्वे अनन्तावयवस्वाविशेषे सुमेरुसषेपा- 
दोनां परिमाणाबिशेषापत्तिः कारणसंख्याविशेषमन्तरेण परिमाणाप्रचययोरपि 
परिमाणभेदं प्रत्यतन्त्रत्बात्‌ । न च बिनाशावधिरेवायम्‌ अवयवावयविध्रसङ्गः 


शुणाधारता सिद्ध होती है ओर उनके सिद्ध होने पर ही (द्रब्यलक्षण काने से) 
्रव्यस्व सिद्ध होगा, इस प्रकार अन्योन्याश्रय ( परस्पर की अपेक्षा से सिद्ध होना ) 
दोष आ सकता है, तथापि उपलब्ध होने वाले स्पशंगुण के आधार भवयवि ( कार्यरूप) 
वायु के मुल कारण रूप परमाणु के असमवायिकारणरूप परस्पर संयोग के न बन 
सकने के कारण परमाणुकओं में क्रियावत््व अवश्य मानना पड़ेगा, तथा अवयवि वायु 
द्रव्य के स्प्शरूप आदि गुण कारण गुण से ही होते हैं ऐसा नियम होने से गुणवत्ता 
भा सिद्ध है, इस प्रकार क्रियावत्त्व तथा गुणवत्ता से द्रव्यत्व सिद्ध होता है। (अर्थात्‌ 
द्रव्यत्वसिद्धि के बिना गुणवत्त्व तथा क्रियावत्व सिद्ध होने से उक्त अन्योन्याश्रयः 
दोष न होगा ) उनमें से क्रियावत्वरूप हेतु आकाशादिकों में म होने से सपक्ष के एक 
देश में रहता है ओर गुणवत्त्वरूप हेतु सम्पूर्ण द्रव्यों में रहने से सपक्ष व्यापक है । 
सुत्र के चकार से समवायिकारण होना भी द्रव्यत्वजाति का साधक है ऐसा क्रिया 
` वत्त्व तया गुणवत्वरूप द्रव्यतासाधक तृतीय द्रव्य लक्षण का संग्रह करता है । 
शंका-परमारु के सद्भाव में ही प्रमाण नहीं है तो किसमें द्रव्यत्व की सिद्धि 
करेंगे ? 
उत्तर--एऐसा नहीं, क्योंकि स्थूल भवयविरूप काये द्रव्यो का प्रथम क्रिया उत्पन्न होती 
है क्रिया से विभाग उत्पन्न होता है । इस नियम के अनुसार नष्ट होने वाले अव- 
यदि द्रव्यो के अल्प (छोटा), अल्पतर (उससे छोटा) इस प्रकार अवयवों की परम्परा में 
जिससे अधिक अल्प ( छोटा ) अवयव नहीं होता वही परमाणु कहाता है। यदि 
इस अवयवि का यह अवयव है, इसका यह इत परम्परा की परमाणु अवयवरूप 
अवधि ( मर्यादा ) न मानी जाय तो संपूर्ण अवयवि द्रव्यों के अनन्त क्षवयवतारूप 
मानता के होने से सुमेरुपवंतरूप अवयवि द्रव्य तथा सर्षप ( सरसों) रूप 
अवयवि आदि द्रव्यों का समान परिमाण हो जायेंगे यह आपत्ति आ जायगी । क्योंकि 
विना संख्या के विशेष के परिमाण तथा प्रचय नाम शियिलताप्रापक संयोगविशेष भी 
परिमाण के भेद में कारण नहीं हो सकता । शंका--उक्त अवयवावयविधारा का नाझ 


१३४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


अन्त्यस्य निरवयबत्वेन विनाशानुपपत्तेः सावयवत्वे च निरवधित्वापत्तेस्तत्र च 
दोषस्योक्तत्यात्‌ । ननु त्रुटिरेवावधिट्ट इयमानत्वादहृर्यमानकल्पनायां माना- 
भावादिति चेन्न तस्य चाक्षुषद्रव्यव्वयोरावइयकत्त्रात्‌ तस्मात्‌ त्रसरेण्वकयवाव- 
यव एव परमाणुयेथा एथिव्यादी तथा वायावपोति सिद्धो बायुपरमाणुः ॥१२॥ 
ननु क्रियावत्त्वादू गुणवत्त्वाच्च घटादिवत्‌ परमाणोरनिस्यश्वमनुमेयमत आह- 


द्रव्यत्वेन नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ १३ ॥ 


परमाणुळक्षणवायोरिति शेषः | द्रव्यं हि समवायिकारणासमवायिकारणा- 
न्यतरनाशान्नश्यति परमाणोस्तु निरबयवतया न तदुभयमस्ति तथाच विनाश- 


होना ही अवधि क्यों न माना जाय? (उत्तर)--अग्तिम अवयव के निरवयव (अवयव- 
हीन ) होने से विनाश नहीं हो सकता । यदि अन्तिम अवयव को अवयवसहित माना 
जाय तो उसका भी अवयव उसका भी अवयव इस प्रकार ( निरवधिता ) अवधि न 
होना यह आपत्ति आने के कारण पूर्वोक्त ( मेरु-सषंप के समान परिमाण होना ) दोष 
बैसे ही रहेगा । शंका--तीन द्वथणुको से तथा छ परमाणुओं से उत्पन्न (झरोखों में) 
सूक्ष्म रज (धूल) रूप त्र्यणुक नामक घटादि द्रव्यो का कारण में ही अवयवावयवधारा 
की विश्रान्ति क्यों न मानी जाय? क्योंकि वह दृष्टिगोचर होता है, अतः अदृश्य (न दीखने 
वाले) परमाणु मानने की क्या आवश्यकता है । (उत्तर) --ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि 
त्र्यणुक में चाक्षुष प्रत्यक्ष की योग्यता होने से महत्‌ परिमाण तथा उद्भूत रूप गुण 
होना आवश्यक है, इस कारण अणु के अवयव दृघणुक का अवयव ही जिस प्रकार 
पृथिवी आदि परमाणु कहाता है उसी प्रकार वायु में भी वायुपरमाणु सिद्ध होते हैं 
अर्थात्‌ त्यणुक अवयववान्‌ है, चाक्षुष प्रत्यक्ष होने से घट के समान इस अनुमान से 
व्यण्क के अवयव द्रथणुक की सिद्धि होने पर द्वघणुक सावयव है, अपने से बड़े को 
उत्पन्न करने के कारण कपाल के समान ईस अनुमान से परमाणु सिद्ध 
होते हैं ॥ १२ ॥ 

यदि 'क्रियावत््व तथा गुणवत्तवरूप द्रब्यत्वसाधक दोनों हेतु स्वरूपासिद्ध हैं नहीं 
तो इन्हीं दोनों हेतुओं से घटादिकों को उदाहरण रखकर परमाणुओं में अनित्यता 
भी सिद्ध होगी” ऐसी शंका हो तो उसके समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैँ 

पद्पदाशै- -अद्रव्पत्वेनन्द्रव्याश्चित न होने से, नित्यत्वं = नित्यता, उक्तमून्कही हैं 

भावाशी--परमाणु वायु के द्रव्याश्रित न होने के कारण उन्हें नित्य मानना आव- 
शयक है अर्थात्‌ घटादि दृष्टान्त से परमाणुओं में क्रियावत्त्वादि हेतुद्वय से भनित्यता-साघन' 
करने में सामवयवत्व उपाधि होने से निरुपाधिक उपाधि रहित द्रव्यत्व हेतु से नित्यता 
ही मानना उचित है ॥ १३॥ 

उपस्कार- सूत्रके 'उक्त' इस पद के अथं की परमाणुरूप वायु की ऐसा अवशिष्ट 


अ० २, आ० १] बायुनानारबसिद्धिः १३५ 


काभावान्न विनश्यति। क्रियाबत्त्वे गुणवत्त्वे च हेतो सावयबत्वसुपाधिः 
स च पक्षधमद्रव्यत्वावच्छिन्नसाध्यव्यापकः केवलसाध्यव्यापकस्तु प्रागभाव- 
प्रतियोगित्वमुपाधिः ॥ १३॥ 

दयणुकादिप्रक्रमेणारम्भसिद्धो सिद्धमपि वायुनानास्वं प्रकारान्तरेणापि 
साधयितुमाह 


वायोर्वायुसंमूच्छनं नानात्वलिङ्गम्‌॥ १४ ॥ 


वायुसंमूच्छेनमिति । वाय्बोबायूनां वा संमूच्छनं संयोगविशेषः । स च समान- 


पद लेकर परमाणुरूप वायु की अनित्यता कही है ऐसा अर्थ करना । क्योकि समवायि 
अथवा असमवायि कारण इन दो में से एक किसी के नाश से द्रब्य का नाश होता 
है, किन्तु परमाणु अवयवरहित होने से उनका न कोई समवायिकारण न असमवायि. 
कारण है अत: नाशक के न होने से परमाशुओं का नाश नहीं होता । पूर्वोक्त घटादि 
दृष्टान्त से परमाणुओं में अनित्यतासाधक क्रियाश्रयत्व तथा गुणाश्रयत्व रूप दोनों 
हेतुओं में सावयवत्व उपाधि है, (किन्तु क्रिया को लेकर अनित्यता साध्य का अव्यापक 
है अतः शंकरमिश्च कहते हैं )--कि वह सावयवत्व रूप उपाधि पक्ष ( परमाणु बायु 
द्रव्य ) के धमे द्रव्यत्व से विशिष्ट अवयवत्वरूप उपाधि अनित्यता साध्य का व्यापक 
है ( क्रिया में द्रव्यत्व न होने से उसको लेकर साध्य की भव्यापकता नहीं दे सकते ), 
ओर केवल अनित्यता साध्य का व्यापक तो प्राग्‌ अभाव का प्रतियोगी होना ही 
उपाधि होता है ॥ १३ ॥ 

दणुक से त्र्यणुक इत्यादि क्रम से वायुकायंद्रव्य की उत्पत्ति सिद्ध होने के कारण 
यद्यपि वायुद्रव्य अनेक हैं यह सिद्ध है तथापि प्रकारान्तर से सिद्ध करने के लिये अथवा 
आकाश के समान वायुद्रव्य भी एक ही क्‍यों न माना जाय ? इस शंका पर सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदाथ--वायोः = वायुद्रव्य का, वायुसम्मूच्छनं = वायु का संयोग, नानात्व- 
 लिज्भम्‌ = अनेकता का साधक है ॥ १४॥ 

भावाथ--एक वायुद्रव्य में दूसरे वायुओं का संयोगविशेषख्पसंमुच्छन ही साधक 
लिङ्ग है, अतः वायुत्व यह वायु इस वायु से भिन्न है इस प्रकार भेद के प्रतियोगी तथा 
अनुयोगी दोनों वायुओं में वतेमानता रूप दोनों सम्बन्ध से भेदाघार है, उक्त दोनों 
सम्बन्ध से, संमूच्छेनवान्‌ होने से, नदीप्रवाह के समान, ऐसा अनुमान सुत्रकार को अभि 
प्रेत है। संमुच्छेन में ही क्या प्रमाण है, इस प्रश्न के उत्तर में वायू, संमूर्च्छनवान्‌ है, 
तृणादिकों के ऊध्वंगमन से यह अनुमान ही प्रमाण है यह भी सूत्रकार को अभिमत 
जानना ॥ १४ ॥। 

उपस्कार--( सूत्र के 'वायसंमूच्छंन इस पद को व्याख्या उसकी प्रतीक लेकर 


१३६ वैशेषिकसुत्रोपस्कारः 


वेगयोविंरुद्धदिकक्रिययोः सन्निपातः । स च तृणतूलकादेरूध्वेगमने नानुमी- 
यते । वाय्वोरूध्वगमनस्य सन्निपातस्य चातोन्द्रियत्वात्‌ । वृणादोनान्तु 
प्रत्यक्षाणामूध्वेग मनलक्षणाया: क्रियायाः प्रत्यक्षायाः स्पशवट्रंगवद्द्रव्याभिघात- 
नोदनान्यतरजन्यत्वमनुमीयते । तथाहि तिय्यंग्गमनस्व भावस्य वायोरूध्वंगमनं 
परस्परप्रतोघातसन्तरेणानुपपद्यमानं परस्परप्रतीघातं साधयति नदोपय:- 
पूरयोस्तथादशेनात्‌ तदृध्वंगमनञ्च तृणाद्यध्वेगमनातुमेयं न हि तृणादी ना मूध्वे- 
गमनं स्पशेवद्वेगबद्द्रव्याभिघातनो दनान्यतरदू दिनेति ॥ १४॥ 
नन्वदृष्टिङ्गो वायुरित्युक्तं तथा च कथमेतदित्यत आह-- 
वायु सन्निकर्षे प्रत्यक्षाभावाद दष्टं लिङ्गं न त्रिद्यते ॥ १५ ॥ 


शंकरमिश्र करते हैं कि )--दो वायु अथवा अनेक वायुओं के संयोगविशेष को संमूच्छेन 
कहते हैं । और वह समान वेग वाले तथा विरुद्ध दिशाओं में क्रिया होने से चलने वाले 
दो वायुओं का सन्निपात ( मिलन ) कहाता है | और उस मिलन का तृण ( तिनका ) 
रूई इत्यादि लघु ( हलके ) द्रव्यों की ऊध्वंगति से अनुमान किया जाता है, क्योंकि 
दो वायूओं का ऊध्वेंगमन तथा मिलन अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष नहीं ) है । किन्तु प्रत्यक्ष 
दीखने वाले तृणादिकों की प्रत्यक्ष दिखाने वाली ऊध्वंगतिरूप क्रिया से स्पशंवान्‌ 
तथा वेगाश्रय द्रव्य के अभिघात संयोग से वह उत्पन्न है ऐसा अनुमान किया जाता है। 
बह इस प्रकार है कि तियंगू ( तिरछे) गमनस्वभाव वाले वायु की ऊध्वंप्रदेश 
में गति परस्पर के प्रतिघात ( टक्कर ) के विना न होने के कारण वायुओं कै परस्पर 
प्रतिघात को सिद्ध करती है, क्योंकि नदी के जल के दो प्रवाहों में ऐसा देखने में भाता 
है कि ( विना दोनों प्रवाहों के टक्कर के प्रवाहों का ऊध्वंगति नहीं होती। तो भी 
इससे वायू की ऊध्वंगति कंसे सिद्ध होगी, इस प्रश्‍न के उत्तर में तो शंकरमिश्र आगे 
कहते हैं )--कि वायु की ऊध्वंगति भी तृणादिकों की ऊध्वंगति से अनुमानप्रमाण 
द्वारा सिद्ध हो सकती है, क्योंकि तृणादिकों की ऊध्वंगति स्पर्श तथा वेगाश्चय द्रव्य के 
अभिघात तथा नोदन नामक संयोगों में से किसी एक संयोग के विना नहीं हो सकती । 
( धर्थात्‌ तृणादिकों का ऊध्वंगमन, रूपवान्‌ द्रव्य के अभिघात न रहते स्पशं तथा 
वेगाधार द्रव्य के अभिघात से उत्पन्न है, ऊध्वंगमन होने से, हस्त से चलाये हुये गेंदे 
की ऊध्वंगति के समान, इस अनुमान से स्पशं तथा वेगाधार धायु नामक द्रव्य में 
ऊध्वंगमन सिद्ध होता है ॥ १४॥ 

दांका--वायु द्रव्य प्रत्यक्ष न होने वाली व्याप्तिवाले लिङ्ग से जाना जाता है ऐसा 
दशम सूत्र में कहा है, धतः वायु में ऊष्वंगति की सिद्धि कैसै हो सकती है ? इस शंका 
का उत्तर सूत्रकार देते है-- 

पद्पदार्थे--वायुसक्षिकर्षे = वायु के सम्बन्ध में, प्रत्यक्षाभावात्‌= प्रत्यक्ष न 
होने से, दृष्टं = प्रत्यक्ष, लिङ्ग = साधक हेतु, न = नहीं, विद्यते=्है ॥ १५ ॥। 


अ० २, आ० १] वायोरनुमानप्रकारः १३७ 


इष्टं हि लिङ्गं यत्र प्रत्यक्षेण व्याभिम्रहस्तदुच्यते यथा धूमोऽरनेः । बायुस- 
न्निकर्ष च वायुना सहाबिनाभावे प्रत्यक्षं नास्ति न हि भवति यो यः स्पशेकः 
म्पादिमान्‌ स वायुरिति कस्यचित्‌ प्रत्यक्षं वायोरेवाप्रत्यक्षत्वादत एव वादृशं 
प्रत्यक्षगृहीतव्याप्रिक लिङ्गं नास्तीत्यथः ॥ १५ ॥ 

तर्हि वायोरनुमानमेव कथमित्यत उक्तमेव द्र ढयितुमाह- 


सामान्यतोरष्टाचाविशेषः॥ १६ ॥ 


अनुमानं हि त्रिविधं पूर्ववत्‌ शेषवत्‌ सामान्यतोदृष्टम्‌ । तथा चायमनुभूः 
यमानस्पशीः कचिदाश्रितः स्पदास्वात्‌ गुणस्वाद्वेत समान्यतो दृष्टादेवेतरबाधसह- 
NCU i कसम 


भावार्थ--वायु द्रव्य के साथ अनुभूयमान स्पर्शादि लिङ्ग ¦ हेतुओं ) के व्याप्ति 
का वह्वि तथा धूम के समान प्रत्यक्ष न होने के कारण प्रत्यक्ष से ग्रहीत व्याप्ति वाला 
वायुसाधक लिङ्ग नहीं है ॥। १५ ॥ 

उपस्कार--प्रत्यक्ष लिंग वही होता है जिसमें प्रत्यक्ष से, महानसादिको में प्रत्यक्ष 
होने वाले वल्लि तथा धुम के समान व्याप्ति का ज्ञान हो । किन्तु वायुद्रव्य के सन्निकषं 
अर्थात्‌ वायुद्रव्य के साथ स्पशं आदि उसके साधक हेतुओं के व्याप्ति का प्रत्यक्ष नहीं 
होता, क्योंकि जो-जो स्पर्श तथा कम्पादि क्रियावान्‌ होता है वह वायु है ऐसा किसी 
भी प्राणी को प्रत्यक्ष नहीं होता, इसी कारण वायु द्रव्य का साधक प्रत्यक्ष से गृहीत 
होने वाली व्याप्ति से विशिष्ट लिङ्ग नहीं है यह सूत्रार्थे है ॥ १५ ॥ 

तो गहीतव्याप्तिक लिङ्ग न होने से वायु का ्नुमान केसे होगा ? इस शंका के 
उत्तर में उक्त ही विषय को दृढ़ करने के लिए सूत्रकार कहते हँ” 

पदपदार्थ-सामान्यतोृष्टात्‌ च = और सामान्यतोहृष्ट अनुमान से, अविशेषः = 
कोई विशेष नहीं आता ॥ १६ ॥ 

भावार्थ-स्पशं के गुण होने से वह किसी न किसी द्रव्य के आश्रित (जो पृथिवी 
आदि आठ द्रव्यों का नहीं है ) इस प्रकार के बाध सहित अनुमान से बष्टद्रव्याति- 
रिक्त कोई न कोई द्रव्य अनुभूयमान स्पर्श का आधार है ऐसा सामान्यदृष्ट अनुमान से 
सिद्ध होता है । वह वायु ही है यह विशेषता नहीं क्षाती ॥ १६ ॥ 

उपस्कार--पू्व वत्‌ १, शेषवत्‌ २ तथा सामान्यतोदृष्ट ३ ऐसे तीन प्रकार के झनु- 
मान होते हैं । इसी से यह अनुभूत होने वाला स्पर्श, किसी द्रव्य में आश्रित है, 
स्पश होने से, अथवा-गुण होने से इस प्रकार जो इतर बाघसहित 
सामान्यतोटष्ठ अनुमान से पूथिवी आदि आठ द्रव्यों से भिन्न द्रव्य के वहु 
वह आश्रित है यह सिद्ध होता है। यदि इस प्रकार पृथिव्यादिकों के बाध सहित यदद 
अनुमान सामान्यतोह१ष्ट अनुमान हो तो शेषवद्‌ अनुमान व्यर्थ हो जायगा, क्योंकि शब्द 
में गुणत्वसाधक इतर बाधसहित अनुमान भी सामान्यतोदुष्ट अनुमान ही हो सकता 


१३८ | वेशेषिकसूत्रो परकार: 


कृतान्‌ अष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्याश्रितत्वं सिध्यतीत्यर्थः । गतं तहिं केवळ- 
व्यतिरेकिणेति चेन्न इतरबाधानन्तरं यत्र सामान्यतो दृष्ट प्रवत्तते तत्रा- 
छद्रव्यानाश्रितत्वं पक्षाबशेषणं सिद्धमादाय अष्रद्रञ्यानाश्रितोऽयं स्पशः कचिदा- 
श्रित इति प्रतिज्ञार्थाऽष्टद्रञ्यातिरिक्तद्रव्याभ्रिततत्वमनादाय न पय्यवस्यतोति-- 
प्रतोस्यथोपय्यव तन्नतया5न्बयिन एव तस्सिद्धिः । यत्र तु पू्ेमेब बाधावतारात्‌ 
सामान्यतोदृष्ठं तत्र प्रतीत्य्थंपय्यंबसानात्‌ केवलव्यतिरेकोत्यभ्युपगमात्‌ । 
प्रकाराथ केवलव्यतिरेकोति तु तुच्छमेव उक्तस्थले प्रकारस्यान्बयिन एवोप- 
स्थितेः | व्यापकतावच्छेदकप्रकारिकैवानुमितिरितिनियमस्त्वप्रामाणिकः सामग्रो- 
विशेषसाचित्यात्‌ प्रकारान्तरभानस्यापि सम्भवात्‌ ॥ १६॥ 


है, अतः शेषवत्‌ नामक केवल व्यतिरेक अनुमान निर्मुल हो जायगा । इस प्रकार 
शंका दिखाकर शंकरमिश्र उत्तर करते हैं कि ऐसी शंका नहीं कर सकते, क्योंकि 
जिस स्थल में इतरों के बाघ ज्ञान के पश्चात्‌ सामान्यतोदष्ट अनुमान होता है। 
उस स्थल में अष्टद्रव्य के आश्रित नहीं है ऐसा सिद्धपक्ष में विशेषण लेकर पृथि- 
व्यादि भहुद्रव्यों में रहने वाला यह स्पर्श किसी द्रव्य में आश्रित है ऐसा प्रतिज्ञा 
का अर्थं पृथिव्यादि अदुद्रव्यों से भिन्न द्रव्य को स्पर्श भी आधारता विना माने 
संगत नहीं हो सकती, इस प्रकार प्रतिज्ञा के अथे के संगत न होने के कारण अन्वयी 
अनुमान से ही स्पर्शाश्नय पृथिव्यादि भिन्न वायुद्रव्य की सिद्धि होती है । किन्तु जिस 
स्थल में पुथिव्यादि अष्ठद्रव्यों का स्पर्श गुण नहीं है ऐसे बाधज्ञान के पूर्वं ही पूर्वोक्त 
_ सामान्यतोदृष्ट अनुमान होता है, उस स्थल में स्पर्श किसी में आश्रित है इस प्रतिज्ञा 
के अर्थ की संगति होने से केवछ व्यतिरेकि-तामक शेषवत्‌ अनुमान होगा ऐसा 
नैयायिक मानते हैं। (अर्थात्‌ शब्द पृथिव्यादिकों का गुण नहीं है ऐसा इतर बाध निश्चय 
प्रथम होने के कारण 'प्रसक्तप्रतिपेधेऽनयन्त्राप्रसङ्गाच्छिष्यमाणे संप्रत्ययः परिशेषः’ 
प्राप्तों का निषेध करने पर अन्य पदार्थो में प्रसंग न होने के कारण जो शष हो उसपें 
गताथ करना रूप परिशेष के प्रसंग के कारण के न देखाने से ही किसी अन्य को प्राप्ति 
न होने के कारण अवशिष्ट के ज्ञान के न होने से ही असंभव हे। ओर जहाँ पूवं में 
इतर बाघ न होने से शब्द किसी में आश्रित है गुण होने से ऐसा अनुमान होता है, 
पश्चात्‌ पृथिव्यादिकों में आश्रित नहीं है ऐसा बाध ज्ञान होता है, वहीं पर उक्त परि- 
शेष का संभव हो सकता है, इसी आशय से उपस्कारकार ने 'अष्द्रव्यानाश्रित' इत्यादि 
उपस्कार में उक्त दोनों प्रकारो का समर्थन किया है। ) ( आगे शंकरमिश्च कहते हैं 
कि )--किसी का प्रकार ज्ञान के लिये ही व्यतिरेकी अनुमान होता है--यह कहना, 
तुच्छ है क्योंकि उक्त स्थल में अन्वयीरूप प्रकार ही उपस्थित है । अनुमिति व्यापकता- 
नियामक प्रकारक ही होती है, यह भी नियम प्रमाणरहित है, क्योंकि इतर बाधन 
ज्ञानरूप सामप्रीविशेष की सहायता से अन्य प्रकारक ज्ञान भी हो सकता है. ॥ १६ ॥ 
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ननु चाविशेष इति बायुरयमित्याकारा5नुमितिन भवति किन्त्बष्टद्रव्यातिरि- 
क्तद्रव्याश्रितत्वेनिव प्रकारेणेति विवक्षितं यदि तदा तस्य द्रव्यस्य वायुसंज्ञायों कि 
मानमत आइ-- 


तस्मादागमिकम्‌ ॥ १७ ॥ 


यस्माद्विशोषाकारेण नानुमितिः तस्माद्रायुरित नाम आगमिकम्‌ , आगमो 
वेदस्ततः सिद्धमित्यथः । 'वायुव क्षेपिष्ठा देवता? 'बायव्यं इवेतं छागढगालभेव' 
वायुश्च सववर्णोऽयं सवगन्थवदः शुचिः । 
इत्याद्‌-विधिशेषीभूताथबादादेव वायुसंज्ञाधिगतिः। यथा-- 
यन्न दुःखेन सम्भिन्नं न च प्रस्तमनन्तरम्‌ । 
इत्याद्यथेवादात्‌ स्वरगसंज्ञायाः । 


सामान्यतोहष्टानुमान से विशेष न होने के कारण यह वायु है ऐसे आकार की 
अनुमिति तो होती नहीं, किन्तु स्पशं पृथिव्यादि आठ द्रव्यो से भिन्न द्रव्य के आश्रित 
है इसी प्रकार होती है, यदि सिद्धान्ती ऐसा फहने की इच्छा रखता है तो उस अतिरिक्त 
द्रव्य का वायु यह नाम है इसमें क्या प्रमाण ? इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते 
हैं कि— 

पदपदार्थ--तस्मात्‌ = इस कारण (सामान्यरूप से पुथिव्यादि अप्रद्रव्य-भिन्न 
द्रव्य के आश्रित है ऐसा ज्ञान होने से, आगरमिकम्‌ = वायु संज्ञा शब्दप्रमाण से 
सिद्ध है ॥ १७ ॥ 

भावाथ--सामान्यतोहृष्टानमान से विशेष आकार का (पृथिव्यादि भिन्न स्पर्शा- 
श्रय द्रव्य का) ग्रहण न कर अनुमिति होती है इस कारण उस द्रव्य का वायू यह नाम 
शब्द प्रमाण से सिद्ध होता है ॥ १७॥ 

उपस्कार--सामान्यतोदुष्टानुमान से उस पुथिव्यादिभिन्न स्पर्शाधार द्रव्य के 
विशेष आकार का ग्रहण कर अनुमान नहीं होता इस कारण उसका वायु यह नाम 
वेदरूप भागमप्रमाण से सिद्ध होता है । अर्थात्‌ 'वायुव क्षेपिष्ठा देवता' वायु बहुत शीघ्र 
गति वाली देवता है, “वायव्यं शवेतं छागलभालमेत' वाय॒ देवता वाले श्वेतवण छाग 
( बकरा ) की हिसा अथवा स्पशे करे, 'वायृश्च सर्वऽवर्णोयं सबंगन्धवहः शुचिः, सवं 
वर्ण वाला सम्पूणं गन्धों को बहाने वाला यह वायु शुद्ध है--इत्यादि ('वायव्यं’ इत्यादि 
थागविधि के तथा वायवं, वायश्च इत्यादि अवशिष्ट ( प्रशंसा करने वाले ) अर्थवाद 
वाक्योंसे ही “वायु' है यह संज्ञा ( नाम ) का ज्ञान होता है । जिस प्रकार “यन्न दुःखेन 
संभिन्नं न च ग्रस्तमनन्तरम्‌'-जिसमें दुःख न मिला हो तथा जिसका प्राप्त होने 
के पश्चात्‌ नाश न हो उसे स्वग कहते हैं इत्यादि अर्थवाद वाक्यों से स्वर के नाम 
का ज्ञान होता है, तथा 'वसन्ते सवंशस्यानां जायते पत्रशातनम्‌ । मोदमानाए 
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वसन्ते सवंशस्यानां जायते पत्रशातनम्‌ । 
मोदमानाश्च तिष्ठन्ति यवा: कणिशशाल्नि: ॥ 
इत्यथेवादात्‌ यवसंज्ञायाः, ` अम्बुजो वेतसः’ इत्यथबादात्‌ वेतससंज्ञायाः, 
राह गावो5नुधावन्ति' इत्यर्थवादात्‌ वराहसंज्ञाया:। अन्यथा 'स्वर्गकामो 
यजेव' इत्यादी विशिष्टसुखानुपस्थितौ यागादिषु स्वगार्थिनां प्रवृत्तिर्न स्यात्‌ 
न स्याश्च यवमयश्चरुभंवति’ वैतसे कटे ध्राज्जापत्यं धिनोति’ 'वाराहो चोपा- 
नत्‌ इत्यादो म्लेच्छप्रसिद्धिम चुरुध्य प्रवृत््यनध्यवसायः । म्छेच्छा हि यववराह- 
वतसराव्दान्‌ कङ्कुवायसजम्बुषु प्रयुञ्जते तथाचार्थवादमन्तरेण सन्देहः स्यादि- 
त्यागमादेव तत्तद्थप्रतोतिरिति भावः | नाममात्रमागमिकं द्रव्यसिद्धस्तु सामा- 
न्यतो दृष्टादेव ॥ १७॥ 
एवं वायुप्रकरणं समाप्य तत्‌ कियुन्मादि जञल्पित-डित्थडविस्थसंज्ञाबत्‌ वायुः 
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तिष्ठन्ति यवाः कणिशशालिनः' ॥। अर्थात्‌ वसन्तक्रतु में सम्पुर्ण धान्यो के पत्र गिर जाते 
हैं किन्तु कंगुरे वाले दानों से भरे हुए यवाङ्कुर खिळे हुए खड़े रहते हैं, इस अथबाद 
वाक्य से 'यव' इस नाम के अर्थ का ज्ञान होता है, एवं 'अम्बुजो वेतसः' बेत पानी से 
उत्पन्न होता है इस अर्थवाद से 'वेतस' नाम का ज्ञान होता है ओर 'वराहं गावोऽ- 
गुधावन्ति गो सुअर के पीछे दौड़ती हैं। इस झर्थबाद वाकय से 'वराह' इस नाम का 
ज्ञान होता है। इस प्रकार अर्थवाद आदि आगमप्रमाणों से नामज्ञान होता है। 
यदि आगमप्रमाण से स्वर्गादि नाम का ज्ञान न हो तो “स्वर्गकामो यजेत' स्वर्ग की 
इच्छा करने वाला याग करे, इत्यादि विधिवाक्यों से स्वगंसुखरूप फल के ज्ञान न 
होने से स्वर्गसुख की इच्छा करने वाले मनुष्यों की यागादि कर्म करने में प्रवृत्ति न 
होगी । तथा 'यवमयश्चरुभंवति’ जौ का चरु (भात) होता हे, 'वंतसे कटे प्राजापत्यं- 
घिनोति' बेंत के चटाई पर प्रजापति देवता वाले को तृप्त करता है, 'वाराही चोपानत्‌' 
वराह को जती होती है' इत्यादि वाक्यों में म्लेच्छों के अर्थ के अनुसार प्रवृत्ति न होने 
का निश्चित ज्ञान न होगा, क्योंकि म्लेच्छों ने यव, वराह तथा वेतस शब्द का क्रम 
से कटु ( ककुनी ), 'काक' ( कोआ ) तथा जम्बु ( जामुन ) अर्थ माना है अतः विना 
अर्थवाद वाक्यों के “म्लेच्छों का अर्थ लेना कि क्षार्यों का! यह संशय ही बना रहेगा, 
अतः अर्थवाद वाक्यरूप आगम प्रमाण से ही उक्त स्थलों में विशेष अर्था का ज्ञान 
होता है । किन्तु अनुभूयमान स्पशंगुण के आश्रय द्रव्य का वायु नाम है इतना ही 
उक्त आगमप्रमाण से जाना जाता है, वायुरूप द्रव्य की सिद्धि तो पूर्वोक्त सामान्यतो 
दृष्टानुमान ही से होती है ॥ १७॥ 

इस प्रकार यायप्रकरण को समाप्तकर, तो क्या यह वायू नाम भी, उन्मत्त 
पुरुष के द्वारा लकड़ी का हाथी बनाकर उसका 'डित्थ' नाम अथवा काष्ठ का ही मृग 
बनाकर उसका ( “डवित्थ' ) नाम रखने के समान है इस शंका के समाधानाथं आगम 
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संज्ञापोत्यागमस्य सवज्ञप्रणोतत्वमुवपादयन्‌ औपोद्घातिकमो शवरप्रकरणमारि- 
प्समान आह-- 


संज्ञा कम्म त्वस्मद्दिशिष्टानां लिङ्गम्‌ ॥ १८॥ 
. तुशब्दः स्पशोदिलिज्ञव्यवच्छेदार्थ:। संज्ञा-नाम, कर्म-काय्यं क्षित्यादि; 
तदुभयमस्मद्विशिष्टानाम्‌ ईइवर-महर्षीणां सत्त्वेऽपि लिङ्गम्‌ ॥ १८॥ 
कथमेतद्त्यित आह-- 
प्रत्यक्षप्रवृत्तत्वात्‌ संज्ञाकमंण: ॥ १९ ॥ 


अत्रापि संज्ञा च कम चेति समाहारदुन्द्वादेकवद्धाषः संज्ञाकत्तु जगत्कत्त डे 
श्वाभेदसूचनाथे: । तथाहि यस्य स्वर्गापूर्वादयः प्रत्यक्षाः स एव तत्र स्वगोपूर्वा- 


(वेद) सर्वज्ञ ईश्वर से रचित है यह वणेन करने के लिये प्रस्तुत उपयोगी विचार रूप 
उपोद्धात-संगति से इेश्वर-निरूपण प्रकरण को प्रारम्भ करते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदा्थ--संज्ञा कमं तु = नाम, तथा कार्यं तो, अस्मद्विशिष्टानां = हम जीवों से 
विशिष्ट योगी ईश्वररूप आत्माओं का, लिङ्गम्‌ = साधक हैं ॥ १८ ॥ 

भावाथ--संसारिक पदार्थो का नाम रखना, तथा जगतु रूप कार्य की रचना 
करना यह दोनों हम ऐसे संसारिक प्राणियों से अतिशयित शक्ति वाले ईश्वर तथा 
योगी आदिको का साधक लिङ्ग है ॥ १८ ।| 

उपस्कार- सूत्र में 'तु यह शब्द, स्पशे, रूप आदि गुणों की व्यावृत्ति के लिए है । 
सूत्र में संज्ञा शब्द का अथ है नाम, कमं शब्द का अथे है पृथिवी आदि कायं, यह 
दोनों हमारे ऐसे जीवों से विशिष्ट ( अधिक ) ईश्वर तथा महषियों की सत्ता में भी 
लिङ्ग (साधक ) है ॥ १०॥ 

ऐसा क्‍यों ? इसके उत्तर में सूश्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--प्रतयक्षप्रवृत्तत्वात्‌ = प्रत्यक्ष से प्रवृत्ति होने के कारण, संज्ञाकर्मणः = 
नाम तथा कार्य के ॥ १९ ॥ 

आवाशे--जिस पुरुष को जिस पदार्थ का प्रत्यक्ष होता है वही उसका नाम 
रख सकता है, तथा वही उस कार्य को कर सकता हे, अतः चतुदंश भुवन के अन्तगंत 
हमारे ऐसे जीवों के अप्रत्यक्ष स्वगं आदि पदार्थो के नाम रखने वाळे तथा पुथिवी, जल 
भादि सम्पूणं जगत्‌ कार्यं की रचना करने वाले उन कार्यों के समवायिकारणों का 
ज्ञान, करने को इच्छा, तथा कृति वाले ईश्वर तथा योगियों की सिद्धि होती है ॥१९॥ 


उपस्कार इस सूत्र में भी संज्ञाकमंण:' इस समस्तपद में “संज्ञा च कर्म च' 
संज्ञा ओर कार्य ऐसा समाहार ढृन्द्रसमास होने से षष्ठी विभक्ति का एकवचन है । 
जो नाम रखने वाला तथा जगत्‌ कार्य का करने वाला एक ही है यह सुचित करता 
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दिसंज्ञा: कतुमोष्टे प्रत्यक्षे चेत्रमेत्रादिपिण्डे पिन्रादेश्रेत्रमेत्रादिसंज्ञानिवेशनवत्‌ । 
 एबच्व घटपटादिसंज्ञानिवशेनवत्‌ । एत्र घटपटादिसंज्ञानिवेशनमपि ईश्वर- 
सङ्केताघीनमेव यः शब्दो यत्रेश्व रण सङ्केतितः स तत्र साधुः यथा या काचिदाषः 
_ घिनकुलदष्ट्रप्रसृष्टा सा सधीऽपि सपेविषं हन्तोत्येताहशी संज्ञा अस्मदादिवि- 
शिष्टानां लिड्डमनुमापकं, याऽपि मैत्रादिसंज्ञा पित्रा पुत्रे क्रियते साऽपि 'हादशे5- 
हनि पिता नाम कुर्य्या! इत्यादिविधिना ननमोश्वरप्रयुक्तेव तथाच सिद्ध 
संज्ञाया ईश्वरलिङ्गस्वम्‌ । एवं कर्मापि काय्यमपोश्वरे लिङ्गम्‌ तथाहि क्षित्यादिकं 
सकतृकं काय्य॑स्वात्‌ घटवदिति । अत्र यद्यपि शरौराजन्य जन्यं बा जन्यप्रय- 
स्नाजन्यं जन्यं बा सकतृकत्बासकतूकत्वेन विवादाध्यासितं वा सन्दिह्यमानकत्‌- 
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हे। वह इस प्रकार है कि जिस विशिष्ट आत्मा को स्वर्ग अदृष्ट ( घमं तथा अधमं) 
प्रत्यक्ष होते हैं वही उनका स्वर्ग अदृष्ट इत्यादि नाम रख सकता है, क्योंकि चेत्र, 
मैत्र इत्यादि नाम के शरीरों में उनके माता-पिताओं ने ही उनका चेतर, मैत्र ऐसा 
नाम रक्खा है यह देखने में आता है। ऐसा होने से धट, पट इत्यादि सांसारिक 
पदार्थों का नाम रखना भी ईश्वर की इच्छारूः संकेत ( इशारों ) के ही अधीन 
हे, जो शब्द जिस पदाथ में ईश्वर ने “इसे घट कहना इसे पट कहना” इत्यादि इच्छा- 
रूप्र संकेत से सूचित किया है वही उस अथे के बोध में साधु (व्याकरण से संस्कृत होने 
से) शुद्ध है जिस प्रकार जो कोई औषधि (दवा) नेउरे' की दाढ के भग्रभाग से स्पश 
की जाती है वह संपूर्ण औषधि सपं कें विष को नष्ट करती है ऐसी संज्ञा (नाम) 
करना हमारे ऐसे जीवात्माओं से अधिक शक्तिवाले आयुवदप्रवतक धन्वन्तरि आदिको 
के सिद्धि का साधक है तथा जो मेत्र-चेत्र इत्यादि नाम पुत्र का पिता से रक्खा जाता 
है वह भी 'द्रादशेऽहनि पिता नाम कुर्यातु' बारहवं दिन पिता पुत्र का नामकरण 
करे इत्यादि सामान्यरूपसे घमंशास्त्र की विधि से ईइवर-प्ररित ही है यह 
निश्चित है । अतः यह सिद्ध होता है कि नाम रखना ईश्वर का साधक लिङ्ग है । 
( अर्थात्‌ स्वर्गादि नाम-कर्ता के प्रत्यक्षविषय पदार्थं में समर्थ है, नाम होने 
से देवदत्तादि नाम के समान, इस अनुमान से स्वर्गादि नाम रखना इश्वर 
का साधक लिङ्ग है यह सिद्ध होता है) । इसी प्रकार जगत्‌ रूप कायं 
भी ईश्बर में साधक लिङ्ग है, वह इस प्रकार है कि--पृथिवी आदि काये, कर्तासहित 
है कार्य होने से घट कार्य के समान (इस अनुमान से पृथिवी आदि कार्य को, हमारे ऐसे 
जीवात्मारूप कत्ताओं से उत्पत्ति का असंभव होने से उनका कर्ता ईश्वर सिद्ध होता है) 
(इस प्रकार ईश्वर रूप धर्मी के ग्राहकप्रमाण-बल से ईश्वरसाधक सिद्धान्ती के दिये 
कार्यत्व हेतु आदि में व्यभिचार दोष दिखाते हुए पूवपक्षी के मत से शंकरमिश्र आक्षेप 
दिखाते हैं कि--) 'क्षित्यादि सकतृ क है, कायं होमे से' इस अनुमान में क्षित्यादि 


झ० २, आ० १] ईश्वरसिद्धिप्रकारः १४३ 


कत्वं वा क्षित्यादित्वेन न विवक्षितम्‌ अदृष्टद्वारा क्षित्यादेरपि जन्यप्रयत्न जन्य- 
त्वात्‌ विवादसन्देहयोश्रातिप्रसक्तत्वेन पक्षतानवच्छेदकत्वात्‌ , किञ्च सकतृक- 
स्वमाप यदि कृतिमज्जन्यत्बं तदाऽस्मदादिना सिद्धसाधनम्‌ अस्मदादिकृतेरप्य- 
दृष्टदारा क्षित्यादिजनकत्वात्‌ , उपादानगो चरङ्गतिमञ्जन्यत्वेऽपि तथा अस्म- 
दादिकृतेरपि किश्चिदुपादुदानगोचरत्वात्‌ , काय्येत्वमपि यदि प्रागभाबप्रतियोगि- 
त्वं तदा ध्वंसे व्यभिचार इति । तथापि क्षितिः सकतूंका काय्यत्वात्‌ | अत्र च 


पक्षपद से (१) शरीर से न उत्पन्न काय, (२) प्रयत्न से अजन्य कार्य, 
(३) कर्तासहित है तथा कर्तासहित नहीं है इस विवाद से युक्त क्षित्यादि कार्य, 
( ४ ) अथवा जिसके कर्ता का संदेह है ऐसा कार्य सिद्धान्ती को संमत है । इन चार 
पक्षों में से जीवात्माओं के अदृष्ट से उनके भोग के लिये संपूण जगत्‌ कार्य की रचना 
होने के कारण उनके अदृष्ट द्वारा पुथिव्यादि कार्यो के उनके शरीर तथा जन्य प्रयत्न 
से उत्पन्न होने के कारण दो प्रथमपक्ष नहीं हो सकते तथा विवादग्रस्तता संदेहु" 
विषयता अन्यत्र विद्यमान होने के कारण तृतीय पक्ष तथा चतुथपक्ष भी नहीं हो 
सकता ( अर्थात्‌ प्रदर्शित प्रकार से ऐसे किसी प्रकार के कार्यों में ही सिद्धान्ती को 
सकर्तुकता कायंत्वहेतु से सिद्ध करनी होगी, क्योंकि पृथिवोमात्र में सकतृकता 
सिद्ध करें तो परमाणुरूप पुथिवी आदिको में नित्यता होने से हेतु में आंशिक बाध 
दोष आ जायगा, किन्तु उक्त रीति से पह चारों प्रकार से अनुमान नहीं हो सकता ) । 
( यदि जन्य एथिवीत्व को पक्षतावच्छेदक मानें तो उक्त दोष न होंगे । इसलिये पक्ष- 
दोष को छोड़कर पूरवपक्षिमत से साध्य में दोष दिखाते हैं कि)--और उक्त सिद्धान्त 
के अनुमान में कृतिवाले आत्मा से उत्पन्न ऐसा सकतुंकत्वसाष्य पद का अर्थ करें, 
तो हमारे ऐसे जीवात्माओं को लेकर सिद्धसाधनदोष आ जायगा, क्योंकि जीवों के 
अरष्ट द्वारा हमारे ऐसे जीवात्माओं की कृति भी पृथिवी आदि कार्य की जनक है 
यह सिद्ध ही है। यदि समव।यिकारण विषय की कृति वाले कर्ता से क्षित्यादि उत्पन्न 
है, ऐसा सकतृंकता साध्य का अथं किया जाय तो भी यही दोष आयेगा, क्योंकि 
हमारे ऐसे जीवात्माक्षों की कृति कुछ कार्यो के समवायिकारणों में होती ही है ( जसे 
घट के समवायिकारण कपाल की कृति कुलाल में है) । (यदि हमारे ऐसे जीवों की 
कृति कुछ समवायिकारणों में होने पर भी त्रसरेणु आदि उपादान विषय में न होने से 
सिद्धसाधन दोषन होगा, तब तो सकतृकत्वसाध्य के होने में कोई क्षतिन 
होगी, इसलिये साध्यदोष से भिन्न हेतु में दोष दिखाते हैं कि)--प्रागभाव का प्रतियोगी 
यह यदि कार्यत्वहेतु का अर्थ करे तो ध्वंस में उक्त कार्यता होने पर भी सकतृंकृता- 
साध्य न होने के कारण व्यभिचार दोष होगा । तस्मात्‌ सिद्धान्ती का अनुमान ईश्वर- 
साधक नहीं हो सकता । 

इस आक्षेप का समाधान करते हुए क्षंकरमिश्र कहेते हैं कि--तथापि पृथ्वी, 


१४४ ` वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


सकत्‌कत्वमदृष्टाद्वारकक्रतिमञ्जन्यत्वं काथ्यत्वञ्च प्राग भावावच्छिन्नसत्ताप्रतियो- 
गित्वम्‌ | न चाङ्कुरादौ सन्दिग्धानेक्रान्तिकत्वम्‌ साध्यामावनिश्चये हेतुसद्‌ सत्त्वः 
सन्देह सन्दिग्धानैकान्तिकत्वस्य दोषत्वात्‌ अन्यथा सकळानुमानोच्छेदप्रसङ्गात्‌ः 
न च पक्षातिरिक्ते दोषोऽयमिति वाच्यम्‌ राजाज्ञापत्तः, नहि दोषस्यायं महिमा 
यत्‌ पक्ष नाक्रामति। तस्मादङुरस्फुरणदशञायां निश्चितव्याप्िकेन हेतुना तत्र 
साध्यसिद्धरप्रत्यृहत्वात्‌ क सन्दिग्धानेकान्तिकता तदस्फुरणदशायान्तु सुतरा- 
मिति संक्षेपः ॥ १९ ॥ 
एवं सुत्राभ्यामीश्वरप्रकरणं समाप्याकाशप्रकरणमारिप्समान आह--- 
निष्क्रमणं प्रवेशनमित्याक़्ाशस्य लिङ्ग म्न ॥ २० ॥ 


सकतृंक है, कार्य होने से ( ऐसा अनुमान हो सकता है) इस अनुमान में अहष्ट- 
ढ्वारसहित कृतिवाले आत्मा से उत्पन्न होना यह सकतुंकत्वसाष्य का अर्थ है, तथा 
प्रागमावविशिष्ट सत्ता का प्रतियोगी ( सम्बन्धी ) होना कायेत्व हेतु का अर्थ है। 
( ध्वंस में प्रागभावप्रतियोगित्व होने पर भी सत्ताप्रतियोगित्व न होने से व्यभिचार 
दोष, तथा हमारे ऐसे जीवों की कृति में “अहष्टद्वार होने के कारण सिद्धसाधनदोष' 
भी न होगा । ) इस अनुमान में कार्य पृथिवी ही पक्ष है। पक्षघटित कार्यता आद्यक्षण 
संबन्ध रूप तथा हेतुरूप कार्यता प्रागभावप्रतियोगिरूप होने से पक्ष तथा हेतु का 
भेद होगा । 

शंकरमिश्र कहते हैं कि उक्त अनुमान के कायत्व हेतु में अंकुरादि रूप कार्य में. 
कायंत्व का संदेह होने से संदिग्धानेकान्तिकता दोष नहीं हो सकता, क्योंकि जिस 
स्थल में साध्य के अभाव का निश्चय रहते हेतु को सत्ता तथा असत्ता का संदेह होता 
है वही संदिग्धानेकान्तिकता दोष होता है, यदि ऐसा न माने तो सवंत्र उक्त दोष होने 
से सम्पूणं अनुमान का उच्छेद हो जायगा ( अर्थात्‌ कोई भी अनुमान न हो सकेगा ) । 
यदि कहो कि "पक्ष को छोड़कर अन्यत्र ही यह दोष होता है पक्ष में नहीं! ऐसा कहना 
तो राजा की आज्ञा के समान मानना पड़ेगा, क्योंकि दोष का यह सामर्थ्य नहीं है कि 
वह पक्ष में न हो । इस कारण बीज से अंकुर के प्रगट होने की अवस्था में. सकतूकता 
के साथ निश्चित व्याप्ति ( जो काये होता है वह सकतृक होता है ) वाले कार्यत्व हेतु 
से क्षिति ( अंकुर ) में सकतृकतारूप साध्यसिद्धि होने में कोई बाधा नहीं है तो 
संदिग्धानँकान्तिकता दोष कंसे होगा । अंकुर के अस्फुरण दशा में तो अर्थात्‌ उक्त दोष 
हो ही नहीं सकता । ऐसा संक्षिप्त अथे है ॥ १९ ॥। 

इस प्रकार दो सुश्रों से ईश्वर की सिद्धि का प्रकरण समाप्त कर क्रमप्राप्त थाका 
प्रकरण को आरम्भ करने की इच्छा से सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ-निष्क्रमणं = निकलना, प्रवेशनं = प्रवेश करना, ईति = यह, आका- 
शस्य = आकाशद्रव्यका, लिङ्ग = साधक है ॥ २० ॥ 


भ० २, आ० १] करमेण आकाशलिङ्गत्वाभावः १४५ 


इतिशब्दः प्रकाराथः, उत्क्षेपणोदीन्यपि कर्माणि संगह्वाति । स्पशअद्द्रव्यस- 
खारो निष्क्रमणं प्रवेशनञ्च तदकाय्यस्याकाशस्य लिङ्गमिति साङ्कथाः ॥ २० ॥ 
तदेत॒दू दूषयितुमाहू-- 
तदलिङ्गमेकद्रव्यस्वात्‌ कमण! ॥ २१ ॥| 
निष्क्रमणप्रवेशनादिकस न तावत्‌ समवायिकारअतया आकाशमनुमापयहि 
कम॑ण एकद्रञ्यत त्‌ एकमात्रमूत्तं समत्र यिकारणकस्वात्‌, न कर्मापि व्यासञ्यङृत्ती- 
युक्त न वाऽभृत्तवृत्तीति । २१ !! | 
ननु चासमझवायिकारणतयेवाकाशमनुमापयिष्यति निष्क्रमणप्रवेशनादोत्यत 
आह-- च 
कारणान्तरानुक्लृप्रिवेधर्म्याच ॥ २२ ॥ 


भावार्थ--सांस्यमत से उत्क्षेपण, निष्क्रमण, प्रवेश इत्यादि सम्पूर्ण क्रियः 
आकाशद्रव्य के साधक लिङ्ग हैं ॥ २० ॥ 

उपस्कार--इस सुत्र में इति शब्द का अर्थ है प्रकार, जिससे उत्क्षेपण, अपक्षेएण 
इत्यादि मुख्य पाँच कर्मों का भी संग्रह होता है। स्पशं वाले द्रव्य के संचरण को निष्क्र- 
मण तथा श्रवेशन कहते हैं, वह नित्य आकाशद्रव्य का सिद्धि करने वाला लिङ्ग है 
ऐसे सांल्यमतावलम्बी कहते हैं ( अर्थात्‌ निष्क्रमणादि किया से उत्पन्न विलक्षण संयोग 
का आधार होने से आकाश सिद्ध होता है न कि दाब्दगुणरूप लिङ्ग से, क्योंकि 
शब्द पृथिवी आदि द्रव्यों में भी रहने से व्यभिचारी है ऐसा सांख्यों का अभिप्राय है, 
अतः निष्क्रमण से उत्पन्न संयोग स्पर्शनाधार द्रव्य से हुआ है, विलक्षण संयोग होने से 
ऐसा सांस्यवादी यहाँ अनुमान करते हैं ) ॥ २० ॥ 

इस मत का खण्डन सूत्रकार करते हैं-- 

पद्पदाथ--तत्‌ = वह निष्क्रमणादि, अलिङ्गम्‌ = साधक नहीं है, एकद्रव्य- 
त्वात्‌ = एकद्रव्य के आश्रित होने से, कर्मण:= कम पदार्थ के ॥ २ १॥ 

भावाथ - किया के एकमात्र मूतंद्रव्य समवायिकारण वाली होने के कारण 
निष्क्रम ण-प्रवेशनादि क्रिया आकाशद्रव्य का साधक लिङ्ग नहीं हो सकती ॥ २१॥ 

उपस्कार-निष्क्रमण-प्रवेशनादि क्रिया का समधघायिकारण आकाश द्रव्य 
है इस कारण उसका अनुमान नहीं करा सकती, क्योंकि किया का केवल मुतद्रथ्य ही 
समवायिकारण होता है, क्रिया व्यासज्यवृत्ति ( एकभिन्न दो या अनेक में वतमान ) 
नहीं होती यह कह चुके हैं, तथा भमृतं ( इयत्तारहित परिमाण वाले ) द्रव्यों में नहीं 
रहती यह भी कह चुके हैं।। २१ ॥। 

शंका--उक्त निष्क्रमणादि क्रिया का आकाश असमवायिकारण होने से उसकी 
अनुमान से सिद्धि करायेगी ? उत्तर-- 


¢ f a रि 
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१० बें० 


१४६ वैशेषिक सूत्रो पस्कारः | 


अनुक्लृप्रिलक्षणम्‌ अनुकल्प्यते ज्ञाप्यतेऽनेनेति व्युत्पत्त्या, कारणान्तरस्य 
असमवायिकारणस्य याञ्नुक्लपिलंक्षण तद्वैधम्योद्त्यथ: । द्रव्यन्ताबदसम- 
धायिकारणं न भवत्येव । असमवायिंकारणता च कारणेकाथप्रत्यासत्त्या कार्य्ये- 
कार्यप्रत्यासस्या च । प्रथमा तन्तुरूपाणां पटरूप प्रति, इयद्वासमवायिकारणता 
महतीतिसंज्ञां लभते गुरुप्रतिपत्तिकत्वात्‌ । द्वितोया च यथा आत्ममनःसंयो- 
गस्य ज्ञानादिकं प्रति, इथङ्चासमवायिकारणता रूष्वोति संज्ञां लभते लघु- 
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लक्षण के विरुद्ध धमे होने से भी ( निष्क्रमणादि क्रिया आकाशसाधक नहीं हो 
सकती )॥ २२ ॥ | 

भावार्थ--असमवायिकारण के लक्षण के विरुद्ध घमं वाले होने के कारण 
'निष्क्रमणादि क्रिया का आकाश द्रव्य असमवायिकारण नहीं हो सकता, इस कारण भी 
निष्क्रमणादि कमं आकाश का साधक नहीं है || २३ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में अनुक्लप्ति शब्द का “अनुकल्प्यते ज्ञायते$नेन' जिससे जनाया 
जाय? इस व्युत्पत्ति से भनुकृति शब्द का अर्थ है लक्षण, अतः कारणान्तर-असमवायि- 
कारण रूप जो दूसरा कारण उसकी भनुक्लप्ति नाम लक्षण, उसके विरुद्ध घमं होने 
से यह सूत्र का अर्थं है। प्रथम द्रव्य तो असमवायिकारण होता ही नहीं। 
ओर वह थअसमवायिकारणता कार्य के समवायिकारण के साथ एक पदाथ में 
प्रत्यासत्ति सम्बन्ध होने से होती है, तथा कायं के साथ एक अर्थ में सन्निकर्ष होने से 
( ऐसे दो प्रकार की होती है )। ( इन दो प्रकार की असमवायिकारणताओं में से 
कारणेकार्थ सम्बन्ध वाली प्रथम असमवायिकारणता द्रव्य में नहीं है इस आशय से 
शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि)-उक्त दो भसमवायिकारणताओं में से प्रथम असमवायि- 
कारणता है तन्तुओ के रूप को पट के रूप में, ओर इध असमवायिकारणता का “म हूती' 
बड़ी है ऐसा नाम है, क्योंकि यह गुरुप्रतिपत्तिक है अर्थात्‌ ( परम्परा ) सम्बन्धं 
रूप गौरव से इसका ज्ञान होता है। ( अर्थात्‌ द्रव्य में साक्षात्‌ तादात्म्य सम्बन्ध से 
समवायिकारणता के रहने पर भी झसमवायिकारणता के दो समवाय से युक्त सामा" 
नाधिकरण्यरूप परम्परा सम्बन्ध घटित होने के कारण द्रर्‍य में प्रथम असमवायिता 
नहीं हो सकती । तात्पयं यह है कि घटरूप कार्यं का घट समवाविकारण तथा ओर 
भी द्रव्य एक स्थल में एक समय में समवेत नहीं होता जिससे द्रव्य में भी उक्त परम्परा 
सम्बन्ध से असमवायिकारणता आ सकेगी ) । ( दूसरी कार्य के साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध 
बाली असमवायिकारणता भी द्रव्य में नहीं हो सकती इस अभिप्राय से शंकरमिश्र 
आगे कहते हैं कि)--द्वितीय असमवायिकारणता वह होती है जसे ज्ञान तथा इच्छादि 
रूप गुण कार्य में आत्मा तथा मने का संयोग, इस असमवायिकारणता का 'लघ्वी' 
छोटी ऐसा नाम है। क्‍योंकि साक्षात्‌ सम्बन्ध से होने के कारण लघुप्रतिपत्तिक 
६ साक्षात्‌ सम्बन्ध के कारण लाघव से ज्ञान होता है। ( अर्थात्‌ साक्षात्‌ समवाय 
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अ० २, आ० १] कर्मण आकाशलिङ्गतवाभावः १४७ 


प्रतिपत्तिकत्वातू । आकाशस्य तु निष्कमणप्रवेशनादी कर्मणि न समवायि- 
कारणता नाप्यससवायिकारणता । तथा च न च कर्माकाशसत्वे लिङ्ग" 
मिति ॥ २२ || | 

ननु निमित्तकारणमस्तु कमण्याकाशम्‌ , दृश्यते ह्याकारो पक्षिकाशडादोना 
सञ्चरणम्रत आह-- 


संयोगादभावः कमणः ॥ २३ ॥ 


मृत्तसंयोगेन कर्मकारणस्य वेगगुरत्वादेः प्रतिबन्धात्‌ कर्मणोऽभाबोऽ- 
नुत्पादो न त्वाकाशाभावात्‌ तस्य व्यापकत्वात्‌ । तस्मादाकाशान्बयोऽन्यथा- 
सिद्ध एव नाकाशनिमित्ततां साधयतीस्यर्थः ।। २३॥ 
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सम्बन्ध से होने के कारण लघु ज्ञान है, कपाल के रूप में घटादि द्रव्य नियत पूर्व- 
वृत्तिन होने के कारण नहीं हो सकता, घट के अव्यवहित पूर्व क्षण में कपाल में कोई 
दूसरा द्रव्य नहीं रहता इस कारण घट मे भो द्रव्य असमवायिकारण नहीं हो सकता) । 
(इस प्रकार प्रसंग से दो प्रकार के असमवायिकारणों का लक्षण वर्णन कर प्रस्तुत 
वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--आकाश द्रव्य तो उक्त प्रकार से निष्क्रमण- 
प्रवेशनादि कमो में न समवायिकारण हो सकता है न असमवायिकारण, अतः सांख्यमत 
से क्रिया आकाश को सत्ता में साधक नहीं हो सकती ॥ २२ ॥ 
शंका है--'आकाश को किया में निमित्तकारण ही मानेंगे, क्योकि आकाश में 
पक्षी-काण्ड इत्यादिकों की संचरण किया दिखाई पड़ती है? इस शंका के समाधानार्थं 
सूत्रकार कहते हॅ-- 
पदपदार्थ--संयोगात्‌ = प्रतिबंधक संयोग से, अभावः= अभाव होता है, 
कमणः = क्रिया का ॥ २३ ॥। 
भावाथ--वृक्ष से गिरने वाळे फलादिकों का बीच में प्रतिबंधक द्रब्य का संयोग 
होने से अग्रिम भूमिपतन रूप क्रिया के न होने से प्रतिबन्धक संयोगविक्षेष के अभाव 
से ही क्रिया का कारण है न कि आकाश, क्योंकि आकाश व्यापक होने से आकाश 
रूप निमित्त कारण के न होने से कर्मरूप कार्य नहीं होत! ऐसी कारणताप्रयोजक 
व्यतिरेक व्याति नहीं हो सकती ॥ २३ ॥ 


उपस्कार--मूतंद्रव्यों के संयोग से प्रवेश, पतन आदि क्रिया के कारण वेग संस्कार 
तथा गुरुत्वादिकों के प्रतिबन्ध ( रुकावट ) होने के कारण प्रवेश, पतन आदि क्रिया 
का अभाव अर्थात्‌ उत्पत्ति नहीं होती, न कि आकाशरूप निमित्त कारण के अभाव से 
क्योंकि आकाश व्यापक द्रव्य है। इस कारण आकाश का अन्वय ( सम्बन्ध ) अन्यथा 
सिद्ध ही है ( अन्यथा सिद्ध होने से कारण नहीं है) इसलिए आकाश द्रव्य में निमित्त- 
कारणता का साधक नहों है यह सुत्र का अथं है ॥ २३ ॥ 


१४८ बेशेषिकसूत्रो परकार: 


एवं साङ्क'थमते दूषिते शब्दमाकाशे लिङ्गसुपपादयिष्यन्‌ परिशेषानुमानाय 
पीठमारच थन्नाह-- ८ , | 
कारणगुणपूवकः कायंगुणो दष्टः ॥ २४ ॥ 

प्रथिव्यादिलक्षणे कार्ये ये विशेषमुणा रूपादयस्ते कारणशुणपूव का दष्टाः । 
शब्दोडपि विशेषगुण: जातिमच्वे सति बाह्येकेन्द्रियमात्रमाह्मत्वात्‌ रूपादिवत्‌ । 
तथा च ताद्दश काय नोपळभ्यते यत्र कारणगुणपूर्वकः शब्द: स्या दित्यथेः ॥२४॥ 

ननु बोणावेणुमृदङ्गशङ्कपटहादौ काय शब्द उपलभ्यते तथाच ततूकारण- 
गुणपूबकः स्यादत आह- 

कार्यान्तराप्रादुर्भावाच्च शब्दः स्पर्शवतामगुण; ॥ २५ ॥ 


इस प्रकार सांउ्यमत के खण्डन करने पर, शब्द गुण को आकाश का साधक सिद्ध 
करने के लिये परिशिष्ट अनुमान करने के उद्देश से भूमिका रचते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदाथ--कारणगुणपूर्वक: = समावायिकारण के गुणों से उत्पन्न होने वाला, 
कार्यगुणः = कारये का गुण, दृष्ट: = देखा गया है ॥ २४ ॥ 

भावार्थ--पृथिवी जल आदि कायंद्रव्य में जो रूपादि विशेष गुण होते हैं, वे 
अपने परमाणु आदि कारण के गुण खूपादिकों से उत्पन्न हुआ उनके अनुसार होते हैं 
यह देखा गया है । शब्द गुण कारण गुणपुर्वक हो ऐसा कोई कायं उपलब्ध नहीं 
होता अतः वह पृथिव्यादिकों का गुण नहीं हो सकता ॥ २४ ॥। 

उपस्कार--पुथिवी, जल आदि कायं द्रव्य में रूप-रस आदि जो विशेष गुण उप- 
लब्ध होते हैं वे अपने अपने परमाणु रूप कारणों से उत्पन्न होते हैं, यह देखा गया है । 
शब्द भी, विशेष गुण है, जाति का आधार होते हुए । बाह्य एक इन्द्रिय ( श्रोत्र ) 
से ग्रहीत होने के कारण, रूप गुण के समान । ऐसा होने से ऐसा कोई कार्यं उपलब्ध 
नहीं होता जिसमें कारण गुणपूवंक शब्द गुण हो ( इस अनुमान से श्रोत्रेन्द्रिय से गृहीत 
हाब्दत्व जाति में अतिव्याप्ति-वारणार्थ जातिमत्तारूप विशेषण पद, तथा चक्षु एव त्वग्‌ 
इन्द्रिय से ग्राह्य संख्यादि सामान्य गुणों में उक्त दोष-वारणार्थ बाह्य एक इन्द्रिय से 
गृहीत होना ऐसा विशेष्य पद हेतु में दिया गया है) ॥ २४ ॥ 

( उत्तरसूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र शंका करते हैं कि “वीका, वेणु-- ) 
( बांसुरी ) मृदङ्ग, शंख, तथा पटह ( नगाड़ा ) इत्यादि रूप कार्य में शब्द सुनाई 
देता है; इसलिये वीणा आदि कारण गुण से उत्पन्न शब्द कारण गुणपूवंक हो जायगा” 
इस शांका का सुत्रकार समाधान देते हैं कि-- 

पद्पदाथं-कार्यान्तराप्रादुर्मावात्‌ च = वोणा-वेशु क्षादि अवयवि द्र॒ब्यों में 
दुसरे शब्दरूप कायं के प्रगट न होने से भी, शब्दः = शब्द गुण, स्पष्ट क्ताँ = स्पर्थवान्‌ 
पृथिव्यादिकों का, अगुणः = गुण नहीं हो सकता ॥ २५ ॥ 


अ० २, आ० १ ] शब्दस्य गुणत्वञ्यवस्थापनम्‌ १४९ 


भवेदेवं यथा तन्तुकपालादिषु रूपरसाद्यनुभूयते तत्सजातोयञ्च रूपर सा- 
न्तरं पटघटादाबुपळभ्यते तथा बोणावेणुमृदङ्गाद्य्यवेषुः यः शब्द उपलव्ध" 
स्ततूसजातोयश्चेत्‌ चोणावेणुसृदङ्गाद्यवयविन्युपळभ्येत न चैवम्‌ ! प्रस्युत निः- 
शब्दे रेवावयवैरवीणा्यारम्भदशेनात्‌ , नोरूपैस्तु तन्तुकरपालादिभिः पटधटाद्यार- 
म्भस्यादशनात्‌ | किव्व यदि शब्दः स्पर्शवतां विशेषगुणः स्यात्‌ तदा तत्र तार- 
तारतर-मन्द्‌-मन्द्तरापद्भावो नानुभूयित न ह्येकावयव्याश्रिता रूपादयो 
बचित्र्येणानु भूयन्ते तस्मान्न स्पशावद्विशेषगुणः शब्द: ॥ २५ | 


भावार्थ--पटादि द्रव्यों में तन्तु आदिको के रूपादि गुणों के उपलब्धि के समान 
वीणादिकों में उनके अवयवो के अनुसार शब्दरूप कार्य के न होने से भी स्पर्शाश्रय- 
णीयादिद्रव्यों का शब्द विशेष गुण नहीं हो सकता ॥ २५ ॥ 


उपस्कार--ऐसा तब होगा यदि जिस प्रकार तन्तु तथा कपाल आदि द्रव्यो में 
जसे रूप रस आदि गुणों का अनुभव होता है, उनके समान जाति के ही रूप रस 
आदि गुणों की तन्तु कपाल आदि अवयवों से उत्पन्न पट, घट आदि कार्यों में उपलब्धि 
होती है, इसी प्रकार वीणा, वेणु, मृदङ्ग आदि द्रब्यों के अवयव ( काष्ठ ) आदिको 
में शब्द गुण अनुभूत हुआ है। उसी के समान जाति का शब्द गुण वीणा, वेणु, मृदङ्ग 
आदि अवयवि द्रव्यो में उपलब्ध हो, किन्तु ऐसा नहीं होता, बल्कि शब्दरहित ही 
वीणादिकों के अवयवों से वीणादि अवयवि द्रव्यो की उत्पत्ति देखने में आती है, किन्तु 
रूपरहित तन्तु तथा कपाल आदि क्षवयवो से पट-घट आदि भवयवि द्रव्यों री 
उत्पत्ति देखने में नहीं आती । (यदि अनुद्धत शब्द वीणादिकों के अवयवों में माना 
जाय, तो शंकरमिश्च दूसरा दोष देते हैं) कि--आओर यदि शाब्दस्पर्शाश्रय पृथिव्यादि 
द्रव्यो का गुणविशेष हो तो उसमें तार (ऊ चा), तारतम (अति ऊ चा) तथा मन्द, मन्दत र 
इत्यादि रूपता जो शब्द में धनुभूत होती है वह न होगी, अर्थात्‌ 'शब्द, स्पर्शवान्‌ द्रव्यों 
का विशेष गुण नहीं है, पाकज न होते हुए कारण गुणपुवंक प्रत्यक्ष न होने से 
सुख के समान! इस क्षतुमान से शब्द पुथिव्यादि स्पशंवान्‌ द्रव्यो का गुण नहीं है यह 
सिद्ध होता है । इसमें अपाजकरूप में व्यमिचारवारणाथ सत्यन्त तथा पटरूप में 
उक्त दोष-वारणाथ विशेष्य पद जानना व्यतिरेकी अनुमान सुचित करने के लिये 
शंकरमिश्च ने नहीं इत्यादि यहाँ कहाँ है। जिससे एक झवयवि में रहते हुए 
विलक्षण अनुभव होने से रूप के समान व्यतिरेकी दृष्टान्त आता है । तार, तारतर 
इत्यादि अनुभव की उक्त आपत्ति में शंकरमिश्र युक्ति देते हैं क्योंकि एक अवयवि द्रब्यों 
में वतमान रूप रस इत्यादि गुण विचित्र रूप से अनुभूत नहीं होते ( अर्थात्‌ एक घटादि 
्रव्यों का रूपादिगुण विलक्षण नहीं होता । इस कारण शब्द स्पर्शाश्रय पुथिव्यादिकों 
की विशेषगुण नहीं है यह सिद्ध होता है) ॥ २५॥ 


१५० वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


नन्वात्मगुणो मनोगुणो वा शब्दो भविष्यतीत्यत आह-- 
परत्र समवायात्‌ प्रत्यक्षत्वाच नात्मगुणो न मनोगुणः ॥ २६ ॥ 

शब्दो यद्यात्मगुणः स्यात्‌ तदाऽहं सुखोयते जाने इच्छामोत्यादिवत्‌ अद 
पूर्य अहं वाद्य अहं शब्दवानित्यादि धीः स्यात्‌ नत्वेवमस्ति, न्तु शङ्खः 
पूर्यते बोणा बराह्मते इति प्रतियन्ति छोकिकाः । किञ्च शब्दो नात्मशुणः 
बाह्येन्ट्रियमाह्मर्वात्‌ रूपादिवत्‌ अपि च शब्दो यद्यात्मयोम्यविशेषगु णः स्याद्ू- 
घिरेणाप्युपळभ्येत दु:खादिवत्‌ तस्मात्‌ सुष्ठूक्तं परत्र समवायादिति । 
अमनोगुणत्वे हेतुमाह --प्रत्यक्षत्वादिति | नात्ममनसोगुण इति समासे कर्तव्ये 
यदूसमासकरणं तेन तुल्यन्यायतया प्रत्यक्षत्वादित्यनेनेब हेतुना दिककाळयोर्राप 
गुणत्वं शब्दस्य प्रतिषिद्धमिति सूचितम्‌ ॥ २६॥ 


'शब्द आत्मा अथवा मन द्वव्यका ही गुण मानेंगे ऐसी शंका के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं-- | 

पदपदार्थ--परत्र = अन्य में, समवायात्‌ = समवेत होने से, प्रत्यक्षत्वात्‌ च = 
और प्रत्यक्ष होने से भी, न = नहीं है, आत्मगुण:=आत्मा का गुण, न = नहीं, मनोगुण:= 
मन द्रव्य का गुण है ॥। २६ ॥ 

भावाथ--आत्मा से भिन्न द्रव्यों में सम्बद्ध होने से तथा बाह्य नेत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होने के कारण भी शब्द आत्मा तथा मन द्रव्य का विशेष गुण नहीं है ॥ २६ ॥ 


सपस्कार--शब्द यदि आत्मा द्रब्य का गुण हो तो 'अहं सुखीयते, इच्छति” मैं सुखी 
हूँ, मैं यत्न करता हूँ, मैं इच्छा करता हूँ, इत्यादि प्रतीति के समान “अहं शब्दवान्‌' मैं 
शब्दवाला हूं इत्यादि ज्ञान होने लगेगा, ऐसा ज्ञान नहीं होता, किन्तु शंख बजाया जाता 
है, वीणा बजायी जाती है ऐसा व्यवहार में प्रसिद्ध है। तथा “शब्द, आत्मा का गुण 
नहीं है, बाह्य श्रोत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण खूपादिगुणों के समान” इस अनु- 
मान से भी शब्द आत्मा का गुण नहीं हैं यह सिद्ध द्वोता है । ( इस प्रकार अनुमान से 
दाब्द आत्मा का गुण नहीं है यह सिद्ध कर इसी विषय को तक से सिद्ध करते हैं )-- 
कि--यदि शब्द आत्मा का प्रत्यक्ष योग्य विशेष गुण हो तो बधिर ( बहिरे ) को भी 
(सुखादि गुणों के समान), शब्द सुनाई देगा अतः सूत्रकार ने 'परत्र समवायात्‌' अन्य में । 
समवेत होने से यह ठीक कहा है । मन का शब्द गुण नहीं है इसमें प्रत्यक्षत्वातु-प्रत्यक्ष 
होने से यह हेतु सूत्र में दिया है । इस सुत्र में 'नात्ममनसोगु णः' ऐसा समस्त पद न 
देकर जो समास नहीं किया इससे समान न्याय से “प्रत्यक्ष होने से' इसी हेतु से दिशा 
तथा काल द्रव्य का भी शब्द गुण नहीं है यह सूचित होता है ( अर्थात्‌ शब्द, दिशा, 
काल तथा मन का गुण नहीं है प्रत्यक्ष होने से रूप के समान इस अनुमान से दिशादि 
तीन द्रव्यो का शब्द गुण नहीं है यह सिद्ध होता है ॥ २६ ॥ 


अ० २, आ० १] आकाशे एकपृथक्त्वसिद्धिः १५९ 


यदथमर्य परिशेषस्तदाह-- 
परिशेषाल्लिङ्गमाकाशस्य ॥ २७ ॥ 

शब्द इति शेषः । अत्रापि शब्दः काचदाश्रितो गुणत्वात्‌ रूपादिवदिति 
सामान्यतो हष्टादष्टद्र व्यातिरिक्तद्रव्यसिद्धिः । गुणश्चाय बाह्य केन्द्रियग्राह्म जातो 
यत्वात्‌ रूपादिवत्‌, अनित्यत्वे सति विभुसमवेतत्यात्‌ ज्ञानादिवत्‌ । अनित्य- 
त्वक्ध साधयिष्यते। परिशेषसिद्धस्य द्रव्यस्याबयबकल्पनायां प्रमाणाभावा- 
न्षित्यत्वं सवत्र शब्दोपलब्घेविंभुत्वम्‌ ॥ २७ !। 

शवदढिङ्गस्य द्रव्यस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे अतिदेशेन साधयन्नाह-- 


द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २८ ॥ 


जिस लिये ऐसा पृथिव्यादि आठ द्रव्यों से परिशेष ( अवशिष्ट द्रव्य ) सुचित किया 
उसे दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं कि-- 

पद्पदाथ परिशेषात्‌ = परिशेष ( अवशिष्ट ) होने से, लिङ्ग = साधक है, 
आकाशस्य = आकाश नामक द्रव्य का ॥ २७ ।। 

भावार्थ --उक्त प्रकार से पृथिव्यादि आकाश से भिन्न द्रव्यो का बाधा होने के 
कारण दाब्द आकाश नामक नवम द्रव्य का साधक है ॥ २७ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद का ग्रहण करते हैं कि परिशेष से आकाश का 
साधक 'शब्द' है ऐसा सूत्र में अवशिष्ट पद देना। यहाँ भी शब्द, किसी द्रव्य में 
आश्रित है, गुण होने से, रूपादि गुणों के समान, इस प्रकार सामान्यतोदृष्ठ 
अनुमान से पृथिवी क्षादि अष्ट द्रव्यों से भिन्न द्रव्य की सिद्धि होती है । यह शब्द गुण 
है, बाह्य ( श्रोत्ररूप ) एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण, रूपादि गुणों के समान, 
(अथवा) अनित्य होते हुए व्यापक में समवेत होने से, ज्ञान-इच्छादि गुणों के समान । 
( इन अनुमानों से शाब्द में गुणत्व सिद्ध होता है ) । (अन्तिम अनुमान में हेतु विशेषण) 
अनित्यता को आगे सिद्ध करेंगे । (सूत्र के परिशेष शब्द का अथं “शेषवत्‌ अनुमान 
है यह सूचित करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस प्रकार परिशेष से सिद्ध 
पृथिव्यादि अष्टद्रव्यभिन्न द्रव्य के अवयव मानने से प्रमाण न होने से वह नित्य है, तथा 
सत्र शब्द की उपलब्धि होने से शब्दाश्रय आकाश नामक द्रव्य विभु(व्यापक) है यह 
भी सिद्ध है ॥ २७ ॥ 

इसी शब्दलिङ्ग से सिद्ध आकाश द्रव्य की द्रव्यता, तथा अनित्यता वायु परमाणुओं 
के दृष्टान्त द्वारा भी सिद्धि होने की सूचना सुत्र में करते हैं-- 

पद्पदाथ--द्रव्यत्वनित्यत्वे = द्रव्यत्वजातिमत्ता तथा निस्प्रता, वायुना = परमाणु 
रूप वायु द्रव्य से; व्याख्याते = व्याख्या की गई है ॥ २८ ॥ 


१५२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


अद्रव्यवत्त्वाद्यया वायोनित्यत्वं तथाक्राशस्यापि, गुणबत्त्वादू' यथा 
र तथाकाशस्यापौत्यथः'।। २८ || 

तत्‌ कि बहून्याकाशानि एकमेव वेत्यत आह-- 

तत्तम्भावेन ॥ २६ ॥ 

व्याख्यातमिति विपरिणतेनान्वयः। भावः सत्ता सा यथेका तथाकाशम- 
व्येकमेवेत्यथः ।। २९ ॥ 

नन्बनुगतप्रत्ययमहिम्ना सत्ताया एकत्वं सिद्धम्‌ आकाशे कथमेकत्वं 
तद्रष्टान्तेन सेत्स्यतीत्यत आह-- 


शब्दलिक्षाविशेषाद्विशोेषलिंगाभावाच्च ॥ ३० ॥ 


भावाथ--उक्त प्रकार से अवयव में प्रमाण न होना तथा सर्वत्र उपलब्ध होना 
जसे आकाश द्रव्य के नित्य होने में तथा व्यापक होने में साधक है, उसी प्रकार|प रमाणुरूप 
वायु में द्रव्याश्रितता न होने से जेसे उसमें नित्यता है एवं गुणवान्‌ होने से जेते 
वायु परमाणु द्रव्य होने के समान द्रव्यानाश्रित होने से तथा शब्दगुणाश्रय होने से 
आकाश भी नित्य तथा द्रव्यत्वजातिमान्‌ द्रव्य है यह सिद्ध होता है।। २८ ॥ 


उपस्कार- द्रव्याश्चित न होने से जसे वायु परमाणु नित्य है उसी प्रकार द्रव्या. 
श्रित न होने से आकाश भी (नित्य है), एवं रूपादिगुणाश्रय होने से जिस प्रकार 
परमाणुरूप वायु जैसे द्रव्य है उसी प्रकार आकाश द्रव्य भी शब्द गुण का आधार 
होने से द्रव्य है यह सूत्र का अथे है ॥ २८ ॥ 

तो क्या वह आकाश अनेक है अथवा एक ? इस सन्देह के समाधानाथं सूत्रकार 


पदपदार्थ--तत्त्व = एकतारूप तत्त्व, भावेनन्व्पत्ताजाति से, (व्याख्यात है)॥२६॥ 

भावाथ--उक्त संदेह का निवारण यह है कि आकाश द्रव्य सत्ताजाति के समान 
एक है न कि धनेक ॥ २९ ।। 

उपस्कारं--अट्टाइसवें सूत्र के “व्याख्याते' इस द्विवचनान्त पद का “व्याख्यातं 
ऐसा एकवचन में परिणामकर 'तत्वंभावेन' ईस सूत्र में 'तत्त्वंं पद एकवचन होने से 
झन्वय करना ( भाव ) सत्ताजाति, वह जिस प्रकार एक है उसी प्रकार क्षाकाश द्रव्य 
भी एक ही है यह सूत्र का अर्थ है ॥ २९ ॥ 

शंका--'सत्‌ सत्‌’ इस अनुगत बुद्धि के सामथ्यं से सत्ताजाति में एकत्व सिद्ध है तो 
शक आकाश होने से सत्ता के दृष्टान्त से इसमें एकत्व कैसे होगा इस शंका के समा- 
धानाथे सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ~-शब्दलिङ्गाविशेषात्‌ = शब्दरूप आकाश साधक. हेतु की विशेषता 
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तस्वमाकाशस्य सिद्धमित्यथ:। वैभवे सति सर्वेषां शब्दानां तदेकाश्रय- 
तयेयो पपत्ताबाश्रयान्तरकल्पनायां कल्पनागौरवप्रसङ्गः । अन्यदपि यद्दाकाश 
कल्पनीयम्‌ तत्रापि शब्द पब लिङ्गम्‌ तच्चाविशिष्टम्‌ न च विशेषसाधकं भेद” 
साधक ठिङ्गान्तरमस्ति । आत्मनां दर्याप ्ञानादिकमविशिष्टमेव लिङ्गं तथापि 
व्यवस्थातो लिङ्गान्तरादात्मनानास्वसिद्धिरिति बक्ष्यते ॥ ३० ॥ 
नन्बाकारास्य एकत्वं "तावदस्तु, वेभवात्‌ परममहत्त्वमप्यस्तु, राब्दासम- 
वायिकारणत्वात्‌ संयोगविभागार्वाप स्याताम्‌ एकएथक्र्वं कथमत आह-- 
eS 
न होने से, विशेषलिद्गाभावात्‌ च = और भेदसाधक विशेष हेतु के न रहने से भी 
( आकाश एक है )॥ ३० ॥ 
भावार्थ--यद्यप आकाश के एक होने से उसमें अनेकाश्रित सत्ता के समान 
एकत्व नहीं हो सकता, किन्तु भाकाशसाधक शब्दरूपलिङ्क में कोई विशेषता न होने, 
तथा आकाश में अनेकतौ का साधक विशेष हेतु न होने से भी आकाश एक ही है 
यह सिद्ध होता है ॥ ३० ॥ 
उपस्कार--(सुत्र में आकांक्षित पद की पृतिकर शंकरमिश्च व्याख्या करते 
हैं कि)--'तत्त्वंभावेन' इससुत्र से “तत्त्व! इँस पद की अनुवृत्ति कर सूत्र की 
शाब्दलिङ्गा समान होने तथा भेदसाधक हेतु न रहने के कारण भी भाकाश को 
एकता सिद्ध है । आकाश के व्यापक होने से संपूर्ण जगत्‌ के शब्दों की 
आकाश के आश्रय से ही उत्पत्ति सिद्ध हो सकने के कारण शब्द का एक 
भाकाश को छोड़कर दूसरा आकाश आधार मानने में गोरव दोष आ जायगा, भोर जो 
दूसर। आकाश मानेंगे उसमें भी शब्द ही साधक हेतु होगा, जो सवंत्र समान हो है । 
और न आकाश के अनेकता का साधक शब्दको छोड़कर दूसरा कोई साधक हेतु है । 
जीवात्माओं के साधक ज्ञान इच्छादि गुणा यद्यपि सर्वत्र समान हैं, तथापि व्यवस्था (कोई 
सुखी है कोई दुःखी ) इत्यादि व्यवस्था रूप दूसरे साधक हेतु से आत्मा अनेक हैं यह 
सिद्ध होता है, ऐसा सुखदू.खज्ञाननिष्पत््यविशेषादकात्म्यघू ( ३ अ० २ आ० २९ सुन ) 
अर्थात्‌ सुख-दुःख इत्यादि आत्मसाघक हेतुओं के समान होने से आत्मा एक ही इस 
पूर्वेपक्ष सूत्र के उत्तर में 'व्यतस्थातो नाना' इस सिद्धान्तसुत्र में सिद्ध करेंगे ॥ ३० ॥ 
(शंकापूवेक शंकरमिश्र अग्निम सूत्र का अवतरण देते हैं)--शंका है कि आकाश 
में एकस्व मानेंगे, व्यापक होने से परममहत्‌ परमाण भो सिद्ध हो, तथा शब्द कार्य का 
झसभ-वायिकारण होने से संयोग तथा विभाग गुण भी आकाश में रहे, किन्तु एक 
पृथवत्व से (आकाश काल से पृथक्‌ है इत्यादि रूप) गुण केसे सिद्ध होगा,--इसके उत्तर 
में सुश्रकार कहते हैं कि 
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तदनुविधानादेकएथक्त्वञ्चेति ॥ ३१ ॥ 

नियमेनेकप्रथक्त्वमेकस्बमनुविधत्ते इत्येकप्रथक्त्वसिद्धि: | इतिराह्निकपरि- 
समाप्ती मानसप्रत्यक्षाडिषयबिशेषगुणबद्‌द्रव्यलक्षणमा ह्विकार्थः | तेन प्रथिव्य- 
पेजोबाय्याकाश!नां प्रसङ्गत ईश्वरात्मनश्व लक्षणमश्मिन्नाहिके। तेन चतुदंश- 
गुणबतो पृथिडो, ते च गुणा रूएरसगन्धस्प्ीसङ्कथापरिमाणप्रथक्त्वसंयोग- 
विभागपरत्वापरत्वगुरुत्वद्रवत्व संस्कारा: । तावन्त एव गन्धमपास्य स्नेहेन 
सहापाम्‌ । एत एवं रसगन्धस्नेहृगुरुतवान्यपास्य तेजसः । गन्धरसरूपगुरुत्व- 
स्नेहद्रवत्वान्यपास्य वायोः | शब्देन सह सङ्क'यादिपञचशुणवर्वमाकाशस्य । 


——————— nn 


पद्पदाथ--तदनुविधानात्‌ = एकस्वसंख्यानुसा री होने से, एकपृयक्त्वं ।च=एक 
पृथकत्व गुण भी, ( है) इति=इस कारण ॥ ३१ ॥ 


भावाथ--एकत्वादि शंका में प्रदर्शित गुणों के समान जहाँ एकत्व संख्या रहतो 
है वहाँ नियम से ( अवश्य ही ) एक पृथक्त्व गुण रहता है, इस कारण आकाश में 
एक पृथक्त्व गुण भी है ॥ ३१ ॥ 

उपस्क्रार--नियम से एक पृथक्त्व नामक पुथक्ट्व गुण एकत्व संख्या को अनुस- 
रण करती है इस कारण आकाश में एक पृथक्त्व सिद्ध होता है । सूत्र में 'इति' शब्द 
२ अ० के आह्विक प्रथम की समाप्ति का सूचक सूत्रकार ने दिया है। इस सम्पूर्ण प्रथम 
आहल्लिक का मानसप्रत्यक्ष के अविषय रूप-रस-गन्ध स्पर्शादि गुणों के आधार पृथिवी, 
जल, तेज, वायु आदि द्रव्यो का लक्षण करना विषय है । इस कारण इस द्वितीया- 
भ्याय के प्रथम आल्लिक में क्रम से पुथिवी, जल, तेज, वायु तथा आकाश द्रव्य का 
लक्षण प्रारम्भ में करने के पश्चातु प्रसङ्ग से ईश्वररूप विशिष्ट आत्मा का लक्षण 
भी इस प्रथमाह्लिक में किया है । इससे चतुदंशगुण वाली पृथिवी द्रब्य है यह सिद्ध 
होता है । वे चतुदंशगुण हैं रूप, रस, गन्ध, स्पष्ठ, संख्या, परिमाण , पृथक्त्व, संयोग, 
विभाग, परत्व, अपरस्व, गुरुत्व, व्रवस्व तथा संस्कार । इतने ही चतुदंशगण पृथिवी 
के गुणों में से गन्ध को निकालकर उसके स्थान में स्नेह के साथ जल के होते हैं । 
ओर इन्हीं चतुदंश गुणों में से रस, गन्ध, स्नेह तथा गुरुत्व को छोड़कर रूप, स्पशं, 
संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, द्रवत्व तथा संस्कार ऐसे 
एकादशगुण तेज द्रव्य के हैं। तथा गन्ध, रस, रूप, गुरुत्व, स्नेह तथा द्रवत को 
छोड़कर स्पर्श, संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विमाग, परत्व, अपरत तथा 
संस्कार ऐसे नो गृण वायु के हैं । शब्द, संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग तथा विभाग 
ऐसे छ गृण आकाश द्रव्य के हैं। संख्या, परिमाण, पृथक्स्व, सयोग तथा विभाग ऐसे 
पाँच ही । दिशा तथा काल दोनों द्रव्यों के हैं । परत्व, अपरत्व तथा वेगसहित संख्या, 
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सङ्कथादिपञ्चकमात्रं दिक्काढयोः । परत्वापरत्ववेगसदित सद्ठःयादिपद्वर्क 
मनसः | सङ्गयादिपञ्चकं ज्ञानेच्छाप्रयत्ता्चेइवरस्य ॥ ३१ ॥ 


इति श्रीशाङ्करे वैशोषिक्रसूत्रोपस्कारे छ्वितीयाध्याय- 
स्याद्यमाहिकम्‌ ।। 
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परिमाण, पृथबत्व, संयोग तथा विभाग ऐसे आठ मन के गुण हैं। नित्यज्ञान, इच्छा, 
प्रयत्न, एवं संख्या, परिमाण, पुथक्त्व संयोग तथा विभाग ऐसे आठ गृण ईश्वर के हैं। 
ज्ञान, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धमं, अधमं, भावना संस्कार, संख्या, परिमाण, 
पृथक्त्व, संयोग, तथा विभाग ऐसे चतुर्दशगुभ जीवात्माओं के हैं।। ३१ ॥ 


इस प्रकार श्री शंकरमिश्र कृत वेशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
द्वितीयाष्याय का प्रथम आह्िक समाप्त है । 


ड्वितीयाध्यायै द्वितीयाहिकम्‌ 


इदानों भूतानां लक्षणानि गन्धादोनि परोचिक्षिषुगन्धादीनां स्वाभाविक- 
त्वमोपाधिकत्वन्च व्यवस्थापयन्नाह-- 


पुष्पवस्रयोः सति सन्निकष गुणान्तराप्रादुर्भावो वस्त्रे गन्धाभाव- 
लिङ्गम्‌ ॥ १ ॥ 
रूपरसगन्धस्पशों यत्र कोरणगुणप्रक्रमेणोत्पद्यन्ते तत्र स्वाभाविकाः सन्तो 


लक्षणतामुपयन्ति नान्यथा, न हि समीरण डपळभ्यमानं सौरभं शिलातले 
उपलभ्यमानं शेत्यं जले उपळभ्यमानमोष्ण्यं बा लक्षणं भवति तदेतदाह-- 


( द्वितीयाध्याय .द्वितीयाह्विक ) 

साम्प्रत पृथिवी आदि भूतद्रब्यों के गन्ध, रस कादि प्रदर्शित लक्षणों के यह 
लक्षण युक्त हैं या नहीं इस प्रकार परीक्षा करने की इच्छा रखते हुए गन्धादि गुण 
किन द्रव्यो में स्वाभाविक हैं तथा किन द्रव्यो में उपाधि प्राप्त ( गौण ) हें इस 
व्यवस्था को दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे--पुष्पवस्त्रयोः = पुष्प तथा वस्त्र का, सति = रहते, सन्निकर्षं = 
संयोग सम्बन्ध, गुणान्तराप्रादुर्भावः = कारण गुण से उत्पत्ति न होना, वस्त्रे = वस्त्र 
में, गन्धाभावलिङ्ग = गन्ध के क्षभाव का साधक है ॥ १ ॥ 

भावाथ--चम्पा भादि सुगन्धित पुष्प तथा वस्त्र का संयोग होने पर वस्त्र में 
अपने तन्तुरूप कारण के गन्धरूपगुण से वस्त्र में गन्धरूप कार्य का न आना सिद्ध करता 
है कि वस्त्र में जो सुगन्ध उपलब्ध होता है वह वस्त्र का स्वाभाविक गुण नहीं है, 
किन्तु सुगन्धित पुष्प के संयोग से आने के कारण औपाधिक ( गौण ) है और पुष्परूप 
पुथिवी का स्वभाव-सिद्ध है ॥ १ ॥ 

उपस्कार---रूप, रस गन्ध तथा स्पशे नामक विशेष गुण ही कारण गुण के क्रम 
से अवयवि द्रव्यो में डतरन्न होते हैं, इसी कारण उन द्रव्यों में स्वाभाविक होते हुए वे 
लक्षण होत हैं अन्यथा स्वाभाविक नहीं होते, क्योंकि वायु में उपलब्ध होने वाला 
सुगन्छ पाषाण में गृहीत होनेवाली शीतता, जल में अनुभूयमान उष्णता उनका लक्षण 
नहीं होता इसी अभिप्राय से सुत्रकार "पुष्पवस्त्रयोः' ऐसा सुत्र में कहते हें। जिस कारण 
सुवणं चम्पकनाम के सुगन्धि पुष्प के संनिहित वस्त्र में अंनुभूत होनेवाली सुवणं चम्पक 
पुष्प की सुगन्धि वस्त्र को नहीं है (यदि “बह्नि के अभाव में धुम के अभाव 
के समान कारण के अभाव में कार्य का अभाव साधक होता है ऐसा देखने में थाता 
है अतः प्रस्तुत में केतकी ( केवड़े ) पुष्प के गन्ध का अभाव भी वस्त्र के गन्ध के 
श्रभाव में साधक लिङ्ग हो जायगा, एवं च केतकीपुष्प के गन्ध से ही वस्त्र में भी 
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पुप्पवञ्चयोरिति । न हि कनककेतकोकुसुमस ज्लिकृष्टे वाससि कनककेतको- 
हौरभनुपळभ्यमानं वा्वः! न हि बाससः कारणगुणप्रक्रमेण तदुत्पन्नप , 
किन्तर्हि ? कनककेतकीसन्निधानादौपाधिकं, न हि: वखरे गन्धाभावे केतकी- 
गन्धामावो लिङ्गम्‌ | किं लिङ्गमत उक्तं गुणान्तराप्रादुभोव इति। गुणान्त- 
रात्‌ कारणशुणात अप्रादुभोबोडचुत्पत्तिः यदि हि वखरे यो गन्य उपछभ्यते स 
तस्य स्वाभाविकः स्यात्तदा तदबयवेष तन्तुषु केतकोसन्निकषोत्‌ पूर्व तत्र वस्र 
चोपळभ्येत न चैवमित्यर्थः । तथाच विवादाध्यासितों गन्धो न वख्नसमवेतः 
तदव यब्र गुणाजन्यवि शेषग णत्वात्‌ शोतोषणस्पशोदिबत्‌ ॥ १ ॥ 
प्जाभाविक गन्धं प्रथिव्या छक्षणमाह-- 
व्यवस्थितः एथिव्यां गन्धः ॥ २ ॥ 


nnn 
उसी जाति का सुगश्ब उत्पन्न होगा तो वह वस्त्र का स्वाभाविक गुण क्यों न होगा” 

ऐसी शंका पूर्वंपक्षी करे तो उसके उत्तर में शंकरमिश्र कहतें हैं कि )--वह गन्ध 
वस्त्र के कारण-गुण के क्रम से उत्पन्न नहीं है । शंका--तो कैसा है? 
उत्तर--सुवर्ण केतकी पुष्प के सन्तिहित होने से वस्त्र में वह गुण औपाधिक 
(पुष्प के सम्बन्ध से आया गोण है) क्योंकि वस्त्र कै गन्ध के अभाव में केतकीपुष्प के 
गन्ध का अभाव साधक नहीं है । ( अर्थात वस्त्र के गन्ध न होने में केतकीपुष्प के 
गन्ध का अभाव यदि लिङ्ग हो तब तो उक्त पुष्प तथा वस्त्र गन्धों के काय कारण- 
भाव की शंका होगी यह उत्तर का तात्पर्य है।) (यदि वस्त्र में गन्ध न होने में 
केतकी गन्ध का अभाव लिङ्ग नहीं है तो क्या है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में . शंकरमिश्र 
आगे कहते हैं कि )--इसी कारण सूत्र में “गुणान्तराप्रादुर्भावः ऐसा कहा है ( जिसका 
अर्थ ऐसा शंकरमिश्र करते हैं कारण गुण रूप गृणान्तर ( दूसरे गुण ) से अप्रादुर्भाव 
(उत्पन्न न होना) यदि वस्त्र में जो सुगन्ध अनुभूत होता है वह उसका स्वभावसिद्ध 
गण हो तो उसके तन्तुरूप अवयवों में केतकीपुष्प के सन्निहित होने के पूर्वकाल में 
तन्तुरूप अवयव तथा वस्त्र मे भी सुगन्धि उपलब्ध होने लगेगी, किन्तु ऐसा नहीं है। 
तथा च विवादविषयक गन्ध गुण, वस्त्र में सम्बद्ध नहीं है, वस्त्र के भक्यवों के गुणों से 
उत्पन्न न हुये दशेष गुण होने से शीतोष्ण स्पर्श के समान ( इस अनुमान से गन्ध 
वस्त्र का स्वाभाविक गृण नहीं है यह सिद्ध होता है ) इस अनुमान में वस्त्ररूप में 
व्यमिचार-वारणाथं अजन्य तक विशेषण तथा कमंजन्य संयोग में उक्त दोष-वा रणा ये 
विशेष्य पद दिया है ॥ १ ॥ | 

स्वाभाविक गन्ध गुण पृथिवी का लक्षण है यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--5यवस्थितः = समानजातीय तथा असमानजातीय से व्यावृत्त, पृथि- 
व्यां = पुथिवीद्रव्य में, गन्धब्य्गन्ध गुण है ॥ २ ।। 

भावार्थ--हव्यरूप से समान जातीय जल, तेज भादिकों से तथा असमाक्त 


शब्द. बेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


प्रथिव्यां व्यवस्थितोऽयोगान्ययोगाभ्यां परिच्छिन्नः समानासमानजाती 
यव्याबत्तकतया गन्धो लक्षणमित्यर्शथ: । भवति हि प्रथिवों गन्धवत्येव, 
प्रथिव्येब गन्धवतीति, तदेवं समानजातीयेभ्यो जढादयषभ्योडसमानज्ञातीये 
भ्यो गुणादिपव्चश्यों व्यावत्तेकः स्वाभाविकः प्रधिव्यां गन्ध इति व्यव- 
स्थितम्‌ ॥ २॥। ॥ 

गन्धस्य स्वाभावकत्बव्यवस्थापनप्रकार्मुष्णतायां तेजोळक्षणेऽप्यतिः 
'दिशन्नाह-- | 
एतेनोष्णता व्याख्याता ॥ ३ ॥ 
अबादिलक्षणे शैत्यादावप्ययमतिदेशो द्रष्टव्यः ॥ ३ ॥ 
तेजोलक्षणं परोक्षते-- 


जातीय गुण, कम आदि पदार्थों से व्यावृत्ति (भेद ) करने वाला गन्धरूप गण पृथिवी 
क्षा लक्षण होने से गन्ध पृथिवी का स्वाभाविक गण है यह सिद्ध होता है ॥ २ ॥ 
उपस्कार--पृथिवी द्रव्य में गन्ध के असम्बन्ध, तथा जलादिकों में सम्बन्ध दोनों 
से ब्याबृत्त तथा द्रव्यरूप से समानजातीय जलादिको से तथा गणादि रूप असमान- 
जातीय पदार्थों से भेद-साधक होने के कारण व्यवस्थित गन्ध गण पुथिवी का लक्षण 
है । क्योंकि पृथिवी गन्धाश्रय होती ही है, तथा पृथिवी ही गन्धाश्रय है । (यहाँ गन्धवती 
ही है इस कथन से पृथिवी में जलदि भेदसाधक अनुमान में भागासिद्धि दोष न होगा, 
सथा पुथिवी है इस वचन से व्यभिचार दोष का वारण जानना ) ॥ 
तो इस प्रकार द्रव्यत्वरूप से समान जाति के जल, तेज आदि आठ द्रव्य तथा 
असमानजातीय गुण-कर्मादि पांच पदार्थो से भेद सिद्ध करने वाला स्वाभाविक गण 
पृथिवी में है यह सिद्ध होता है ॥ २॥ 
गन्ध गुण की स्वाभाविकता-सिद्धि का उक्त प्रकार तेज द्रव्य के उष्णतारूप 
स्वाभाविक लक्षण में भी अग्रिम सूत्र में अतिदेश द्वारा (समान प्रकार द्वारा) करते हैं- 
पद्पदाथ--एतन=इस ( गन्घरूप पृथिवी-लक्षण ) से, उष्णता = तेज द्रव्य की 
उष्णता, व्याख्यातामक्ी ब्याख्या की गई ॥ ३ ॥ 
 भाषाथ--'उष्णता, पृथिवी में समवेत नहीं है, उसके अवयवों के गगों से उत्पन्न 
भ हुये गुणविशेष होने से स्वाभाविक द्रव्यत्व के समान न जल में समवेत है, गन्ध 
कै समान, इस अनुमान से बाघ होने के कारण पृथिवी तथा जल में उपलब्ध होने 


बाली उष्णता ओोपाधिक, तथा तेज में स्वाभाविक है यह सिद्ध होता है ऐसा सूत्र का 
अभिप्राय है ॥ ३ ॥। 


उपस्कार--आगे कहे जाने वाले शीतता आदि जलादि-छक्षणों में भी पृथिवी 
शुज के गन्ध के स्वाभाविकता के समान इस सूत्र में कहे हुए उष्णतारूप स्वाभाविक 
गुण के लक्षण का अतिदेश ( समान प्रकार की सूचना ) जाननी चाहिये ॥ हे ॥ 
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तेजस उष्णता ॥ ४ ॥ 
स्वाभाविक्युष्णता तेजोलक्षणमित्यथेः । रूपमपि थयुक्कभास्वरसुपळ- 
क्ष्यते ॥ ४ ॥ 
अपां लक्षणं परोक्षते-- 
अप्सु शीतता ॥ ५ ॥ 
स्वाभाविको शीतता अपां लक्षणमित्यर्थः । तथाच शिलातलश्रोखण्डादो 
नातिव्याप्तिरिति भाबः । शोततया रूपरसावप्युक्तलक्षणो स्नेह सांसिद्धिकद्र- 
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तेज द्रव्य के लक्षण की परीक्षा करते हैन 

पदपदार्थ--तेजसि = तेजमें, उष्णता = उष्णता गुण ( स्वाभाविक है) ॥ ४ ॥ 

भावार्थ--स्वाभाविक्र उष्ण स्पशे गुण तेजद्रव्य का स्वाराविक गुण है ॥। ४) 

उपस्कार--स्वमभावसिद्ध उष्णस्पर्श गुण तेजनामक द्रव्य का इतर पदार्थों से 
भेदसिद्धि करने के कारण लक्षण है यह सूत्राथं है। इससे परप्रकाशक ( भास्वर ) 
शुक्लरूप स्वाभाविक विशेष गुण भी लक्षण हैं यह भो सूचित होता है ॥ ४॥ 


जल के लक्षण की सूत्रकार परीक्षा करते हैं-- 

पद्पदार्थ--अप्सु = जल में, शीतता > शीतस्पशेगुणाधा रता, स्वाभाविक जल का 
लक्षण है ॥ ५ ॥। | 

भावार्थ--'स्वाभाविक शीतस्पशं की आधारता पृथिवी में समवेत नहीं है, उसके 
झवयव-गुणों से उत्पन्न न होने के कारण, स्वाभाविक द्रव्यत्व के समान तथा तेज में 
समवेत भी नहीं है, गन्ध के समान, इन अनुमानों से बाघ होने के कारण पृथिवी आदि 
द्रव्यों में उपलब्ध होने वाली शीतता आओपाधिक तथा जल में स्वाभाविक है ऐसी 
सूत्रकार ने जल द्रव्य की इस सूत्र में परीक्षा दिखाई है ॥ ५ ॥ 


उपर्कोर--स्वमावसिद्ध शीतस्पशंवत्ता जल का लक्षण है। अत; ऐसा होने से 
दालातरू तथा चन्दन आदि पृथिवी में जल के सम्बन्ध से दोत्य होने के कारण अति- 
च्याप्ति दोष न होगा । इस शीतस्पर्श गुण से अप्रकाशक शुक्ल रूप, तथा मधुररस 
जिनका जल-लक्षण में स्वरूप कहा गया है ये दोनों, तथा स्नेह एवं स्वाभाविक 
द्रव्यत्व भी जरू के स्वाभाविक गुण न होने से लक्षण है यह सुचित होता है । शंका- 
पुथिवी-लक्षण की परीक्षा के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त जल के लक्षण को परीक्षा के अनन्तर 
तेज द्रव्य के लक्षण की परोक्षा करना उचित रहते तेज लक्षण को परीक्षा के पश्चात्‌ 
जल के लक्षण की परीक्षा करने से क्रम के भंग करने का दोष सूत्रकार ने क्यों किया? 
उत्तर--तेज का उष्ण स्पर्श पृथिवी तथा जल के स्पशं को क्षमिभूत कर देते हैं। 
( अर्थात्‌ दबा देते हैं) मह सूचित करने के लिये पृथिवी तथा जल के छक्षणों की 
परीक्षां के मध्य में तेज के लक्षण की परीक्षा सूत्रकार ने की है, बतः, अथवा सत्र में 


१६० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


वत्वञ्चोपलक्षयति । ननु उहेशळक्षणकमभङ्गः कुत इति चेन्न तेजःस्पर्शस्य 
प्रथिवोजल्स्पशयोरभिभावकत्वसूचनाय तयोमध्ये तेजःपरोक्षाया उक्तत्वात्‌ , 
वायुपरोक्षासूचनाथ वा क्रमळङ्घनम्‌ । तथा चापाकजानुष्णाशोतस्पर्शो वायोः 
स्वाभाविकः सन्‌ लश्षणमित्युन्नेयमित्ति तात्पर्यम्‌ ॥ ५ ॥| 

तदेब॑ कारणगुणपूर्वकाः स्पर्शषतां विशेषशुणाः गन्धादयः प्रथिज्यादोनां 
लक्षणानीत्युक्तत्‌ | इदानीं क्रमप्राप्त कालछक्षणप्रकरणमारभमाण आह-- 

अपरस्मिन्नपरं युगपत्‌ चिरं ज्षिप्रमिति काललिङ्गानि ॥ ६ ॥ 

इतिकारा ज्ञानप्रकारपरः प्रत्येकमभिसम्बध्यते, तथायापरमिति- 
प्रत्ययो युगपदितिप्रत्ययः चिरमितिभ्रत्ययः क्षिप्रमितिप्रस्ययः कालः 
न को हुई भी वायु-लक्षण के परीक्षा की सुचना करने के लिये क्रमभग सूत्र में है। 
( यहाँ पर अथवा सुवर्ण तथा चन्द्रिकादिको में क्रम से पुथिवी तथा जल का स्पर्श 
तेज के उष्णस्पर्श का अभिभावक (दबाने वाला ) है इस लिये द्वितीय कल्प का 
शंकरमिश्र ते अनुसरण किया है। स्पशश्रियतारूप समान धम से स्मरण होने के 
कारण वायु-परीक्षा भी जाननी चाहिये । इसलिये सूत्रकार ने क्रमभंग किया 
है यह शंकरमिश्र के द्वितीय कल्प का अभिप्राय है) । (अत: शंकरमिश्च कहते हैं कि 
ऐसा सुत्रकार का कमभंग में तात्पयं होने के कारण )--अपाकज तथा भनुष्णा- 
शीत स्पर्श वायु द्रव्य का स्वाभाविक गुण होने से वायु का लक्षण है यह जानना 


चाहिये यह तात्पयं है ॥ ५ ॥। 
तस्मात्‌ इस प्रकार कारण-गुणों से उत्पन्न होने वाले स्पर्शाश्चय पुथिवी आदि 


द्रव्यों के गन्धख्प इत्यादिविशेषगुण पृथिव्यादि द्रव्यों के लक्षण है यह पृबेग्रंथ में कहा 
गया है । सांप्रत आकाश-लक्षण के पश्चात्‌ उह श्यक्रम के अनुसार काल द्रव्य का लक्षण 
प्रारम्भ करते हुये सूत्रकार कहते हैं मध्य म अन्य ( पुथिवी आदि लक्षणको प्रीक्षादि) 
वर्णन केवल बलवान्‌ जिज्ञासा की निवृत्ति के लिये किया गया है)। 

पद्पढाथ--अपरस्मिनु = पास, तथा कनिष्ठ में, क्षपरं+अपर है, युगपत्‌=एक 
काल में है, चिरं-विलम्ब से है, क्षिप्र = शीघ्र है, इतिल्ये संपूर्ण ज्ञान, कोललिङ्गानि= 
काल के साधक हैं ॥ ६ ।। 

भावार्थे--समीपस्थ पदार्थ में तथा कनिष्ठ अवस्था वाले मनुष्यों में यह अपर है, 
एवं दुर के पदार्थ में एवं ज्येष्ठ अवस्था वाले में यहु पर है। इस ज्ञान से इसी प्रकार 
यह एक काल में हुआ, यह विलम्ब से हुभा, यह शीघ्र हुआ, यह संपूर्ण ज्ञान काल 
नामक द्रव्य के साधक लिङ्ग हैं ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--सुत्र के अन्त में इति शब्द ज्ञानो के प्रकारो का बोधक है । ऐसा होने- 
से यह (अपर) समीप है यह (पर) दूर है तथा यह ज्ञान ( अपर ) कनिष्ठ है, यह परु 
ज्येष्ठ है, यह ज्ञान एक काल में उत्पन्न हुआ, यह बिलम्ब से हुआ, यह शीघ्र हुआ, 
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ढिङ्गानीत्यथ: । अपरस्मिन्नपरमित्यनेन परस्मिन्‌ परमित्यपि द्रष्टव्यम्‌ तेना- 
यमर्थः बहुतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मनि स्थविरे युवानमवघि कृत्वा परत्व- 
मुत्पद्यते तञ्च परत्वमसमवायिकारणसापेक्षम्‌ । न च रूपादय लमवायिकारणं 
व्यभिचारात्‌ त्रयाणां गन्धादीनां वायो परत्वानुत्पादक यात्‌ । म्पशस्याप्यु- 
प्णादिभेदेन भिन्नस्च प्रत्येक व्यमिचारात्‌ । न चावच्छिन्नपरिमाण तथा तस्य 
विज्ञातीयानारम्भकत्वात्‌ , तपनपरिस्पन्दानाङच व्यधिकरणत्वात्‌ । तदब* 
चिछन्नद्रव्यसंयोग एबासमवायिकारणं परिशिष्यते तच्च द्रव्यं पिण्डमात्त- 


यह संपूर्ण ज्ञान काल द्रव्य के साधकलिङ्ग है । यहाँ सूत्र में 'अपरस्मिन्तपरं' अपर पदार्थ 
में अपर है, इस कथन से “परस्मिन्‌ परं' पर पदार्थ में पर है अर्थात्‌ दुर तथा ज्येष्ठ है 
यह ज्ञान भी लेना चाहिये । इससे यह अर्थे आता है कि अधिक सूर्य-क्रिया से अन्त रित 
( अन्तरवाले ) जन्मवाले वृद्ध पुरुष में तरुण पुरुष को अवघि मानकर कालिक 
परस्व गुण उत्पन्न होता है, और परत्वगुणरूप भाव कार्य होने -से असमवायि- 
कारण की अपेक्षा रखता है । इस परत्वाधार दूरस्थ पदाथ अथवा ज्येष्ठ पुरुष शरीर में 
वर्तमान रूपादि गुण व्यभिचार होने से उसके असमवायि नहीं हो सकते । क्योंकि गन्ध, 
रूप, तथा रस ये तीन गुण वायु में न होने से यह वायु दूर है, यह समीप है इत्यादि बुद्धि 
को उत्पन्न नहीं कर सकते एवं स्पशंगुण भी जो उष्ण, शीत तथा अनुष्णाशीत इत 
भेद से भिन्न है प्रत्येक में व्यभिचार होने से परत्वादि गुणों को उत्पत्ति नहीं कर सकता 
( अर्थात्‌ दूरस्थपरत्ववान्‌ जलादिकों में शीत आदि एक-एक ही स्पशं रहने से प्रत्येक 
जलादिकों से उत्पन्न परत्वादि गुणों में प्रत्येक का व्यभिचार दोष आ जायगा तथा 
पाकज स्पशं के उत्पत्ति के समय में अपरस्व के उत्पन्न होने की आपत्ति के कारण 
स्पर्श के विलक्षण होने से परत्वादिगुणों में भी विलक्षणता आ जायगी यह दोष 
भी जान लेना) । (आगे शकरमिश्च कहते हैं कि )--इस परस्वादि गुण में 
इयत्ताविशिष्ट परिणाम गुण भी कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह विजातीय कार्यों 
को उत्पन्न ही नहीं करता, सूर्यक्रिया सूर्य में वतमान होने से परत्वादिकों के आश्रयों 
में न होने के कारण वह व्यधिकरण (भिन्न आधार में) है । तो ( परत्वादि गुणों 
का असव!यिकारण क्या होगा ? इस प्रश्‍न के उत्तर में शंकरमिश्र कहते हुँ) कि पर- 
स्वादि युक्त द्रव्य का संयोग ही परत्वादि गृणोतपत्ति में कारण है यह परिशेष से सिद्ध 
होता है, और वह द्रव्य परत्वादिकों के आश्रय पदार्थ तथा शरीर आदि एवं सूर्य 
दोनों से संयुक्त व्यापक ही होगा ( अर्थात्‌ परत्वाघार शरीरादि तथा सूर्यं दोनों में 
संयुक्त किसी व्यापक द्रव्य का संयोग ही परत्वादि ज्ञानख्प कार्य में असमवायिकःरण 
है) । ( आकाश वह व्यापक द्रव्य नहीं हो सकता इस आशय से आगे शकरमिक्र 
कहते हैं कि )--(व्यापक होने के कारण) आकाश द्रव्य को दोनों में संयुक्त (परत्वा- 
बार पदार्थ तथा सूरय में संयुक्त) द्रव्य माना जाय तो कहीं भी नगाड़ के दंडे से ताडन 
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१६२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


ण्डोभयसंयुक्तं विभु स्यात्‌ । आकाशस्य ततस्वाभाव्यकल्पने क्कचिदपि भेये- 
भिघातात्‌ सव भेरीषु शब्दोत्पत्तिप्रसङ्ग: । तथाच कालस्येव मात्तण्डक्रियो- 
पनायकः । आत्मनश्च द्रव्यान्तरधमँघु द्रव्यान्तरावच्छेदाय स्वप्रत्यासस्य- 
विरिक्तसन्निक्षोपेक्षत्वात्‌ अन्यथा वाराणसोस्थेन महारजनारुणिम्ना पाटलि- 
पुत्रेडपि स्फटिकमणेरारुण्यप्रसज्ञातू । कालस्य तु ततस्वभावतयेव कल्पनाद- 
यमदोष: | कालेनापि रागसंक्रमः कथं नेति चेत्‌ नियतक्रियो पनायकत्वैनेव 
तत्सिद्ध: । एवं स्थबिरमवधि कृत्वा यूनि अपरत्त्रोत्पत्तिर्निर्पणोया । युगप- 
दिति । युगपज्ञायन्ते युगपत्तिष्ठन्ति युगपत्‌ कुवेन्ति इत्यादिप्रत्ययानाङच 
एकस्मिन्‌ काळे एकस्यां सूर्णगतो एकस्मिन्‌ सूयंगत्यवच्छिन्नकाढे इत्यथः । 
नचाप्राप्ता एव सूर्यागतयो विशेषणतामनुमजन्ति न च स्वरूपप्रत्यासन्ना 
से शब्द उत्पन्न होते ही संसार के सभी नगाड़ों में शब्द ( आवाज ) होने की आपत्ति 
झा जायगी । ( अर्थात्‌ परत्वाधार तथा सूयं दोनों में संयुक्त द्रव्य अपने संयोगी तथा 
समान काल के जितने द्रव्य हैं उनमें परत्व को उत्पन्न करता है, ईस कारण परत्वादि 
गुण के समान संपूर्ण भेरी ( नगाड़ों ) में सर्वत्र शब्द उत्पन्न होने लगेगा । इस कारण 
काल के स्वभाववाला आकाश द्रव्य नहीं हो सकता ) । ( अतः शंकरमिश्र आगे 
कहते हैं कि)--ऐसा होने से सूयं से संयुक्त काल का ही परत्ाश्रय शरीरादि पदाथ के 
साथ संयोग परस्वादि गुण रूप कार्य की उत्पत्ति में असमवाथिकारण है, अत: व्यापक 
काल द्रव्य ही सूय की क्रिया को परत्वाश्रय शरीरादि पदार्थो में ले जाता है। जीव आत्मा 
व्यापक द्रव्य होने पर भी दूसरे द्रव्यों के धर्मा मे अन्य द्रव्य के सम्बन्ध करने के लिये 
अपने सान्निध्य से भिन्न दूसरे उपाघिरूप पदार्थं के सन्निकर्ष की अपेक्षा भी करता 
है । नहीं तो वाराणसी में वर्तमान महारजन ( जपापुष्गदि रक्त द्रव्य ) की अरु. 
णिमा ( लाली ) से पटना नगर में वर्तमान स्फटिक मणि में रक्तिमा ( लाल रंग) 
ग्राह्य होने का दोष झा जायगा । और काल द्रव्य तो अपने संयोग के आधार 
तथा समान काल के जितने पदाथ हैं उनमें वतमान परत्वादि कार्य के असमवायि- 
कारण काल-पिण्ड-संयोगाघार रूप स्वभाव होने से पृवंप्रदशित दोष सवंत्र शब्दोत्पत्ति 
रूप नहीं हो सकता, क्योंकि आकाश में ऐसा स्वभाव नहीं है । शंका--व्यापक काल 
को लेकर राग-संक्रमण ( काशी के जपापुष्पादिकों की क्रिया से पटने के स्फटिक 
मणि में रक्तगृण का ज्ञान होना) यह दोष क्यों न होगा । उत्तर--काल की निया- 
मित क्रिया का ही ( उपनायक ) अन्यत्र ले जाने वाला स्वभाव है अतः यह दोष 
नहीं हो सकता । प्रदर्शित परत्व गुण की उत्पत्ति के समान वृद्ध पुरुष को अवधि मान 
कर तरुण पुरुष में अपरत्व गुण की उत्पत्ति का निरूपण करना चाहिये । युगपत्‌ 
( एक काल में ) उन्पन्न होते हैं, एक काल में बेठे हैं, एक काल में करते हैं इत्यादि 
ज्ञानों का भी एक ही समय में एक सुयं की गति में अर्थात्‌ एक सुर्य की गति से युक्त 
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एब ताः, तस्मादेताहशविशिष्टप्रत्ययान्यथानुपपक्त्या विशेषणप्रापक यद्‌ द्रव्यं 
स काछः ॥ ६॥ 

ननु सिध्यतु कालः, स तु नित्यो द्रव्यं बेति न प्रमाणमत आह- 

द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ७ ॥ 

यथा वायुपरमाणोगुणवत्त्वादू द्रव्यत्वम्‌ अद्रव्यत्वाच नित्यत्वं तथा काल- 
स्यापोत्यथः ।। ७ ॥ 

तथापि सन्तु बहवः काला इत्यत आह-- 

तत्त्तम्भावेन ॥ ८ ॥ 

व्यारूयातमिति बिपरिणतेनान्त्रयः । चिरादिप्रत्ययानां कालञ्ङ्गनां सत्रश्र- 

विशेषा दनेकत्वेऽप्यात्मनामिच विशेषलिङ्गाभाषात्‌ सत्तावदेकर्वं काळग्येत्यथः । 
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काल में ऐसा अर्थ हे । ( यदि 'इदानीं' इस समय इत्यादि ज्ञान सूर्य की क्रिया से ही 
हो सकता है तो काल द्रव्य को कल्पना क्यों की जाय ऐसा कहो तो शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--विना प्राप्त हुये सूये को गति क्रियाविशेषण नहीं हो सकती, ओर न वह 
स्वरूप से 'इदानीं घट' इत्यादि प्रतोति से घटादि पदार्थो में सन्निहित है, इस कारण 
'युगपज्जायन्ते' इत्यादि वशेष ज्ञानों फे असभव होने के कारण सूर्यक्रियारूप विशे- 
षण को पहुंचाने वाल। जो द्रव्य है वही काल है यह सिद्ध होता है ॥ ६ ॥ 

शंका--काल उक्त प्रकार से सिद्ध हो, किन्तु वह नित्य अथवा द्रव्य है इसमें क्या 
प्रमाण ? इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ---्रव्यत्व नित्यत्वे = द्रव्यता तथा नित्यता दोनो, वायुना = परमाणु 
रूप वायु से, व्याख्याते = कही गई हैं । 

भावाथ--जिस कार परमाणु रूप वायुरूप गुणवान्‌ होने से द्रव्य तथा द्रव्याना- 
घार होने से नित्य है. उसी प्रकार काल द्रव्य भी गुणाधार होने से द्रव्य एवं द्रव्य 
मे आश्रित न होने से नित्य है ॥। ७ ॥। 

उपस्कार--जिस प्रकार परमाणु रूप वायु गुणाश्रय हीने से दव्यत्वजातिमान्‌ है, 
और द्रव्य में अनाश्रित द्रब्य होने से नित्य है, उसी प्रकार कालद्रव्य भी गुणाधार होने 
से द्रव्य तथा अवयव द्रव्य के आश्रित न होने से नित्य भी है यहु सूत्र का अर्थ है ॥७॥। 

तथापि काल में अनेक क्यों नहीं माने जॉय । इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदार्थे--तत्त्वं = एकता, भावेन = सत्ता से, ( व्याख्यात है) ॥ ८ ॥। 

भावाथ--प्तत्ताजाति के समान कालद्रव्य भी एक है ।। ८ ॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में ७ सूत्र के “्याख्याते' इस द्विवचनान्त पद की “तत्त्व! 
इस एकवचन के अनुसार 'व्याख्यात ऐसा एकवचन में परिणाम कर सत्ताजाति से 
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नन्बेवं क्षणलवमुहृत्तयामदिवसाहोरात्रपक्षमासत्व॑यनसंवत्सरादिभेदेन भूयांसः 
काळास्तत्‌ कथमेक इति चेन्न भेदभानस्य उपाधिनिबन्धनत्वात्‌ । यथा एक 
एव स्फटिकमणिजवातापिज्ञाद्यपाध्युपरागोण भिन्न इव भासते तथेक एव कालः 
हू बिर पद 

सूयम्पन्दाद्यवच्छेद भेदेन तक्त्कायोविच्छेदभेदेन च भिन्न इव भासते इत्यभ्युप- 
गमात्‌ । तथा च कालोपाध्यव्यापकः कालोपाधिः, स्वाधेयकादाचित्काभावा- 
प्रतियोग्यनाधारः कालो बा क्षणः प्रतिक्षणं कस्यचिदुत्पत्तेः कस्यचिद्विनाशादेत- 
द्ध्यवसेयम्‌ | क्षणद्वयश्च टब इत्याद्यागमप्रसिदम्‌ । ननु तथाप्यतीतानागतबते- | 

भे “त्र \ ५ ६ १० लक सिद्धि,” हत्या- 
मानभेदेन काळत्रयमस्तु श्रुयते हि “त्रेकाल्यमुपावत्तते” त्रेकाल्यासिद्धि:” इत्या 
दीति चेन्न । वस्तुतत्पागभावतत्पध्वंसावच्छेदेन त्रेकाल्यव्यवद्दारात्‌ येन हि 
बस्तुना यः काळो5वच्छिद्यते स तस्य वत्तमानः, यतृप्रागभावेन यः कालोडव - 


कालद्रव्य की एकता व्याख्या की गई है ऐसा अन्वय करना । विलम्ब से उत्पन्न हुआ, 
एक काल में उत्पन्न हुआ इत्यादि प्रदर्शित काल-साधक ज्ञानो के सर्वत्र समान होने से 
आत्मा के व्यवस्था क समान अनेकता में साधक विशेष लिङ्ग न होने के कारण भी 
सत्ताजाति के समान एक ही काल है । यह सूत्र का अथं है । शङ्का--कालद्रव्य एक 
मानने से क्षण, छव, मुहूतं, याम, दिन, अहोरात्र, पक्ष, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर 
इत्यादि पूर्व व्याख्या किये भेद से अनेक कालों का कहना असंगत हो जायगा । उत्तर-- 
उक्त कालद्रव्य की भेद-प्रतीति ओपाधिक होने से भ्रम है यह सिद्ध होता । जिस प्रकार 
एक ही स्फटिकर्माण जपापुष्प, तापिजद्रव्य आदि उपाधियों के समीप होने पर रक्त, 
नील आदि स्वरूप से एक होने पर भी भिन्न-भिन्न प्रतीत होता है, इसी प्रकार एक 
ही काल द्रव्य भी सूय क्रियादि भिन्न-भिन्न उपाधियों के सम्बन्ध से भिन्न-भिन्न प्रतीत 
होता है ऐसा मानते हैं । ऐसा होने से भपने से भिन्त काल की उपाधि में न रहने 
वाले कालोपाधि को अथवा अपने में वर्तमान कदाचित्‌ होनेवाले ध्वंस तथा प्रागभाव- 
रूप अभाव के प्रतियोगौ के अनाधार काल को क्षण कहते हैं, क्योंकि प्रतिक्षण में 
किसी की उत्पत्ति तथा किसी का नाश होता है। ( अर्थात्‌ किसी भी क्षण में ध्वंस 
तथा प्रागभाव के प्रतियोगी को आघारता नहीं होती )। इस कारण यह क्षण का 
लक्षण हो सकता है। ( इसी कारण मुक्तावली में भी क्रियाजन्य-विभागन्प्राग भावयुक्तं 
क्रिया ही को प्रथम क्षण कहा है। ) ( आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--ऐसे दो क्षण 
को “लव? ऐसी शास्त्रकारों ने संज्ञा की है । शका--तथापि भूत, भविष्य तथा वतंमान 
इस भेद से तीन प्रकार के काल हो सकेंगे, क्योंकि 'त्रंकाल्यमुपावतंते' तीन काल के 
परिवर्तन हुआ करते हैं, 'त्रेकाल्यासिद्धि:' "त्रिकाल की असिद्धि है' इत्यादि सूत्रों में 
त्रिकाल-विषय में वणित है। उत्तर--पदार्थं तथा उसके प्रागभाव और ध्वंस के 
सम्बन्ध से भूत-मविष्यादि त्रिकाल का व्यबहार होता है, जिस पदार्थ से जो समय 
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च्छिद्यते स तम्य भविष्यत्कालः यतूपाराभावेन यत्मध्वंसेन यः काळोऽ- 


वच्छियते स तस्यातीतकाळः तथाचावच्छेदकत्रिस्वाधोनः काळबित्वव्य- | 
बहार: !। ८॥ 


इदानों सबर्पित्तिमतां काल: कारणमित्याह--- 


नित्येषु भावादनित्येषु भावात्कारणे कालाख्येति ॥ & ॥ | 
इतिशब्दो हेतौ इति हेतोः कारणे सर्वोत्पत्ति मतकारणे काळ इत्याख्या | 
हेतुमाह नित्येष्त्रभावादनित्येषु भाबादिति । नित्येषु आकाशादिषु युगपज्ज्ञातः 
चिरं जातः क्षिप्रं जातः इदानों जातः दिवा जातः रात्रो जात इत्यादिप्रत्यय- 
स्याभावात्‌ , अनित्येषु च घटपटादिषु योगपद्यादिप्रत्ययानां भावात्‌ अन्वय- 
nnn 
सम्बद्ध होता है वह उसका वर्तमान काल तथा जिस पदार्थ के प्रागभाव से जो सम्बद्ध 
होता है वह भविष्यकाल, जो जित पदार्थ के ध्वंस से सम्बद्ध होता है वह उसका 
भूतकाल होता है, ऐसा होने से व्यावर्तक विशेषण के त्रित्व के अधीन भत भविष्य 
तथा वतमान ऐसा त्रिकाल का व्यवहार होता है ॥ ८ ॥ 


इस समय संपूर्ण उत्पन्न होने वाले पदार्थो का काल ही कारण है यह सुत्र में 
कहते हैं-- 


पद्पदाथ--नित्येषु = नित्य पदार्थों में, अभावात्‌ = न होने से, कारणे = उत्प- 


त्तिवाले संपूर्ण कार्यो के कारण में, कालाख्या =कल संज्ञा है, इति = इस 
कारण ॥ ९ ॥। 


भावाथ--नित्य पदार्थो में एक समय उत्पन्न हुआ, विलम्ब से उत्पन्न हुआ 
इत्यादि प्रतीतियों के न होने से, तथा अनित्य पदार्थो में उक्तज्ञानों के होने से भी 
संपूर्ण उत्पन्न होने वाले जगत्‌ कायं के कारण का काल ऐसा नाम है ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--सृत्र के इति शब्द का अर्थ है हेतु, इस कारण से संपूर्ण जगत्‌ के 
उत्पन्न होने वाल कार्यो के कारण की काल यह आख्या--संज्ञा है । इसमें सूत्रकार हैतु 
देते हैं कि 'नित्येष्वभावादनित्येषु भावात्‌’ इति । आकाशादि निस्यपदार्थो में एक समय 
में उत्पन्न हुआ, विलम्ब से उत्पन्न हुआ, शीघ्र उत्पन्न हुआ, इस समय उत्पन्न हुआ, 
हिनमें उत्पन्न हुआ, रात्रि में उत्पन्न हुआ' इत्यादि प्रतीति न होने से तथा अनित्य घट- 
पट आदि पदार्थों में एक समय में उत्पन्न हुआ इत्यादि प्रतीतियों के होने से, अन्वय 
तथा व्यतिरेक से काल ही सम्पूर्ण उत्पन्न होने वाले पदार्थो का निमित्त कारण काल 
है यह सिद्ध होता है (यहाँ पर, योगपद्यादि, इस उपस्कार के आदि पद से आज होगा' 
कल होगा, इत्यादि प्रतीति लेनी चाहिये। अर्थात्‌ 'युगपञ्ज।तः इत्यादि प्रत्यय का उसर 
कार्य की उत्पत्ति के आश्रय होने से काल ही विषय है, क्‍यों कि “जो कायं की उत्पत्ति 
के आधार रूप से व्यवहार का विषय होता है वह उसके उत्पत्ति का कारण होता है” 
यह नियम है, कारण यह कि-जो जिसकी उत्पत्ति का होता है वह उसका कारण होता 
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` व्यतिरेकाभ्यां कारणं काल इत्यथः। न केवलं योगपद्यादिप्रत्ययबलात्‌ काल्स्य 
सर्वोत्पत्तिमन्निमित्तकारणत्वम्‌ अपि तु पुष्पफलादोनां हैमन्तिकबासन्तिकप्रा- 
वृषेण्यादिसज्ञाबळादप्येतद्ध्यव सेयम्‌ ॥ ९ ॥ 

कार्लालङ्गकरणं समाप्य इदानीं दिगलिङ्गप्रकरणमारभसाण आह-- 


इत इदमिति यतस्तदिश्यं लिङ्गम्‌ ॥ १० ॥ 
दिश इदं दिइयं दिगनुमापकम्‌ | इतोऽल्पतरसंयुक्तसंयोगाश्रयादिद्‌ं बहुतर- 
संयुक्तसंयोगाधिकरणं परम्‌ इतश्च संयुक्तसंयोगभूयस्त्वाधिकरणादिद्‌ं संयुक्तः 
संयोगाल्पीयस्ट्वाधिकरणमपरमिति नियतद्म्देशयोः समानकालयोः पिण्डयो- 


है--ऐसा व्याप्ति है यह तात्पर्यं है) । (आगे शंकर मिश्च कहते हैं कि)--केवल प्रदर्शित 
'युगपत्‌ उत्पन्न हुआ! इत्यादि प्रतोतियों की सामथ्यं से ही काल नामक द्रव्य सम्पूर्ण 
कार्य मात्र की उत्पत्ति का कारण है यह नहीं किन्तु पुष्प, फल इत्यादिकों के यह पुष्प 
तथा फल हेमन्त ऋतु के हैं; यह वसन्तक्रतु के यह वर्षाऋतु के इत्यादि संज्ञा के बल से 
भी काल सम्पूर्ण कार्यो की उत्पत्ति में निमित कारण है यह निश्चित होता है ॥ ९ ॥ 

इस प्रकार काल-साधक प्रकरण समाप्त कर स।म्प्रत दिशा द्रव्य-साधक प्रकरण 
आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--इत: = इससे, इदं “यह ( पर है-दूर है) इति = इस प्रकार, 
यतः = जिस द्रव्य से, ( प्रतीति होती है ), तत = वह, दिश्यं = दिशासाघक, लिङ्गं = 
लिङ्ग (हेतू) है॥ १० ॥ 

भावाथ--इस अत्यन्त अल्प संयुक्त संयोगाश्रय द्र व्य से यह अति अधिक संयुक्त 
संयोगाश्रय द्रव्य (पर) दुर है, और इस अधिक संयुक्त संयोगाश्रय ( दूरस्थ ) पदार्थ से 
यह न्यून संयुक्त संयोगाश्रय द्रव्य अपर (समीप) है, इस प्रकार का ज्ञान एक ही दिशा 
तथा समय वाले पदार्थों में होता है वह दिशानामक द्रव्य है ॥ १० ॥ 

उपस्कार-- दिशा का यह दिश्य इस व्युत्पत्ति से दिशा द्रव्य की अनुमान से 
सिद्धि कराने वाला लिङ्ग ऐसा सूत्र के 'दिश्यं लिङ्ग ' इस वाक्य का अथ है । इस 
अति न्यून संयुक्त संयोग संबन्ध के आधार द्रव्य से यह अति अधिक संयुक्त संयोग 
सम्बन्ध का क्षाधार द्रव्य पर ( दूर ) है, तथा इस संयुक्त संयोग सम्बन्ध अधिकता के 
आश्रय द्रव्यो से यह संयुक्त संयोग सम्बन्ध की अति न्यूनता का आधार द्रव्य 
झपर ( समीप ) है ऐसा विशिष्ट ज्ञान नियत ( एक ) ही दिशा में स्थित तथा समान 
काल के दो पदार्थो में जिस द्रब्य से होता है वह दिशा नामक द्रव्य हे यह सूत्र का 
श्रं है । { अर्थात्‌ इससे यह दूर है, इससे यह समीप है इस प्रकार देशिकरपत्व तथा 
अपरत्व का ज्ञान जिससे होता है बही दिशा द्रव्य का अनुमापक लिङ्ग ( हेतु ) है। 
काल के समान देशिक परत तथा अपरस्त रूप काये के असमवायि कारण दिशा तथा 
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येतो द्रव्याद्ववति सा दिगित्यथः । न हि ताहशं द्रव्यमन्तरेण भूयसां 
संयुक्तसंयोगान।मल्पःयसां बा पिण्डयो रुपनायकमन्यद्स्ति न च तदुप- 
नयमन्तरेण तत्तद्विशिष्टबुद्धि न च तामन्तरेण परत्वापरत्रयोरुत्पत्ति: न च 
तदुत्पत्तिं बिना तद्विरिष्टप्रस्ययव्यवहारो । न च काळ एव संयोगोपनायकोऽस्तु 
कि द्रव्यान्तरेणेति वाच्यम्‌ कालस्य नियतक्रियोपनायकत्वेनेब सिद्धः । अनियत- 
परधर्मोपनायकरवकल्पनायान्तु काइमीरकुंकुमपङ्करागं का्णाटकामिनीकुचकलझं 
प्रत्युपनयेत। आकाशात्मनोरपि तथा परघर्मोपसंक्रामकत्वे स एब प्रसङ्गः । 

दिशस्तु नियतपरधर्मोपसंक्रामकतये्र सिद्धस्वान्नातिप्रसङ्गः । एवञ्च 
क्रियोपनायकात्‌ कालात्‌ संयोगोपनायिका दिक्‌ प्रथगेव | किब्बरास्मात्‌ पूव- 
मिदम्‌ अस्मादुत्तरमिदम्‌ अस्माइक्षिणपूवमिदम्‌ अस्मादक्षिणपश्चिममिदम्‌ 
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पदाथ के संयोग के आधार होने से दिशा सिद्ध होती है। यह शंकरमिश्र का आश्रय 
है ।) (आगे उपस्कार में कहते हैं कि)-- ऐसे दिशा द्रव्य के विना भति अधिक अथवा 
अति न्यून संयुक्त संयोग सम्बन्धों का पदार्थो में ले जाने वाला दूसरा कोई नहीं है 
और उन सम्बन्धो के ले जाए विना उन दूर तथा समीप के पदार्थो में दूर है, समीप 
है--ऐसा विशिष्ठ ज्ञान नहीं हो सकता, और उसके विना परत्व तथा अपरत्व गुणों को 
उत्पत्ति नहीं हो सकतो, ओर उनकी उत्पत्ति के विना परत्व तथा अपरत्ब्र-विशिष्ट 
्रब्यों का जान अथवा यह पर (दूर ) है यह अपर ( समीप ) है ऐसा सव जनसाधा- 
रण व्यवहार भी नहीं हो सकता । शंका--व्यापक काल द्रव्य ही उक्त संयोग सम्बन्धो 
को पदार्थों में लजायगा, दिशा नामक उसके लिये दूसरा द्रव्य मानने की क्या आवश्य- 
कता है । उत्तर--नियत क्रिया ही को ले जाने वाला द्रव्य काल होता है यदि अनि- 
थत धर्म का भी काल को पहुँचाने वाला माना जाय तो (अर्थात्‌ काल क्रिया विशेष 
को पहुँचाता है, दिशा संयोग विशेष को पहुंचाती है ऐसा नियम न मानें तो) कश्मीर 
देश की स्त्रियों के वक्षःस्थल के केशर की रक्तिमा ( लाली ) कर्णादेश की स्त्रियों के 
वक्षःस्थल को रक्त वण कर देगी। इस प्रकार आकाश तथा आत्मा को भी दूसरे के 
धर्मो को पहुंचाने वाला माना जाय तो यही दोष आवेगा । 

दिशाद्रव्य की तो संयोग विशेष रूप धम के अन्यत्र ले जाने से ही सिद्धि होने के 
कारण उक्तदोष न आवेगा । ( एवं च ) ऐसा होने से क्रिया के अन्य में पहुंचाने वाले 
काल द्रव्य से संयोग को पहुचाने बाली दिशा पृथक्‌ ही द्रव्य है यह सिद्ध है। ओर 
इससे यह पूव में है, इससे यह दक्षिण की ओर है, इससे यह पश्चिम में है, इससे 
यह उत्तर है, इससे यह दक्षिण तथा पूव के मध्य में है, इससे यह पदाथ दक्षिण तथा 
पश्चिम के मध्य में है, इससे यह पश्चिम तथा उत्तर के मध्य में है इससे यहु 
पदार्थ उत्तर और पूर्व के मध्य में है, यह इसके अधोभाग में है, इससे यह 
ऊध्वभाग में है, यह सब प्रत्यय (ज्ञान) सूत्र के 'इत इदं इस वाक्य से संग्रह किये जाते 


१६८ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


अस्मात्पश्चिमोत्तरमिद्म्‌ अस्मादुन्तरपूवमिद्म्‌ अस्मादधस्तादिदम्‌ अस्मादुपरि- 
ट्राद्दिम्‌ इत्येते प्रत्यया इतत इदमितोत्यनेन सकगहोताः एतेषां प्रत्ययानां निमि- 
त्तान्तरासम्भवात्‌ | किञ्च नियतोपाध्युन्नायकः कालः आंनयतो पाध्युन्नायिका 
दिक । भवति हि यदपेक्षया यो वत्तमानः स तदपेक्षया वतमान एव, दिगुपाधो 
तु नेवं नियमः यं प्रति या प्राची तं प्रत्येव कदाचित्तस्याः प्रतो चीत्वात्‌ | एवमुदी- 
च्यादिष्बपि वाच्यम । यद्पेक्षया सूर्य्योद्याचछसन्निहिता या दिक सा तदपे- 
क्षया प्रतोची। सन्निधानन्तु सूर्यसंयुक्ते संयोगाल्पोयस्स्वं ते च सुय्यंसंयोगा 
अल्पीयांसो भूयांसो वा दिगुपनेयाः । एवं प्राच्यभिसुखपुरुषवामप्रदेशातच्षछिन्ना 
दिगुदीचो, तादृशपुरुषदक्षिणभागावच्िन्ना दिक्‌ दक्षिणा | वामत्वदक्षिणत्वे 
तु शरीरारबयवद्वत्तिज्ञातिविशेषो | गुरुत्वासमवायिकारणकक्ियाजन्यसंयोगा- 
श्रयो दिक अधः । अदृष्टबदात्मसंयो गजन्याग्निक्रि या जन्य संयो गाश्रयो दिगूश्बो । 


हैं, क्योंकि इन प्रत्ययों का भी दिशाद्रव्य को छोड़कर दूसरा निमित्त कारण नहीं हो 
सकता । और काल नियमित उपाधि को पहुँचाता है और दिशा अनियमित उपाधि 
को पहु'चाती है । ( यह भी दोनों में विलक्षणता है ) अर्थात्‌ पुरुष का भेद न होने 
से भेद का होना ही है नियतता, ऐसी उपाधि का आश्रय काला३च्छेदक होता 
है, भौर पुरुष का भद न होने पर भी भद होता है अनियतता, वह दिशा के अवच्छेदक 
में ही होती है । ( आगे शंकरमिश्च कहते हैं कि इसी विलक्षणता के कारण ) अर्थात्‌ 
नियत उपाधि का पहुंचाना वाला काल द्रव्य है, ओर दिशा अनियत उपाधि का 
पहुँचाने वाली है, इसी कारण जिस मनुष्य की अपेक्षा से जो वर्तमान होता है वह 
वर्तमान ही काल होता है, किन्तु दिशा की उपाधि में यह नियम नहीं है, क्योंकि जिस 
प्राणी के लिये जो पूर्व दिशा है वह दिशा उसी प्राणी के लिये पश्चिम भी हो जाती 
है । ऐसा ही उत्तर आदि दिशाओं में भी जानता चाहिये । जिस पुरुष को अपेक्षा 
( अवधि ) से सूयं के उदय होने के उदयाचल पर्वत के समीप जो दिशा होती है वहू 
प्राची ( पूवं ) दिशा तथा जिस पुरुष की अपेक्षा से सूर्य के अस्त होने के अस्ताचल 
'पवेत के समीप जो दिशा होती है वह उसकी अपेक्षा से प्रतीची (पश्चिम) दिशा होती 
है । यहाँ पर उदयाचल तथा अस्ताचल पवत का संनिधानशब्द का अथ हैं सूयं से संयुक्त 
में संयोग की लतिन्यूनता, ओर वह सूर्य के अतिन्यून, अथवा अति अधिक संयोग दिशा 
द्रव्य से जाने जाते हैं । इसी प्रकार पूर्वाभिमुख पुरुष के वामभाग कें देश से युक्त 
दिशा उत्तर, एवं ऐसे ही प्रुष के दक्षिण भाग से युक्त दिशा दक्षिण कहलाती है । 
यहां वामता तथा दक्षिणता शरीर के अवयवों ( हस्तपादादि ) में वर्तमान दो जाति 
विशेष हैं । गुरुत्व रूप असमवायिकारण से उत्पन्न होने वाली पतन क्रिया से उत्पन्न 
संयोग की आश्रय दिशा का नाम है अधोदेश । थदृष्टवान्‌ थात्मा के संयोग से उत्पन्न 
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'एबश््ेन्द्राग्निय मनिऋतवरुणवायुसो मेशाननागत्रह्माधिष्ठानोपलक्षिता दश दिश 
इति व्यपदेशान्तरं प्राच्यादिव्यपदेशात्‌ ॥ १० ॥ 
दिशो द्रव्यत्वं नित्यस्वञ्च वायुपरमाणुवदित्याह— 
ट्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते॥ ११ ॥ 
गुणवत्त्वादू द्रव्यत्वम्‌ अनाश्रितत्वाञ्च नित्यस्बमित्यरथः ॥ ११ | 
एकत्वमतिदिशन्नाह- 
तत्तम्भावेन ॥ १२ ॥ 


दिगलिङ्गाविशेषाद्विशोषलिङ्गाभावाच्च सत्ताऋदेकत्व॑ तदनुविधानादेक- 
पृथक्त्वम्‌ ॥ १२ ॥ 
ननु यद्येकैव दिक कथं तर्हि दश दिश इति प्रतीतिव्यबहारावित्यत आह-- 
कायविशेषेण नानात्वम्‌ ॥ १३ ॥ 


अग्नि क्रिया से उत्पन्न संयोग की आधार दिशा का नाम ऊध्व दिशा । ऐसा होने 

से ही इन्द्र, अग्नि, यम, नेऋत, वरुण, वायु, सोम, ईशान, नाग, ब्रह्मा, इनके आश्रय 
सम्वन्ध होने से सुचित दस ऐन्द्री आदि नाम से प्रसिद्ध भी दिशा है ऐसा भी शास्त्रोक्त 
दुसरा व्यवहार प्राची आदि दिशाओं के व्यवहार से प्रसिद्ध है॥ ११॥ 

दिशा में द्रव्यत्व तथा नित्यत्व वायु परमाणु के समान है यह सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--द्रव्यत्वनित्यत्वे = दिशा से द्रव्यत्व तथा नित्यता, वायुना = पर- 
माणुरूप वायु से, व्याख्याते कही गई हैं ॥ ११ ॥ 

भावाथं--वायुपरमाणु के गुणवान्‌ होने से द्रव्य होने तथा आश्रय रहित 
होने से नित्य होने के समान दिशा भी गुणाधार होने से द्रव्य है तथा आधार रहित 
होने से नित्य यह सिद्ध है । 

उपस्कार--गुणाश्रय होने से दिशा में द्रव्य, तथा आश्रय रहित होने के कारण 
नित्यत्व है यह सूत्राथं है ॥ ११ ॥ 

एकत्र संख्या गुण का दिशा में अतिदेश ( दृष्टान्त से सुचना ) करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्‌पदाथं--तत्त्वं=एकता रूप तत्व दिशा में, भावेन-सत्ता से (ब्यारूयात है) ।१२। 

भावाथ-सत्ता जाति के दिशा द्रव्य के साधक प्राची आदि व्यवहार रूप 
लिङ्ग के सर्वत्र समान होने तथा भेद-साधक विशेष लिङ्ग न होने से भी दिशा एक 
ही है यह सिद्ध होता है ॥ १२॥ 

शांका--यदिदिशा नामक द्रव्य एक ही है तो दश दिशा है ऐसा ज्ञान तथा 
व्यवहार क्यों होता है— 

पद्पदार्थ--कार्य विशेषेण कार्यं के मेद से, नानात्वं = अनेकता है ॥ १३ ॥ 


१७० __ वेशेषिकसूत्रोपस्कार! 


काय्य विशेष: काय्यभेद्स्तेन नानात्वोपचार इत्यथः ॥ १३ ॥ 
तमेव कायभेदं दशयन्नाह-- 
आदित्यसंयोगाद भतपूर्वाद्रविष्यतो भताच प्राची ॥ १४ ॥ 

प्राक अम्यां सविता अञ्चतोति प्राची, तथाच यस्यां दिरि पेरुप्रदक्षिणक्रमेण 
भ्रमत आदित्यस्य प्रथमं संयोगो भूतपूर्वो भविष्यनू वा भवन्‌ वासा दि 
प्राची । अत्र पुरुषामिसन्तिभेद माश्रित्य काळत्रयोपवणनम्‌ , भवति हि कस्यचि- 
तपूतरद्यः प्रातरस्यां दिशि आदित्यसंयोगः प्रथमं वृत्त इतीयं प्राचोति प्राचोऽ्यव- 
हारः कस्य चिद्परेद्ुरम्याम्‌ , आदित्यसंयोगः प्रथमं भावीत्यमिसन्धाय प्राची 
व्यवहारः, कस्यचिदिदानोम्‌ अस्याम्‌ आदित्यसंयोगो भतन्नस्तीत्यभिसन्थाय्‌ 
प्राचीव्यवहारः । भूतादिति आदिकर्मणि क्तप्रत्ययः तेनाभिसन्धेरनियमात्‌्‌ 
यदाप्यादित्यसंयोगो नास्ति रात्रो मध्याह्वादौ तत्रापि प्राचीवयवहारानुगमः 
सिद्ध्यतोति भाव: ॥ १४ ॥ 

दिगन्तरव्यवहारेऽपीममेव प्रकारमतिदिशन्नाह-- 


तथा दक्षिणा प्रतीची उदीची ॥ १५ ॥ 


भावाथ---वस्तुत: दिशा का व्यबहार सवत्र समान होने के कारण वह एक ही 
हैं । किन्तु उसके कायं के भेद से वह अनेक होती है अर्थात औपाधिक दिशा में भद 
प्रतीत होता है किन्तु वह वस्तुतः एक ही है॥ १३॥ 

उपस्कार--सूत्र में कार्यविशेष शब्द का अर्थ कार्यों का भेद है अर्थात्‌ उपाधि 
भेद है इससे दिशा में प्राची आदि दशदिशा अनेकता व्यवहार गोण है यह सूत्र 
का अथं है ॥ १३ ।) 

उसी कार्ये-भेद को सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे--आदित्यसंयोगात्‌ = सूयं के संयोग से, भतपूर्वात्‌ = जो पुवंकाल में 
हुआ हो, भविष्यतः = जो आगे होने वाला है, भतात च= और जो पूवं में हो गया 
हो, प्राची =वह प्राची नामक दिशा ( कहलाती ) है ॥ १४॥ 

भावाथ--भूत, भविष्य तथा वतमान में सुय के संयोग को लेकर यहु 'प्राची' 
दिशा है ऐसा ज्ञान होता है। एवं सुय संयोग रूप उपाधि के कारण होने से यह प्राची- 
पूर्वा दिशा हैं ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार होते हैं अतः उसमें अनेकता बास्तविक 
नहीं है यह सिद्ध होता हैं॥ १४॥ 

अन्य दिशाओं के ज्ञान तथा व्यवहार में भी इसी प्रकार अतिदेश (निर्देश) 
धुत्रकार वणन करते हैँ-- 

पद्पदाथ--तथा = वसे हो औपाधिक नाम हू, दक्षिणा=्दक्षिण दिशा, 
प्रतीची = पश्चिम, उदीची=उत्तर ॥ १५ ॥ 

भावाथं-दक्षिण आदि दिशाओं में वर्तमान पवंतादिको के संयोगों को लेकर 
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तद्वदेव दक्षिणदिग्वत्तिनयादिना सहादित्यसंयोगाद्‌ भूतपूवीद्भबिष्यतो 
भूताद्वा दक्षिणाव्यवहार: । एवं प्रतीच्युदोच्योरपि व्यवहार छन्नेयः। बामत्व- 
. दृक्षिणव्वे निरुक्ते एव ॥ १५ ॥ 

दिगन्तराळव्यवहारेऽपोममेव प्रकारमतिदिशन्नाह-- 

एतेन दिगन्तरालानि व्या्यातानि ॥ १६ ॥ 

प्राचीदक्षिणयोर्दिशोलक्षणसाङ्कयण दक्षिणपूर्वी दिगिति व्यबद्दारः। एवं 
दृक्षिणपश्चिमा पश्चिमोत्तरा उत्तरपूर्वेत्यृह्यम्‌ । एते चादित्यसंयोबा येन बिभुना 
ट्रब्येणोपनीयन्ते सा दिगिति कणादरहस्ये व्युसादितं विस्तरतः ।। १६ ॥ 


दक्षिण पश्चिम तथा उत्तर दिशा का ब्यवहार होने से यहु तीन दिशाओ का ज्ञान 
तथा व्यवहार भी ओपाधिक है यह सिद्ध होता हैं॥ १५। | 

उपस्कार--उसी प्रकार दक्षिण दिशा में वर्तमान पवंतादिकों के साथ सूर्य के 
संयोग से जो पहिले हो गया हो, भविष्य में होने वाला हो या वतेमान हो, उसे 
लेकर दक्षिण दिशा का व्यवहार होता है । इसी प्रकार प्रतीची ( पश्चिम ), उदीची 
( उत्तर ) इन दो दिशाओं का व्यवहार जानना । वामता तथा दक्षिणता क्या है 
इनका पूर्व में निरूपण कर ही चके हैं। (सूर्य संयुक्त किसी मुतंद्रव्य के सन्निहित 
दिशा का नाम है दक्षिण दिशा । इससे सुमेरु पवंत का व्यवधान होना रूप उपाधि 
भी दक्षिण दिशा की है यह सूचित होता है। तथा अस्ताचल पवंत के समीप होना 
पश्चिम दिशा का, एवं सुमेरु पर्वत के समीप होना भी उत्तर दिशा की उपाधि है यह 
जान लेना चोहिये ) ॥ १५॥ 

मुख्य चार पूर्वादि दिशाओं के अध्य में वतेमान विदिशाओं के व्यवहार में भी सुत्र- 
कार इसी प्रकार के अतिदेश को सुचित करते हैं कि 

पद्पदार्थ-एतेन = इन मुख्य चार दिशाओं के वर्णन से, दिगन्तरालानि = 
उनके मध्यवति विदिशाओं को, व्याख्यातानि = व्याख्या की गई ॥ १६ ॥ 

भावाथे--मुख्य पूवं, पश्चिम आदि चार दिशाओं के पृवंसूत्रोक्त वर्णन से 
दक्षिण-पूर्वा आदि पूर्वादि मुख्य दिशाओं के मध्यवति चार विदिशाओं का वर्णन 
जानना चाहिये ॥ १६ ॥ 

उपस्कार--पूवं तथा दक्षिण ऐसी दो दिशाओं के पूर्वोक्त लक्षणों के सांकयं 
(साथ होने) से गह दक्षिण-पवा दिशा है ऐसा व्यवहार होता है । इसी प्रकार दक्षिण 
तथा पश्चिम दिशाओं के लक्षण के सांक्य से, दक्षिण-पश्चिमा, तथा पश्‍चिम और 
उत्तर दिशा के लक्षणों के सांकयं से पश्चिमोत्तरा दिशा इत्यादि व्यवहार जान लेना । 
यह सूर्य के उक्त संयोग जिस व्यापक द्रव्य से समीप प्राप्त किये जाते हैं वह दिशा 
नामक द्रव्य है ऐसा कणाद-रहस्य ग्रन्थ में विस्तार से कहा है॥ १६ ॥ 


१७२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


चतुणी भूतानां रूपादोनि लक्षणानि कारणगु णपूर्वेकतया तास्विकानि 
अन्यथा त्वोपाधिकानीति व्यवस्थितं पूवमेव । विशेषगुणशुन्यवि भुलिङ्ग- 
खोक्तमू । इदानोमाकाशस्य लिङ्गं शब्द: परोक्षणोय: | सन्ति चात्र तान्त्रिकाणां 
विप्रतिपत्तयः । केचिच्छब्दं द्रञ्यमाचक्षते, केचिद्‌ गुणम्‌ , गुणत्वे सत्यप्येके 
नित्यमाहुः अपरे त्वनित्यम्‌ । अन्ये तु शब्देऽपि स्फोटाख्यं शब्दान्तरमाहुः । 
तदत्र परीक्षामारभमाणः परीक्षाप्रथमाङ्ग संशयमेत्र तावल्लक्षणतः कारणतश्च 
-व्यवस्थापयन्नाह-- 


सामान्यप्रत्यचादिशेषाप्रत्यत्ताद्विशेषस्मृतेश्च संशयः ॥ १७ ॥ 


सामान्यप्रत्यक्षादिति । सामान्यवतो धर्मिणः प्रत्यक्षात्‌ ग्रहणात्‌ मतुब्छो- 
'पात्‌ | विशेषाप्रत्यक्षादिति | विशेषस्य परस्परव्यावत्तकस्य धर्मस्य वक्रकोटरादेः 


पृथ्वी, जल आदि चार भूत द्रव्यो के रूपादि लक्षण कारण गुण के क्रम से उत्पन्न 
ही वास्तविक होते हैं, अन्यथा ओपाधिक होते हैं, यह पवंग्रन्य में ही सिद्ध कर चके 
हैं । तथा विशेष गुण शन्य रहित काल तथा दिशारूप व्यापक द्रव्यों का भी साधक 
“लिङ्ग दिखा चुके हैं । साम्प्रत पूर्वोक्त आकाश साधक शब्दलिङ्ग जो कहागया है उसकी 
परीक्षा करना है । क्योंकि इस विषय में शास्त्रकारों की अनेक विप्रतिपत्ति (विरुद्धमत) 
हैं । कारण यह कि सांख्यमठावलम्बियों ने शब्द को द्रव्य माना है, मीमांसकों तथा 
नैयायिको ने इसे गुण माना है, उसमें मीमांसक शब्द को नित्य तथा नेयायिक अनित्य 
मानते हैं। और वेयाकरणों ने अनित्य शब्द में भी स्फोट नाम के दूसरा शब्द माना 
है । इस कारण शब्द की परोक्षा को आरम्भ करते हुए परीक्षा के प्रथम अंग संशय 
का ही लक्षण तथा कारण द्वारा स्वरूप सिद्ध करनेके लिये सूत्रकार कहते हैं । 

पद्पदा्थ--सामान्यप्रत्यक्षात्‌ = समान घमं के प्रत्यक्ष से, विशेषाप्रत्याक्षात्‌ = 
'बिशेषधम के प्रत्यक्ष न होने से, विशेषस्मृतेः च = और विशेष छ्मं के कारण से भी 
-संशयः = संशयात्मक ज्ञान होता है ॥ १७ ॥ 

भावाथं--वक्ष तथा पुरुष दोनों में समान ऊ चाई रूप धमंभात्र का किसी ऊचे 
पदार्थ में प्रत्यक्ष होने पर जब कि उन दोनों के हस्त-पाद तथा शाखा-कोटरा 
य खोखला ) इन दोनों के भेदक घर्मो का दूरतादि दोष के कारण प्रत्यक्ष न हो किन्तु 
दोनों का स्मरण होता हो तो 'यह वृक्ष है' अथवापुरुष ऐसा ज्ञान होता है उसे 'संशय' 
कहते हैं ॥ १७ ॥। 

उपस्कार--सूत्रोक्त 'सामान्यप्रत्यक्षात्‌' इस पद का अर्थं है साधारण धर्मवाले 
घामिक द्रव्य के प्रत्यक्ष अर्थात्‌ ग्रहण से, क्योंकि मध्यवतिं आश्रयाथंक मतुप. प्रत्यय का 
“लोप हुआ है । 'तथाविशेषा प्रत्यक्षात्‌” इस सुत्रोक्त पद का अर्थ है--परस्पर भेद करने 
चाले वक्रकोटरादि (टेढ़े खोखले ) इत्यादि तथा शिर-हस्तपाद इत्यादि विशेष धमं के भी 
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शिरःपाण्यादेश्राप्रत्यक्षादप्रहणात्‌ । बिशेषस्मृतेः विशेषस्य कोटिद्वयस्य स्थाणुत्व-. 
पुरुषत्वलक्षणस्य स्मरणात्‌। स्मरणमपि प्रहणपरं कचिदनुभूयमानधमंयोरपि- 
कोटित्वात्‌, चकाराददृष्टादे: संशयकारणस्य संग्रहः । असाधारणो धर्मा5नाध्य 
बसायात्मकज्ञानजनक इति नोक्त: । यद्वा असाधारणस्यापि व्यावृत्तिद्वारा 
कारणत्वं सपक्षविपक्षव्यावृत्तिः साधारणधम एवेति नोक्तः । विप्रतिपत्तिरपि 


अप्रत्यक्ष से ग्रहण न होने पर तथा वृक्षता और पुरुषता रूप दो कोटियों रूपी विशषों के 
स्मरण रहते--यह वृक्ष है अथवा मनुष्य-ऐसा जो ज्ञान होता है उसे-संशय-कहत हैं । 
यहाँपर स्मरण पद ज्ञान का बोधक है क्योंकि कहीं अनुभव होने वाली भी स्थाणुत्व 
तथापुरुषत्व दोनों कोटि संशय का कारण होती हे। सूत्र में-चकारःसे अद्ष्ट आदि भी 
संशय के कारण होते हैं--यह सूचित किया है । ( यदि "साधारण घमं के ज्ञान से' 
संशय होने के समान असाधारण धम के ज्ञान से भी संशय होने के कारण गोतमादिः 
षोडश पदार्थवादी नैयायिकों के 'समानानेकधर्मोपपत्तेः' इस संशय लक्षण के सूत्र में 
ग्रहण किये हुये असाधारण धमं को कणाद महि ने संशय लक्षण के सुत्र में क्यों नहीं 
कहा” ऐसी पूवपक्षी शंका करे तो इसका उत्तर शंकर मिश्र ऐसा करते हैं कि) कणाद 
महषि ने असाधारण ( विशेष घमं ) अनिश्चयात्मक ज्ञान का कारण होने से उसे सुत्र 
कार ने यहाँ नहीं कहा है । ( यहाँ पर 'साघारण-घर्मविशेषणक प्रत्यक्ष से संशय होता 
हैं ऐसा प्राचीनों का मत है, अतः इस मत में साधारण धमंवाले धर्मी के ज्ञान से 
ही संशय होता है जो अन्वय तथा व्यतिरेक से सिद्ध है क्योंकि साधारण धर्मज्ञान 
रहते संशय होता है, नहीं रहते नहीं होता ऐसा अन्वय तथा व्यतिरेक से साधारण धमः 
विशिष्ट धर्मी का ज्ञान संशय में कारण होता है । किन्तु धारावाही संशय स्थल में 
'साधारण धर्म वाले घमिविषयक समूहात्मक ज्ञान न होने से साधारण धमप्रकारक ज्ञान: 
का संशय में अन्वय तथा व्यतिरेक न होने के कारण कारण न होने से सामान्य धमे 
थान्‌ को विषय करनेवाले प्रत्यक्ष से संशय होता है ऐसा नवीन नेयायिकों का मत है । 
इस पक्ष में साधारण घर्म-ज्ञान कोटिद्वय की उपस्थिति कराने से कहीं २ संशय में 
उपयुक्त होता हे, घ्मितावच्छेदक-प्रकारक ज्ञान विशेष के दशन का अभाव, दोनों 
कोटियों का ज्ञान, तथा संनिकर्षादिक ही संशय-ज्ञान की सामग्री है यह तात्पयं है) ॥ 
( इस प्रकार प्राचीनमत से असाधारण घमं संशय का कारण नहीं है यह कह कर 
नवीनों के मत से शकर मिश्च कहते हैं) कि अथवा असाधारण ( विशेषधमं ) भी भेद 
द्वारा कारण होने से अर्थात्‌ सपक्ष तथा विपक्ष दोनों में न न रहना रूप साधारण घम ही 
है, अतः सूत्र में नंयायिकों के समान महर्षि कणाद मुनि ने पृथक नहीं कहा है। इस 
मत में साधारणधर्म भी 'एक सम्बन्धी का ज्ञान दूसरे सम्बन्धो का स्मरण कराता है' 
इस नियम से भेदकतारूप सम्बन्ध-ज्ञान द्वारा कोटिद्वय का स्मरण कराने से संशय में 


१७४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


बविरुद्धप्रतिपत्तिदयजन्यं बाकष्यद्दयं शब्दो नित्य इत्यपरं तदु भयं, तदुभयजन्य- 
श्वज्ञानद्वयमयुगपद्वाबित्वात्‌ सम्भूय न संशायकमतस्तत्र शब्दत्वादिरसाधा 
रणः, सत्त्वप्रमेयत्बादिः साधारणो बा धमः सशायक इति प्रथङ नोक्ता । 
समानतन्त्रे गौतमोयेऽनध्यव सायज्ञानम्यानभ्पूपगमात्‌ असाधारणो धर्म 
संशयकारणत्वेनोक्तः । विध्रतिपत्तेविरुद्ववाक्यद्वयस्यान्वयवयतिरेकशाहितया 
संशयकारणत्घमुक्तम्‌ । न्यायभाष्ये च उपळभ्यमानत्वं यत्‌ संशयकारणमुक्तं 


प्रयोजक है इस कारण अनिश्‍चयात्मक ज्ञान न मानने से भी कोई दोष न होगा 
यह तात्पय है । 

'( इस प्रकार असाधारणधमं विशिष्ट धर्म्मी का ज्ञान प्राचीन मत से संशय में एथक्‌ 
कारण नहीं होता यह कहकर विप्रतिपत्ति भी संशय में कारण नहीं होती यह कहने 
के लिये विप्रतिपत्ति शब्द का अध शंकर मिश्र करते हैं कि )--परस्पर विरुद्ध दो 
ज्ञानो से उत्पन्न दो वाक्य ही का नाम हे विप्रतिपत्ति, जेसे--'शब्द नित्य है. तथा 
शब्द अनित्य हे' ऐसे दो ज्ञानों से उत्पन्न वादियों के दो वाकय, ये दोनों 
ज्ञान एक काल में न होने से मिलकर. शब्द नित्य हें अथवा अनित्य इस संशय को 
उत्पन्न नहीं कर सकते क्तः वहां पर नित्य तथा अनित्य में शब्दत्त्र आदि असाधारण 
घमं अथवा सत्त्व तथा प्रमेयत्व (ज्ञानविषयता ) रूप साधारण घमं ही संशय का 
कारण होने से दिप्रतिपत्ति को भी कणादमहबिने संशय का पृथक कारण नहीं कहा हैं । 
(अर्थात्‌ एकक का ज्ञान एकक कोटि के ज्ञान का कारण होने पर क्रम से अप्रामाण्य 
ज्ञ नरहित एकेक कोटि का ज्ञान होगा, संशय नहीं हो सकता यह तात्ण्य यहां 
है। (इस प्रकार विप्रतिपत्ति के संशय में कारण होने के पअ का खण्डन कर समान 
शास्त्र के निर्माता गोतम महषि तथा उनके अनुयायियों की समालोचना शंकर मिश्र 
इस प्रकार करते हैं कि )--न्यायसूत्रो में गौतम के मत से अनध्यवसाय रूप ज्ञान 
न मानने के कारण असाधारण ( विशेष घम ) को भो पृथक संशय का कारण माना 
है । तथा परस्पर विरुद्ध दो वाकयों के स्वरूप विप्रत्तिपत्ति को अन्वय तथा व्यति- 
रेक व्यासि के बल से संशय का कारण कहा है। गोतम-मतानुसारि वात्स्यायन 
मुनि ने भी न्याय-भाष्य में 'उपछब्ध्यनुपलs्ध्यव्यवस्थातः' इत्यादि सूत्र पद की 
व्याख्या में जो अव्यवस्था को संशय का कारण कहा है अर्थात्‌ जल वस्त्रादिकों से 
| आवृत होने पर भी उपलब्ध नहीं होता, तथा असत्‌ आकाश-कमलादिक भी 
उपलब्ध नहीं होता भत: यह उपलब्ध होने बाला पदार्थ सत है अथवा असत्‌ एव 
जो उपलब्ध न होने वाला संशय का कारण कहा है जंसे कि वतेमान पदार्थ भी उप- 
लब्ध होता है शुक्ति में रजतादि असत्‌ भी उपलब्ध होता है । न उपलब्ध होने वाला 
संतू है अथवा असत्‌ ऐसा संशय भी होने के कारण पांच प्रकार के संशय हैं ऐसा कहा 
है इस पंचविध संशय-कारण के विषय में शंकर मिश्र क्षपना मत दिखाते कहते हैं 
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सदप्युपलभ्यते असदप्युपलभ्यते इति उपलभ्यमानमिदं सदसद्वेति, यच्चानु- 
पळभ्यमानत्बं सदपि नोपलभ्यते मूलहझकोलछकोदकादि, असदपि नोपलभ्यते 
गगनारविन्दादि, तथा च पञ्चबिध: संशय इति | तदेतत्साम!न्यमेवेति सामान्य- 
प्रत्यक्षादित्यनेनेब गतार्थम्‌ । न्यायवार्तिकेडपि यत्‌ कारणभेदेन संशये त्रित्व- 
मुक्त तदपि न सम्भवति व्यभिचारेण समानधर्मादोनां त्रयाणां कारणत्वस्यवा- 
सम्भवात्‌ | न हि तृणारणिमणिजन्यवह्णो वेजात्यवदत्रापि वजात्यं कल्पनोयं 
संशयत्वावच्छिन्नकाय प्रति समानधमंत्वेनेव कारणतायाः कल्पनात्‌ । यच्च 
प्रधानविधिको टित्वप्रधाननिषेधकोटित्वादि बज्ात्यमुक्तम्‌ , तदननुगतत्वान्ना- 
बच्छेदकम्‌। तथाच संशयो नत्रिविधो न वा पञ्चविधः किन्त्वेकविध एव, 
प्रकारान्तरेण तु द्वैविध्यं सूत्रकृदेव स्पष्टयति। ननु जिज्ञासाजनकन्ञानं संशय 


कि ) यह उपलभ्यमानता, तथा अनुपलभ्यमानता सत्‌ तथा असत्‌ पदार्थो में समान 
'होने के कारण सामान्य धमं के प्रत्यक्ष से इस सुत्रोक्त कारण से ही चरितार्थं होती 
है । ( भारद्वाज उद्योतकर के भी न्यायवातिक ग्रन्थ में लिखे हुए इस विषय की 
आलोचना शंकर मिश्र ऐसी दिखाते हैं कि) न्यायवातिक में भी जो सामान्य धमे, 
विशेष घमं, तथा विप्रतिपत्ति रूप तीन कारण होने से तीन प्रकार का संशय होते हैं। 
ऐसा कहा है, वह भी प्रत्येक जन्य संशय में अन्य कारण के न होने प्रयुक्त व्यभिचार 
दोष होने से समान घमं आदि तीन संशय के कारण नहीं हो सकते । क्योंकि यहाँ 
समान घर्म आदि कारणों से उत्पन्न संशय रूप कार्य में तृणादिजन्य वह्रियों में 
परस्पर व्यभिचार-वारणाथं वह्मिरूप कार्यो में विलक्षणता के समान विलक्षणता नहीं 
मान सकते, क्योंकि संशयत्वावच्छिन्न संपूर्ण संशय रूप कार्यं में समानधमत्व रूप 
से ही कारणता मानी गई है । जो संशय में कहीं विधि ( भाव ) पक्ष प्रधान, निषेध 
अभाव ( पक्ष ) गोण होता है कद्दीं निषेधपक्ष प्रधान तथा विधिपक्ष गोण होता है इस 
प्रकार संशय रूप काय में विलक्षणता हो सकती है एसा कुछ विद्वानों का मत है 
जिससे उक्त व्यभिचार दो बन आयगा, वह भी अनुगत में होने से अर्थात्‌ संपूर्ण 
कार्यो में व्यापक न होने से कार्यता का नियामक नहीं हो सकता । ( अर्थात्‌ कोई 
संशय साधारण धमवान्‌ धर्मी के ज्ञान से उत्पन्न प्रधान विधि पक्ष है कोई निषेध पक्ष 
प्रधान है कोई उभय पक्ष प्रधान है, इत्यादि अनुगम नहीं हो सकतां ) । 

इस प्रकार संशय के सम्बन्ध में गोतम आदिकों का मत दिखाकर स्वमत से 
संशय-विषय में सिद्धान्त का उपसंहार करते हुए शंकर मिश्र कहते हैं कि )--ऐसा 
होने से संशय न तीन प्रकार का है न पाँच प्रकार का, किन्तु एक ही प्रकांर का है, 
दूसरी रीति से वह दो प्रकार का है यह सूत्रकार स्वयं स्पष्ट करेगे । 

पूरवपक्ष--संशय का 'जिज्ञासाजनक ज्ञान' ऐसा लक्षण नहीं कर सकते क्योंकि 


१७६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


इति न लक्षणम्‌ अनध्यवसायेडपि गतत्वात्‌ , संस्काराजनकज्ञानं संशय इत्यपि 
निविकल्पकसाधारणं विशिष्टज्ञानत्वेन संशयस्यापि संस्कारजनकत्वात्‌ , 
संशयत्वञ्च जातिरपि न लक्षणं घम्यशे संशयत्वाभावेन तदंशे तज्जात्यभावात्त्‌ 
जातेश्राव्याप्यवृत्तित्वान भ्युपगमात्‌ इति चेत्‌ , एकस्मिन्‌ धर्मिणि विरोधिना- 
नाप्रकारक ज्ञानं संशय इति तल्लक्षणात्‌ ॥ १७ ।। 

द्विबिधः संशयो बहिविंषयकोऽन्तविषयकश्च । बहिविषको$पि हृश्यमान- 
धर्मिको5द्टश्यमानधर्मिक्रम्च । तत्र दृश्यमानधर्मिको यथा उद्ध्वत्वबिशिष्टस्य 
धर्मिणो दशनात्‌ अयं स्थाणुः पुरुषो वेति । अदृदयमानधर्मिको यथा अरण्ये 
माटाद्यन्तरिते गोगवयादिपिण्डे विषाणमात्रद्शनात्‌ अयं गौगबयो वेति । 


अनिश्चय रूप अनध्यवसाय-ज्ञान में उक्त लक्षण होने से अतिव्याप्ति दोष होगा । यदि 
भावना संस्कार को न उत्पन्न करने वाल ज्ञान को संशय कहें, तो निविकल्पक ज्ञान 
से भी उक्त संस्कार न उत्पन्न होने से निविकल्पक ज्ञान में अतिव्याप्ति दोष तथा 
विशिष्ट ज्ञान होने से संशय के भी उक्त संस्कारजनक होने के कारण असंभव दोष 
भी हो जायगा ) संशयस्वजातिमत्व भी संशय का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि 
धर्मरूप भाग में संशय न होने से उस अंश में संशयत्व जाति नहीं है, जातिपदाथं को 
अव्याप्यतृत्ति ( एकदेश में वतमान ) नहीं मानते ( अर्थात्‌ "परवत वह्मिवाला है या 
नहीं इस संशय में वश्य में संशयरूपता होने पर भी पवंतरूप धर्मी अंश में वह 
निश्चय रूप होता है' ऐसा मानते हैँ ) । तस्मात्‌ संशय का लक्षण असंगत होने से 
उसकी सत्ता में कोई प्रमाण नहों है 

( इस पूवपक्ष का शंकरमिश्र ऐसा समाधान देते हें कि )--एक घर्मो में विरुद्ध 
अनेकधर्मप्रकारक ज्ञान संशय होता है--ऐसा संशय का लक्षण हो सकता है अत: उक्त. 
कोई दोष नहीं हो सकते ) ॥। १७ ॥ 

( अठारहवे सूत्र का शंकरमिश्र अवतरण देते हुए कहते हैं कि) १--बहिविंषयक 
( बाह्य विषयों में होने वाला) तथा अन्तविषयक मानस विषय में होने 
वाला ऐसे दो प्रकार के संशय हैं। २--( इन दोनों में से) 
१--रृश्यमानधामिक ( जिसके धर्मी का प्रत्यक्ष हो), तथा २--अहृश्यमानधर्मिक 
( जिसके आश्रयधर्मो का प्रत्यक्ष नहीं होता) ऐसे प्रथम बहिविषयक सशय के दो 
भेद हैं। इन दोनों में से हश्यमान घर्मिवाले संशय का उदाहरण यह है जसे ऊध्वंता- 
विशिष्ट ( ऊचे ) धर्मी पदार्थ को देखकर यह स्थाणू वृक्ष ) है, अथ वा पुरुष? 
( क्योंकि इसमें ऊ चा धर्मिरूप पदार्थ दिखाई देता है )। दूसरे अदृश्यमानधर्मिक 
संशय का उदाहरण है जैसे अरण्य में झाडी के आड़ में रहने वाले गो अथवा गवय 
(नील गाय ) को न दिखाई देने पर भी केवल उसके सींग को देखकर यह गो है 
क्षयवा गवय ? ऐसा संशय । वस्तुतः विचार करने से वहाँ भी विषाण रूप धर्मी 
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वस्तुतस्तत्रापि विषाणघर्मिक पत्र सन्देहो विष/णमिदं गोसम्बन्धि गवयसम्बन्धि 
वेति । वित्रक्षामात्रात्तु द्वेविध्याभिघानम्‌ । यत्‌ सामान्यं संशयहेतस्तदनेकत्र 
दृष्ठं संशायकम एकत्र धर्मिणि वा ट्रष्ट संशयद्देतुरिस्सत्र प्रथमां विधामाह-- 


दृष्टश्व दृष्टवत्‌ ॥ १८ ॥ 
दृष्टमूद्धत्व संशयहेतुः । हृष्टवदिति वतिप्रत्ययः तेन दृष्टाम्यां स्थाणपुरुषा- 
भ्यां तुल्यं वत्तते पुरोवर्निनि यदूध्वत्बे तद्दष्टं संशयहेतरित्यथ: ॥ १८ ॥ 
एकर्पाभनिषय यद्‌ दृष्ट तदुदाहरति 
यथादष्टमयथादष्टत्वाच ॥ १६ ॥ 


द. शका” डी TTT 


( आश्रय ) का ही संदेह होता हे कि यह सींग भोका है या गवय का ऐसा दुश्यमात- 
. धर्मिक ही यह भी संशय है । केवल कहने की इच्छा मात्र से बहिविषयक संशय के 
दृद्यमानधमिक तथा अदृश्यमानघर्मिक ऐसे दो भेद हैं। ( अर्थात्‌ विषाणमात्र के 
देखने के अनन्तर हुये संशय के दृश्यमान घर्मी वाले होते पर भी गोवछीवर्द न्याय से 
गींगमात्र धर्मी से भिन्न दृश्यमानवमिता तथा उससे भिन्न हश्यमानघमिता ऐसे 
कोई धर्मों को लेकर विभाजक की केवल इच्छा से दो प्रकार के संशयो को दो प्रकार 
कहा है। ) इस प्रकार बाह्य तथा आन्तरिक भेद से दो प्रकार के संशय कहकर कारण 
भेद से शंकरमिश्र भेद दिखाते है)--कि जो साधारण धर्म संशय का कारण कहा है वह 
अनेक धर्मीमें देखा हुआ अथवा एक धर्मी में देखा हुआ संशय का जनक होता है। 
इन दो प्रकारों में से प्रथम प्रकार सूत्रकार दिखाते है-- | 

पद्पदाथ--दृष्ट च = देखा हुआ, दृष्टवत्‌=्देखे हुओं के समान, ( संशय का 
कारण होता हुं । 

भावाथ--देखे हुए स्थाणु तथा पुरुषों में समान रहने वाला देखा हुआ ऊध्व॑त। 
दिघम संशय का कारण होता है ॥ १८ ॥ 

उपस्कार--देखा हुआ ऊध्वत्व ( ऊंचाई ) संशय का कारण होता है । 'दृष्टवद' 
इस पद में समानार्थक दति यह प्रत्यय हैं इससे देखे हुए वृक्ष तथा पुरुष दोनों के 
समान वर्तमान है आग स्थित ऊचे पदाध रूप धर्मी में जो ऊध्वंता ( ऊ चाई) वह 
देखने पर यह स्थाणु है या पुरुष इस संशय का कारण हैं यह सूत्र का अर्थ है ॥१८॥। 

( इस प्रकार अनेक-धमिविषय में संशय का वर्णन कर ) एक घभिरूप विषय में 
देखे हुए सामान्य धम से उत्पन्न संशय का उदाहरण सूत्रकार देते हैं--- 

पद्पदार्थ--यथादुष्ट = जैसा पूर्व में देखा हुआ, अयथाह॒ष्टत्वात्‌ चऱ्वेसा न 
देखा हुआ होने से भी, ( संशय का ) कारण होता है ॥ १९ ॥ 

भावाथे--किसी मनुप्य को पूर्व काल में केशयुक्त देखा था, उसी को दुसरे 
समय केशरहित ( मूडामस्तक ) देखा था, पश्चात्‌ दूसरे काल में वस्त्र से भावृत. 


१२ बें० 


१७८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


७ क १ , ~ र 

संशयहेतुरिति शेषः | थकारः पूर्वोक्तसमुच्चयाथ:। अयथादृ्टराद्धतोयंथा- 
दृष्ट्माप संशायकम्‌ यथा--चेत्रो यथा दृष्टः केशत्रान , कालान्तरे अयथादष्टः 
च के ७२ र 
क्रेशविनाकृतो दृष्ट इत्यथः | क्रमेण तत्रेत्र चेत्रे बस्रावृतमस्तके हृष्ट सति भवति 
संशयश्चत्रोञ्य सकेशो निष्केशो वेति । तत्र हि चेत्रत्वं समानो धमः संशायकः 
स चेकन्रव दृष्ट इत्यभिन्न एव घर्मिणि दृष्टः संशयहेतु:॥ १९ ॥ 

उपलभ्यमानत्बं समानमेव धम संशय कारण माह--- 


विद्याऽविद्यातश्च संशयः ॥ २० ॥ 


त्रिद्य ति | आन्तरसंशयो हि विद्याऽविद्याभ्यां भत्रति यथा मोहूत्तिकः सम्य- 
गादिशति चन्द्रोपरागादि, असभ्यगपि | तत्र स्वज्ञाने संशायोऽस्य जायते सम्य- 


(ढंके हुए) मस्तक वाले. उसी मनुष्य को देखकर यह केशसहित अथवा केश रहित 
है ऐसा जो संशय होत। है वह एक ही मनुष्यरूपी धर्मी में होने से एक धामिविषयक 


संशाय है।। १९॥ 
उपस्कार--सुत्रोक्त हेतु में आकांक्षित पद 'संशयहेतु' संशय का कारण है ऐसा 


शेष पद देना । चकोर से पूवं सूत्र में प्रदशित हेतु का इस सूत्र के साथ समुच्चय संशय 
में दोनों हेतुओं का होना ) सुचित होता है । यथादृष्ट न होने के कारण (पहले ऐसा 
केशवाला न देखने के कारण) यथादृष्ट (केशवाला देखना) भी संयश को उत्पन्न करता 
है जिस प्रकार चेत्रनामक मनुष्य पूवेकाल में जंसा केशवाला देखा था, दूसरे काल में 
वह अयथारष्ट--केशों के विना (मू'ड़ा मस्तक) देखा गया था यह सुत्र का अथं है। 
कम से उसो वस्त्र से आच्छादित मस्तकवाले चैत्र को देखने पर यह चैत्र इस समय 
केशयुक्त मस्तकवाला है अथवा केशरहित (मुंडा मस्तक ) है ऐसा संशय होता है । 
इस संशय में 'चंत्रत्व' दोनों काल के चत्र व्यक्ति में वतमान समान धम ही संशय का 
जनक है, ओर वह एक ही में देखा है इस कारण अभिन्न ही धर्मी में देखा हुआ संशय 
का कारण है॥ १९ ॥। 

उपलब्ध होना यह समान ही धर्म संशय का कारण है यहु सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--विद्याऽविद्यातः च विद्या तथा अविद्या दोनों से भी, संशयः= 
संशय ज्ञान होता है ॥ २० ॥ 

भावाथ--यथार्थ तथा अयथाथं भी दो प्रकार का ज्ञान होता है जाने जाने वाले 
पदार्थं में ज्ञायमानत्व हेतु से यह ज्ञानविषय सत्‌ है अथवा असत्‌ ऐस। संशय होता है 
तः उपलब्ध होना रूप समानघर्म संशय का कारण हे ॥ २० ॥ 

उपस्कार--( “विद्या” इति ऐसा सूत्र का प्रतीक लेकर शांकरमिश्र सुत्र की 
व्याख्या करते हैं कि )--आम्तरिक संशय विद्या तथा अविद्यो दोनों से होता है, जसे 
ज्योतिषी का कहा हु चन्द्रप्रहण आदि क्षमुक ( इस ) समय में होगा यद्द सत्य भी 


म०२,आ०२] शब्दे संशयहेतुनिरूपणम्‌ १७९ 


गाविष्टमसम्यग्वेति | यद्वा ज्ञानं हि कचिद्विद्या भवति कचिश्चाविद्या अप्रमा 
भवति, तथाच ज्ञायमानत्वात्‌ सदिदमसद्देति संशयो जञायते । पुनः संशयम्रहण- 
मिहापि सामान्यप्रत्यक्षादेब संशयो न तु निमित्तान्तरादिति सूचनाथम्‌ । 
तथा च 'समानानेकधर्मोपपत्तेबिप्रतिपत्तिपत्तरुपळब्ध्यनुपलब्ध्यव्यवस्था- 
तश्च विशोषापेक्षो विमशेः संशयः” इति गोतमीये लक्षणे उपलब्ध्यनुपलद्ध्यव्य- 
वस्थेत्यस्य प्रथगेव संशयकारणत्वं कैश्चिदुक्तं तन्निरस्तम्‌ ॥ २० ॥ 

क्षणतः स्वरूपतश्च परीक्षाप्रथमाङ्गं संशयं व्युत्पाद्य इदानों परो ज्ञा 
विषयं शब्दं धर्मिणं दशयन्नाह-- 


श्रत्रग्रहणो योऽथः स शब्दः ॥ २१ ॥ 
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होता है तथा मिथ्या भी ( अथात्‌ ज्योतिषी का बतलाया हुआ ग्रहण का समय कभी 
ठीक मिलता है कभी-कभी नहीं मिलता ) उसमें ज्योतिषी को स्वयं अपने ज्ञान में 
तीसरी बार संशय होता है कि यह मेरा बतलाया हुआ ग्रहण का काल सत्य है अथवा 
मिथ्या ( सूत्र में कहा हुआ विद्या तथा अविद्यो पद भाव (धर्म ) प्रधान होने से 
'विद्यात्व तथा अविद्यास्व धमं विद्या तथा अविद्या पद से लेना ) जिससे यहु ज्ञान 
यथार्थता तथा अयथाथेता के माथ वतमान ज्ञानविषयता वाला है ऐसा ज्ञान होने से 
(यह ज्ञान यथार्थ है या नहीं ऐसा संशय होता है) इस आशय से शंकरमिश्र दुसरे 
कल्प से (प्रकार से ) सूत्र का अथ करते हैं कि)-अथवा ज्ञान कहीं यथाथ होता है कहीं 
अयथार्थ होत। है, अतः यह ज्ञान का विषय होने से सत्‌ यथार्थ हे या असत्‌ ऐसा 
संशय होता है । इस सूत्र में संशय प्रकरणा होने पर भी पुनः सशय पद का प्रहण इस 
उक्त संशय में भी साधारण धर्म ज्ञान ही कारण है, दूसरा निमित्त नहीं है यह सूचना 
करने के लिये दिया है। इस ऐसी व्याख्या से समानानेकधर्मोपपत्तेविप्रतिपत्ते- 
'रुपलब्ञ्यनुपलब्ध्यव्यवस्थातशच विशेषापेक्षो विमशः संशय: अर्थात्‌ “समान धर्मज्ञान 
“विशेष धर्मज्ञान, विरुद्ध कोटिज्ञान, उपलब्धि की अव्यवस्था तथा अनुपलब्धि की 
अव्यवस्था से विशेष की अपेक्षा रखने वाले ज्ञान को संशय कहते हैँ, इस गौतम 
मर्हाषके किये संशय के लक्षण में उपलब्ध्यव्यवस्था तथा अनुपलब्ध्यव्यवस्था पृथक संशय 
के कारण हैं ऐसा वात्स्यायन मुनि के वात्स्थायन भाष्य में कहा है--पह खंडित हो 
गया ॥ २० ॥ 

इस प्रकार लक्षण तथा स्वरूप से परीक्षा के प्रथम अंग संशय का वणन कर 
सांप्रत प्रस्तुत परीक्षा के विषय शब्दरूप धर्मी को दिखाते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--श्रोत्रग्रहण! = श्रोत्रेन्दिय से ग्रहीत होने वाला, यःळजो, अर्थः = 
घमिरूप पदार्थ ( होता है ) सःब्यह, शब्द: = शव्दगुण है ॥ २१ ॥ 

भावाथ --श्रोत्रइर्द्रिय से प्रत्यक्ष होने योग्य पदार्थ को शब्द कहते हैं ॥२१॥ 


१८० वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


श्रोत्रं ग्रहणं ग्रहकरणं यस्य स श्रोत्रग्रहणः, अथ इति धर्मीत्यथ: | तथा च 
शब्दवृत्तिधमषु श्रोन्नप्राह्मपु शब्दत्वतारत्वादिगुणत्व-सस्वादिषु नातिव्याप्रि: | 
अर्थपदेन धर्मिपरेण जातिधमित्वम्‌ अभिप्रेतम्‌ अतः स्फोटन!मा शब्द समवेतः 
शब्दो नास्तीति सूचितम्‌। नन्वेकं पदम्‌ एकं वाक्यमिति प्रतीत्तिबछाइवश्यं स्को 
टोऽङ्गोकत्तव्यः, न हि बहुबणोत्मके पदे बहुबणास्मके बा वाक्ये भतत्येकत्वप्र- 
त्ययः । म्फोट इति चार्थस्फुरोकरणाधीना संज्ञा | वणानां प्रत्येक तावद्य 
याजनकत्वमेव, मिळनन्त्वेकबक्तृकाणामाझुतरविनाशि नामसम्भवीति स्फोटादे 
बाथंप्रत्ययः, तउज्ञानमन्तरेणार्थस्फुटीभावाभावात्‌! स च स्फोटो यद्यपि पदभावे- 
नावस्थितेषु सचष्वेव वर्णेषु तथापि चरमवण स्फुटी भबति । भेत्रम्‌ । सङ्कतबद्वण- 

र्वं पदत्वं तथा च सङ्केतघळादेब पदादथप्रतोतो कि स्कोटेन। चणानाम्बहूनाम- 


उपम्कार--श्रोत्र नामक इन्द्रिय प्रत्यक्ष का कारण जिसका होता है उस धर्मी 
( अर्थ ) को शब्द केहते हैं। इस शब्द के लक्षण में वर्मवाचक अर्थ पद के देने से 
श्रोतरेन्द्रिय से गहीत होने वाले शब्द में वर्तमान शब्दरव, तारत्व ( ऊंचापन ), गुणत्व, 
तथा सत्ताजाति में अतिव्याप्तिदोष नहीं हो सकता, (क्योंकि वह धर्मी नहीं है ) तथा 
धमिबोधक अर्थपद से समवायसम्बन्ध से जातिमात्र का आश्रय ऐसा अर्थ 
सूत्रकार को अभिप्रेत है जिससे स्फोट नाम का वेयाकरणों को अभिमत शब्दों में सम- 
वेत दूसरा शब्द मानने की आवश्यकता नहीं हैं यह सूचित होता है । पुर्वपक्ष--'यह 
एक पद है, यह एक वाक्य है' इत्यादि प्रतीतियों के बल से स्फोट नाम के दूसरे 
शब्द का शब्द भी अवश्य मानना होगा, क्योंकि अनेक वणंस्वरूप पद तथ अनेक वण- 
स्वरूप वाक्य में एक ही है यह प्रतीति नहीं हो सकती । ( अतः एकत्व-प्रतोति होने 
के लिये माना हुआ दूसरा स्फोट शब्द मानना होगा ) वह अथं को स्पष्ठ करता है इस 
कारण उसका नाम स्फोट है । क्योंकि पदघटित प्रत्येक वणं तो एक थं के बोधक हो 
ही नहीं सकते, और एक वक्ता से उच्चारण किये अत्यन्त शीघ्र नष्ट होनेवाले वर्णो का 
मिलन ( मिलना ) असंभव है इस कारण उन वर्णो से उत्पन्न स्फोट नामक शब्द से 
ही अर्थ ज्ञान होता है, क्योंकि उसके ज्ञान के बिना अथ स्पष्ट न होगा वह स्फोट 
शब्द यद्यपि एक पदरूप से वर्तमान पदघटित संपूण वणो में है तथापि अन्तिम वण में 
स्पष्ट होता है, ( अतः स्फोट अवश्य मानना होगा )-- | | 

उत्तर--ऐसा नहीं क्योंकि संकेत-विशिष्ट दर्णा का नाम है पद, अतः संकेत 
(शक्ति) के बल से ही पद से अथ का ज्ञान होने के कारण स्फोट मानने की कोई 
आवश्यकता नहीं हैं । ( अव्यवहितोत्त रत्व सम्बन्ध से संकेत-विशिष्ट वणंत्व ही पदत्व 
है अत: घटादि उक्त पद अथवा उसका ज्ञान संकेत ( शक्ति ) ज्ञान को सहायता से ही 
क्षय का बोध कराता है, जिससे परस्पर वर्णो के संसग को विषय करने वाला शाब्द 
ज्ञान होता है, ऐसा होने से वर्णो के अतिशीघ्र विनाश-स्वभाव होने पर भी कोई 


अ० २, आ० २] शब्दे संशयहेतुनिरूपणम्‌ १८१ 


प्येका्थप्रतिपादकत्वमेकं धमेमभिप्रेत्य एकं पदमिति भाक्तों व्यवहारः एवं 
वाक्येऽपि | यदि बणीतिरिक्तः पदात्मा ऋश्चित्‌ प्रत्यक्षतो गृह्यत स्वोक्रियेतापि 
स्फोटः सोऽयं स्फोटवःदभ्तुच्छत्वा ठुपेक्षितः सूत्रकृता ॥ २१ ॥ 

तदेवं शब्दे घर्मिण्युपस्थिते गुणत्वे सत्येत्र तस्याकाशलिङ्गर्वम्‌ । अतो 
गुणत्वव्यवस्थापनाय त्रिकोटि कं संरायसुपपाद यज्ञाह 

तुन्यजातीयेष्वर्थान्तरभूतेषु विशेषस्य उभयथा दष्टत्ात्‌ ॥२२॥ 

शाब्द संशय इति शेषः । शब्दे शब्दत्वं श्रोत्रमाह्यात्वे चोपलभ्यते, तञ्च तुल्य- 
जाठायेषु श्रयांबिशतो गुणेषु अर्थान्तर भूतेषु द्रव्येषु कमसु च विशेषस्य व्यावृत्तः 
उभयथा उभयत्र दशनात्‌ शब्दः कि गुणो द्रव्यं कम वेति’ संशयं जनयति | 
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दोष नहीं हो सकता । इस आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )---अनेक मी वर्ण 
एक अथ को वर्णत्वरूप एकधर्म के अभिप्राय से होता है, अत: एकपद है यह गौण 
व्यवहार होता है इसी प्रकार वाक्य में भी, क्योंकि यदि वर्णों से भिन्न पदरूप किसी 
स्फोटादि शब्द का प्रत्यक्ष से ग्रहण हो तो वह स्फोट माना भी जाय, इस कारण यहु 
वेयाकरणों का स्फोटवाद तुच्छ ( व्यथं ) होने से महषि कणाद ने इसकी उपेक्षा की है 
अर्थात्‌ स्फोट शब्द का वर्णन नहीं किया है ॥ २१ ॥ 

तो इस प्रकार शब्दरूप धर्मी के उपस्थित होने पर, गुण होने से ही पूवंप्रदर्शित 
रूप से आकाश का लिङ्ग शब्द को कहा गया है। अतः शाब्द में गुणत्व का सिद्धान्त 
दिखाने के लिये प्रथम उसमें तीन ( कोटि ) तीन भागों को लेकर संशय का उपपादन 
करते हुए धृत्रकार कहते हैं- 

पद्पदाथ--तुल्यजाती येषु = समानजातिवाले गुणपदार्थो में, अर्थान्तर मृतेषु= दूस रे 
पदार्थं द्रव्य, तथा कमो मे, विशेषस्य = भेद के, उभयथा = दोनों में, दृष्टत्वात्‌ = देखा 
होने से ( शब्द ) गुण है द्रव्य है, या कमं ऐसा संशय होता है ।। २२ ॥ 

भावार्थे--शब्ट में वर्तमान श्रोत्रग्राह्मता तथा शब्दत्वरूप विशेष ( भेदक ) के 
गुणरूप से समानजातीय रूपादि गुणों तथा दुसरे द्रव्य तथा कर्म पदार्थों में दिखाई देने 
से शब्द गुण है, या द्रव्य अथवा कमं ऐसा संशय होता है ॥ २२॥ 

उपस्कार--सूत्रोक्त हेतु का “शब्द में संशय होता है' ऐसा आकांक्षित (शेष ) 
भाग पूरा कर सुत्र की व्याख्या! करना । शब्द में शब्दत्व जाति तथा श्रवणेद्धिय से 
प्रत्यक्ष होना भी उपलब्ध होती है, और वह गुणत्वेन समानजाति के रूप, रस आदि 
चतुविशति गुणों में, तथा असमानजातीय द्रव्य, तथा कर्मरूप दूसरे पदार्थो में भी 
विशेष ( व्यावृत्ति ) अर्थात्‌ न रहना उभयथा ( दोनों में ) दीखने से शब्द क्या गुण 
है या द्रव्य या कर्म ऐसा संशय उत्पन्न करती है । सामान्यविशेष तथा समवाय में 
शब्द का संशय नहीं हो सकता क्योंकि 'सदनित्यं' इत्यादि सुत्र में दिखाये हुए सत्ता+ 


१८२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सामान्यविशेषसमवायकोटिकत्वन्तु सत्त्वकारणवत्त्वादिवैधम्येदशनान्न भवति । 
ननु चासाधारणधमस्यानध्यवसायजनकत्वात्‌ संशयज्ञनकत्व प्रतिषिद्धम्‌ शब्द्‌- 
त्वं श्रोत्रश्राद्यत्वद्वासाधारण एव धमः कथं संशयं जनयिष्यतीति चेत्सत्यम्‌ ¦ 
ब्याबृत्तिरस्य जातोयासजातोयसाधारणोति व्यावृत्तः साघोरणस्यंब घमस्य 
संशायजनकत्वेनात्तत्वात्‌ । 

शब्दत्बप्रतियोगिको ञ्यावृत्तिः समानो धमः उभयगतव्यावृत्तिप्रतियोगिस्वश्च 
शव्दस्वमसाधारणो घमः । तदुक्तं विशेषस्योभयथा दशनादिति’ । अत्र हि विशे 
षस्य व्यावृत्तरुभयत्र सजातीये :विजातोये च दशनस्य संशयहेतुत्वेनो पादानात्‌ 
स च समान एवं धम इति ॥ २२ ॥ 


तदेवं संशयं दशेयित्वा द्रव्यत्वकोटिव्युदासायाह-- 


जाति, कारणवत्ता इत्यादिकों के विरुद्ध धर्म ( सत्ताजाति का न होना, कारण वालेन 
होना इत्यादि विरुद्ध धमं का दर्शन होता है । शंका--असाधारण ( विशेष ) घम को 
अनष्यवसाय ( अनिश्‍चयात्मक ) ज्ञान के जनक होने से वह संशयजनक नहीं होता 
ऐसा कह आये हैं, शब्द में वर्तमान शब्दत्व जाति तथा श्रवणेर्द्रिय से प्रत्यक्ष का होना 
भी असाधारण धम ही हैं तो वह संशय को कसे उत्पन्न करेगा ? उत्तर--पूबंपक्षी का 
कथन सत्य है, किन्तु समानजातीय तथा असमानजातीयों में उक्त प्रकार से शब्दत्व 
तथा श्रोतेन्द्रियग्राह्मता का न होना भी समानजातीय तथा असमानजातीय में साधा- 
रण है, अतः ब्यावृत्तिरूप साधारण घमं ही संशयजनक है ऐसा कहा है । 


(यदि यहाँ पर “व्यावृत्ति का अर्थ होगा सामानाधिकरण्यरूप सम्बन्ध, उसको कोई 
प्रतियोगी तथा अनुयोगीरूप सम्बन्धी मानना ही होगा. वह व्यावृत्तत्व धमंमें न होने से 
प्रमेयत्वादि धमं के समान साधारण होनेपर भी मम्बन्ध नहीं हो सकता' ऐसी पूर्वपक्षी 
इंका कर, तो शंकरमिश्च कहते हैं कि )--शब्दत्वप्रतियोगिक व्यावृत्ति है समानधर्म 
ओर उभयगत व्यावृत्ति की प्रतियोगिता रूप शब्दत्व है असाधारण धमं, यही 'विशेष- 
स्योभयथादुष्टत्वात्‌’ ऐसा सूत्र में कहा है । प्रकृत में व्यावृत्ति रूप विशेष को समान- 
जातीय तथा विजातीय दोनों में देखना संशय का कारण है ऐसा कहने से, वह विशेष 
समान हो धमं है ऐसा सिद्ध होता है ( अर्थात्‌ वृत्तिता के नहीं रहने के नियामक न 
होने वाले सम्बन्धस्वरूप व्यावृत्तत्व का ज्ञान 'एक सम्बन्धी का ज्ञान दुसरे सम्बन्धी 
को स्मरण कराता है? इस निषम के अनुस।र सामानाधिकरण्य के समानं परस्पर में ही 
प्रतियोगी तथा अनुयोगी रूप होता है ) ॥ २२ ॥ 

( तेइसवं सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--इस प्रकार शब्द में संशय शब्द को. 
दिखाकर द्रव्यत्वरूप एक कोटि ( पक्ष ) का शब्द में निराकरण करने के लिये सुत्र- 
कार कहते हैं-- 


अ० २, आ० २] शब्दकमेनिरूपणम्‌ १८३ 


एकद्रव्यत्वान्न द्रव्यम्‌ ॥ २३ ॥ 

एक द्रव्यं समवायि यस्य तदेकद्रव्यं द्रव्यव्च किमप्येकद्रव्यसमवायिकारणक 
न भवतीति द्रव्यवैधस्योन्नाय शब्दो द्रव्यमित्यथः | २३ ॥ 

नलु कर्मकद्रव्यमेव तथा च शब्दः कमे स्यादित्यत आह ~ 

नापि क्माऽचाल्नुपत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 

प्रत्ययस्य शब्दविषयकस्याचाश्षुषत्वात्‌ चक्षुर्भिज्ञबहिरिन्द्रियजन्यत्वादि- 
त्यथः | तथा च शब्दत्वं न कर्मवृत्ति चाक्ुषप्रस्यक्षावृत्तिजातित्बात्‌ रसत्वादिव- 
दिति भाव: ॥ २४॥ 

ननु शब्द: कम आश्युतरविनाशित्वात्‌ उत्क्षेपणादिवदिति चेद्त्राह--- 

पद्पदार्थे--एकद्रव्यत्वात्‌ = केवल आकाश रूप समवायिकारण वाला होने से, 
न नहीं हो सकता, द्रव्य = शब्द द्रव्य ॥ २३ ॥ 

भावार्थ--कोई भी कायं द्रव्य एक समवायिकारण द्रव्य वाले नहीं होते और 
शब्द का केवल आकाश ही द्रव्य समवायिकारण है, अत: शब्द द्रव्य पदार्थ नहीं हो 
सकता ॥ २३ ।। 

उपस्कार--एक द्रव्य है समवायिकारण जिसका वह एक द्रव्य कहाता है । कोई 
भी कायंद्रव्य एक समवायिकारण द्रव्य में उत्पन्न नहीं होता, इस प्रकार द्रव्य का 
विरुद्ध धमं शब्द मे होने से वह द्रव्य नहीं है यह सूत्र का अथं है ॥ २३ ॥ 

कर्मेपदार्थ में एक द्रव्य ही समवायिकारण होता है, यह समान धमं शब्द में 
होने से वह क्म पदार्थ ही कयोंन माना जाय ? इस शंका के समाधानाथं सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदाथे--न अपि = और नहीं भी है, कर्म = षब्द कमंपदाथं, आचक्षुषत्वात्‌= 
चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष न होने से ॥ २४ ॥ 

भावाशे-शब्द का ज्ञान चक्षुरिन्द्रिय से होने के कारण वह कमंपदाथं भी नहीं 
हो सकता और चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है ॥ २४ ॥ | 

उपस्कार--शब्द विषय का ज्ञान अचाभ्ुषत्वा त्‌ इसका अर्थ है चक्षुरिन्द्रिय से 
भिन्न श्रोत्ररूप बहिरिन्द्रिय से उत्पन्न होने के कारण ( शब्द कर्मपदार्थ नहीं है)। 
ऐसा अर्थ है । ( यहाँ पर चक्षुरिन्द्रिय से उत्पन्न नहीं होने से ऐसा कहने से वायुक्रिया 
में व्यभिचार दोष-वारणाथं चक्षुभिन्न ऐसा कहा है ) । ऐसा होने से “शब्दत्व जाति, 
कम पदार्थ में नहीं रहती, चाक्षुषप्रत्यक्ष में न रहने वाली जाति होने से, रसत्वादि- 
जातियों के समान' ऐसा अनुमान होता है यह सुत्रकार कां अभिप्राय है ॥ २४ ॥। 

“यदि शब्द 'कमंपदार्थ है, अतिशीघ्र विनाशी होने से, उत्क्षेपणादि कमं के समान” 


इस अनुमान से शब्द में कर्मता का अनुमान करेंगे” ऐसा पूर्वपक्षी शंका करे तो सुत्रकार 
उत्तर देते हैं-- | 


१८४ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


गुणस्य सतोऽपवर्गः कमेमिः साधम्यम्‌ ॥ २४ ॥. 


अपत्रगेः आशुनाश: स च गुणत्वेऽपि द्वित्वादिवदाशुभाविनाशकसन्निपाता- 
घोन इति फंमेमिः साधम्यमात्रमस्य न तु कमत्बमेव । त्वदुक्तहेतो राशुतरबिना- 
शित्वस्य द्वित्उज्ञानसुखदु :खा दिभिर नेक्रान्तिकर्वमिति भावः ॥ २५ ॥ 

ननु सिध्यठु शब्दो गुणस्तथापि नासावाकाशळिङ्गम्‌। आशाशं हि तदाऽनु 
` मापयेत्‌ यदि तस्य कायः स्यात्‌ ' किन्तु नित्य एवायं, कराविदनुपज्ञम्भस्तु ठय- 
श्जकाभावप्रयुक्त इत्याशङ्क्याह 


सतो लिङ्गाभावात्‌ ॥ २६ ॥ 
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पद्पदाथ--गुणस्य = गुण पदार्थ के, सतः = शब्द के होते पर, अपवर्गः = शीघ्र 
नाश होना, कमंभि! = कमंपदार्था से, साधम्यंम्‌ = समान घमं है ॥ २५ ॥ 

भावाथ--शीघ्र विनाशिता रूप शब्द में कमंता साधक हेतु के द्वित्वादि ज्ञान 
तथा सुख-दुःखादि गुणों में रहने पर भी कमंता न होने के कारण व्यभिचार दोष 
होने से शब्द गुण होने पर उसका शीघ्र नाश होना यह कमं पदार्थो का उसमें केवल 
साधम्यं है न कि शब्द कमपदाथ है ॥ २५ ।। 

उपस्कार--अपवगं ( शीघ्र विनाश ) वह शब्द के गुण पदार्थ होने पर भी 
द्वित्वादि गुण के नाश में अपेक्षा बुद्धिनाश रूप कारण के सांनिष्य के समान शब्द. 
के शीघ विनाश के कारणों के संनिहित होने से होता है, इस प्रकार यह भाशु विनाश 
केवल कर्मपदार्थो के साथ समानधर्ममात्र है, न कि शाब्द में कमंत्व ही है। आपके 
( पूवपक्षी ने ) अनुमान में दिया हुआ 'आशुतर विनाशिता रूप हेतु द्वित्वगुण ज्ञान, 
सुख, दुःख इत्यादिको में व्यभिचार दोषग्रस्त है । (क्योंकि उनमें शीघ्-बिनाशिता 
हेतु के रहने पर भी कमंत्वरूप साध्य नहीं है) अतः व्यभिचारी दुष्टहेतु है। (अत: कमंत्व 
का साधक नहीं हो सकता )॥ २५॥ 

शंकापूवक छब्बीसवे सूत्र का (शंकरमिश्र ऐसा अवतरण देते हैं कि)--शब्द गुण 
है यह उक्त रीति से सिद्ध होने पर भी वह आकाशद्रव्य का साधक लिङ्ग नहीं हो 
सकता, क्योंकि वह आकाश की अनुमान से तत्र सिद्धि कर सकेगा, यदि वह कार्य हो, 
किन्तु यह शब्द तो नित्य ही है, नित्य होने पर कदाचित्‌ शब्द की उपलब्धि नहीं 
होती इसका कारण यह है कि उच्चारणादि व्यंजकों का न होना ( अर्थात्‌ शब्दनित्य 
होने पर भी सर्वदा उसकी उपलब्धि उच्चारणादि अभिव्यंजको के सबंदा न होने से 
नहीं होती ) इस शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--सतः = सदा वर्तमान नित्य शब्द का, लिङ्गाभावात्‌ = प्रमाण न 
होने से ॥ २६ ॥। 

भावार्थ--यदि उच्चारण के पूर्व में नित्य शब्द है तो उसमें कोई प्रमाण होना 
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यदि हि उच्चारणात्‌ प्रागुध्व शब्दः सन्‌ स्यात्‌ तदा सतोऽस्य छिङ्गं प्रमा- 
णान्तरं स्यात्‌ । न चाश्रवणरशायां शाब्द्सर्वे प्रमाणमस्ति, तस्मात्‌ कोय्य 
एवायं न व्यङ्गय इति ॥ २६ ॥ 
इतश्च न व्यङ्गयोऽसाबित्याह- 
~ 
नित्यवेधर्म्यात्‌ ॥ २७ ॥ 


नित्येन सहास्य शब्दस्य वैधम्यमुपढभ्यते यतश्चेत्रो वक्तोत्यत्राबृतोऽपि 
चत्रमैत्रादिवचनेनानुमीयते । न च व्यञ्जकः प्रतोपादिव्यङ्गयेन घटादिना 
क्वचिद्नुमोयते, तस्माज्जन्य एवायं न व्यङ्गथ इति भावः ॥ २७ ॥ 

व्यङ्गथत्वे बाधकमुक्त्वा सम्प्रत्यनित्यत्वे हेतुमाइ 
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चाहिये, किन्तु उच्चारण के पूर्व शब्द है इसमें दूसरा कोई प्रमाण न होने से शब्द 
नित्य है यह नहीं हो सकता ॥। २६ ।। 

उपस्कार--यदि कळ, तालु आदि संयोग रूप उच्चारण तथा भेरी-दण्ड संयोगादि 
रूप क्रम से वर्ण तथा ध्वनि रूप शब्दजनक व्यापार के पूर्वं भी दोनों प्रकार के 
शब्द विद्यमान हों तो उसकी सत्ता होने में कोई दूसरा प्रमाण होगा, किन्तु जिस काळ 
में शब्द का श्रवण नहीं होता उस काल में भी शब्द है ऐसा मानने में कोई प्रमाण 
नहीं है । इस कारण दाब्दगुण कायं (अनित्य) ही है, न कि उच्चारणादिकों से 
ड्यंग्य ( अभिव्यक्त ) होता है । ऐसा सिद्ध होता है ॥ २६ ॥ 

और इस हेतु से भी शब्द व्यंग्य नहीं है-- 

पद्पदार्थे--नित्यवंधर्म्यात्‌ = नित्यपदार्थों के शब्द में विरुद्ध घमं होने से ॥२७॥ 

भावार्थ--स्थिरपदा्थं घटादि के व्यंग्य ( प्रकाशन योग्य ) पदाथ से प्रकाशक 
प्रदीपादिकों का कहीं अनुमान नहीं होता और वचनादिकों से वक्ता का अनुमान 
होता है ऐसा नित्य स्थिरपदार्थो का विरुद्धधमं होने से भी शब्द व्यंग्य नहीं है किन्तु 
कार्य ( अनित्य ) है यह सिद्ध होता है ।। २७॥ 

उपस्कार--नित्य ( स्थिर ) पदार्थो के साथ इस शब्दगुण का विरुद्धधर्म 
मिलता है, क्योंकि चैत्र नामक मनुष्य बोल रहा है ऐसा कहने पर छिपो हुआ भा 
चैत्र-मत्रादि वक्ता पुरुष की अनुमान से सिद्धि होती है। और नहीं होती व्यञ्जक 
( प्रकाशक ) दीप आदि की व्यंग्य ( प्रकाश योग्य ) घटादि पदार्थों से कहीं भी 
अनुमिति से सिद्धि, इस कारण शब्द गुण कार्य (जन्य) ही है नकि व्यंग्य यह सूत्र का 
अभिप्राय है ॥ २६ ।। 

शब्द की व्यंग्यता में बाधक को कहकर सांप्रत इसके अनित्य होने में साधक हेतु 
को सूत्रकार कहते है-- 


१८६ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


अनित्यथायं कारणतः ॥ २८ ॥ 
कारणत उत्पत्तद धत्वादिति शेषः । उपलभ्यते हि भेरीदण्डसंयोगादिभ्यः 
प्रादुभवन्‌ शब्दः, तथा चोत्पत्तिमत्तवादनित्योऽयमिति । यद्वा कारणत इति कारः 
णबत्त््रहेतुसुपळश्षयति ॥ २८॥ 
ननु च कारणवत्वं शब्दस्य स्वरूपासिद्धमत आह-- 


न चासिद्धं विकारात्‌ ॥ २६ ॥ 
शब्दस्य कारणवत््वमसिद्धामिति न वाच्यम्‌ तोत्रमन्दादिभावेन विकारस्य 
` दशनात्‌ भेरीदण्डामिघातस्य तोत्रतया तोब्रस्य मन्दतया मन्दस्य शब्दस्योप- 
EEA IR य VO A 
पदपदाथ--अनित्यः च = और अनित्य भी है, अयं = यह शब्दगुण, कारणत: = | 
कारण से उत्तन्न होने के कारण ॥ २८ ॥ 
भाबाथ--केवल शब्द के व्यंग्य होने में पूर्वोक्त बाधक होने से ही नहीं किन्तु 
शब्द की कारण से उत्पत्ति भी देखने में आती है इस कारण भी शब्द व्यंग्यजन्य 
नहीं किन्तु ( कार्य ) है यह सिद्ध होता है ॥ २८ ॥ 
उपरुकार-¬( सूत्र में आकांक्षित पद का शेष दिखाते हुए शंकरमिश्र सूत्र की 
व्याख्या करते हैं कि )-- 'यह शब्द अनित्य है कारण से उत्पत्ति दीखने के कारण 
ऐसा सुत्र में अवशिष्ट पद देना । क्योंकि भेरी (नगाड़ा) तथा दण्ड के संयोग तथा कण्ठ- 
तालु आदि के संयोगांदिकों से प्रगट होने वाली ध्वनि तथा वणंरूप शब्द 
गृहीत होता है, ऐसा होने से आपत्ति-विशिष्ट होने से यह शब्द अनित्य है ऐसा सिद्ध 
है । अथवा सूत्र के 'कारणतः' इस पद से कारणवान्‌ होने से ऐसा शब्द की अनित्यता 
में सुत्रकार ने हेतु सुचित किया है इससे भी शब्द अनित्य कार्य है। यह सिद्ध है॥२८॥ 
यदि “शब्द में द्वितीय पक्ष से कारणवान्‌ होना यही नहीं माने तो वह अनित्यता- 
साधक कारणवत्त्व हेतु स्वरूपासिद्ध नामक दुष्ट हेतु होगा तो उससे अनित्यता कैसे 
सिद्ध होगी । इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--न च = और नहीं है, असिद्धं=कारणवत्ता असिद्ध नहीं है, विका- 
रात्‌ = तीव्र, तीव्रतर मन्द, अतिमन्द इत्यादि शब्दों में विकारों के दिखाने से ।। २९ ॥ 
भावाथ--पृवंपक्षी के दिये हुए शब्द की अनित्यता के साधक कारणवत्त्व हेतु 
में स्वरूपासिद्ध दोष हो भी नहीं सकता, क्योंकि राब्दों में 'यह शब्द तीब्र है, यह अति- 
तीव्र है, यह मन्द है, यह अतिमन्द है । ऐसे भेरी तथा दण्ड के अभिघातों की तीब्रता 
तथा मन्दता के भेद से प्रतीति होती है, अतः कारणवत्त्व हेतु शब्द में सिद्ध होने से 
उक्त दोष नहीं हो सकता ॥ २९ ॥ 
उपरकार--शब्द में कारणवत्ता हेतु असिद्ध है, ऐसा व्यंग्यतावादी नहीं कह 
सकता, क्योंकि तीव्र ( तीखा ) मन्द, इत्यादि रूप से शब्द में विकार दीखता है,. 
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लम्भात्‌ । नह्यमिव्यञ्जकतोत्रत्वाद्यबीनो 5भिव्यज्ड-थतीत्र॒त्वादिः । तथाच 
कारणतो बिकारादनुमीयते जन्योऽयं न खभिव्यङ्गय इति ॥ २९ ॥ 

ननु व्यञ्जकस्येवायं महिमा यत्तीत्रमन्दादिभावेनामिव्यनक्ति भेरीदण्डाद्य- 
भिहतो वायुरेव तीव्रो मन्दश्च तथा प्रत्ययमाघत्त अत आह-- 


अभिव्यक्तो दोषात्‌ ॥ ३० ॥ 


शब्दस्याभिव्यक्तों समानदेशानां समानेन्द्रियग्राह्माणां प्रतिनियतव्यज- 
कव्यङ्गयत्व दोषः स्यात्‌ । न च तादृशानां प्रतिनियतव्यञ्जकव्यङ्ग'यर्वं क्वचिद्‌ 


nd 


बयोंकि भेरी और दण्ड के शब्द के कारण अभिघात नामक संयोग से तीव्र होने से तीब्र 
और मन्द होने से मन्द शब्द की उपलब्धि होती है । बय०अक के तीव्रता तथा मन्दता 
के अधीन व्यंग्य पदार्थों में तीब्रता, मन्दतादि नहीं होते (अर्थात्‌ प्रदीप के तीव्रता भेदता 
के अधीन घटादि व्यंग्य पदार्थो में तीब्रता, मन्दता नहीं होती ) तथा च ऐसा होने से 
विकाररूप कारण से अनुमान किया जाता है कि यह शब्द गुणजन्य ( कार्य ) है कि 
व्यंग्य होनेवाला स्थिर नित्य ऐसा सूत्र का अथ है ॥ २९ ॥ 

यदि यहाँ पर व्यंजक का ही यह महिमा है कि वह तीब्र तथा मन्द इत्यादि शब्दों 
को प्रकट करता है, अर्थात्‌ भेरी तथा दण्डसे अभिघात संयोग का आश्रय वायु ही तीव्र 
और मन्द होने से शब्द में तीव्र तथा मन्द रतीति को उत्पन्न करता है' ऐसी शंका 
पूर्येपक्षी करे तो इसका समाधान सूत्रकार ऐसा करते हँ 

पद्पदाथ--अभिव्यक्तौ = शब्द की अभिव्यक्ति मानने में, दोषात्‌ = नियत व्यंजक 
से ब्यक्त होने का दोष होने से शब्द व्यंग्य नहीं हो सकता ) ॥ ३० ॥ 

भावाथं--पूर्वपक्षी का कहा हुआ वायु की तीव्रतादिकों से शब्द की तीव्रतादि 
होना युक्त नहीं है. क्योंकि ऐसा मानने से समान इन्द्रिय से ग्रहीत होने वाले एक ही 
देश में वर्तमान विषयों में प्रत्येक विषय के ग्रहण में भिन्न-भिन्न व्यंजक मानने पड़ेंगे, 
यह दोष भा जायगा, अतः शब्द स्थिर (नित्य) व्यंग्य है यह नहीं हो सकता, किन्तु 
नित्य जन्य है यह सिद्ध होता है ॥ ३० ॥ 

उपस्कार--पूवंपक्षो के कथनानुसार वायु की तीब्रता तथा मन्दता से यदि शब्द 
में तीव्रता तथा मन्दता के कारण नित्य शब्द की अभिव्यक्ति मानने से समान (एक ही) 
देश में रहने बाला तथा समान ( एक ही ) इन्द्रिय से ग्रहीत होने वाले पदार्थो के 
ग्रहण में प्रत्येक पदार्थों की अभिव्यक्ति के लिये भिन्न-भिन्न व्यञ्जक मानने पड़ेंगे 
यह दोष होगा । किन्तु एकदेश में रहने वाले एक ही चक्षु आदि इन्द्रियों से ग्रहीत 
होने वाले अनेक घटादि पदार्थों के ग्रहण में भिन्न-भिन्न इन्द्रियादिरूप व्यळ्जक होते हैं. 
यह देखने में नहीं आता । 


१८८ बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


दृष्टम्‌ । अत्र यादे तथा न स्वीक्रियेत तदा ककाराभिव्यक्तौ सववर्णाभिव्यक्ति- 
प्रसङ्गः । ननु समानदेशानामपि सत्वनरत्वत्राह्मणखानां स्वरूप भेद-संस्थान- 
योनिव्यङ्ग'चानां प्रतिनियतव्यञ्जकव्यङ्गथत्वं दृष्टमेवेति चेन्न तेषां समानदेशःवा- 
भावात्‌ । न हि यावान्‌ देशः सत्त्रस्य तावानेव नरस्वस्य ब्राह्मणत्व 
स्थ वा !। ३० ॥ 

इतश्च नाभिव्यङ्गयतेत्याह~ 


संयोगाद्विभागाच्च शब्दाच शब्दनिष्पत्तिः ॥ ३१ ॥ 


संयोगात्‌ भेरीदण्डादिसंयोगात्‌, विभागात्‌ बंशो पाट्यमाने ! तत्र सँयोग- 
स्तावन्नाद्यस्य शब्दस्य कारण तदभावात्‌ तस्मात्‌ वंशदलद्व यविभागो निमित्तः 


इस अभिव्यक्ति पक्ष में यदि ऐसा (प्रत्येक व्यंग्य के लिये नियत व्यंजक न होना) 
न माना जाय तो एक ककारवणं कॅ कण्ठ-तालु आदि संयोगरूप व्यंजक से अभिव्यक्ति 
होने पर सम्पूर्ण ख आदि वर्णो की अभिव्यक्ति होने की आपत्ति आ जायगी । यदि 'एक 
ही मनुष्य शरीररूप देश में वतमान, स्वरूप के भेद, अवयवों की रचनारूप आकृति, 
तथा योनि ( जन्म स्थान ) इनसे क्रम से अभिव्यक्त होने वाली सत्ताजाति, मनुष्य 
होना तथा ब्राह्मणता इन तीनों के अभिव्यक्ति (ज्ञान) होने से प्रत्येक सत्ता आदि का 
भिन्न-भिन्न स्वरूप भेद आदि व्यंजक से व्यक्त होना देखाता ही है' ऐसी शंका पूव॑पक्षी 
करे तो, यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि वे समान देश ही नहीं हैं, कारण यह कि 
जितना सत्ताजाति का विषय देश है उतना ही मनुष्यता अथवा ब्राह्मणत्व का नहीं है 
( अर्थातु सत्ताजाति गुणादिकों में भी रहने से सबसे अधिक देश में रहता है, मनुष्य व 
केवल मनुष्य शरीरों में रहता है, और ब्राह्मणता मनुष्यों में भी केवल ब्राह्मणों में रहती 
हैन कि शाद्रादिकों में ) ॥ ३० ॥ 

इस हेतु से भी शब्द व्यंग्य नहीं है किन्तु कार्य है-- 

पद्पदार्थे--संयोगात्‌ = संयोग में, विभागात्‌ च = ओर विभाग से, शब्दात्‌ च= 
थोर शब्द से भी, शब्दनिष्पत्ति = शब्द की उत्पत्ति होती है ॥ ३१ ॥ 

भावाथ संयोग, विभाग, तथा शब्द से भी शब्द की उत्पत्ति होती है इस कारण 
भी शब्दजन्य गुण है न कि अभिव्यंग्य नित्य ( स्थिर ) यह सिद्ध होता है ॥ ३१ ॥ 

उपस्कार--संयोग से अर्थात्‌ भेरी धौर दण्ड के संयोगरूप असमत्रायिकारण से 
भेर्याकाशरूप समवायिकारण में शब्दरूप कार्य उत्पन्न होता है। तथा बांस के फाडुने 
पर बांस के अवयवोंके तथा आकाशके विभाग रूप असमवायिकारण से बांस में वर्तमान 
भाकाशरूप समवायिकारण में शब्द कायं उत्पन्न होता है। इस शब्द में संयोग प्रथम 
शब्द का कारण नहीं हैं, क्योंकि संयोग यहाँ पर नहीं है, इस कारण दोनों बांस के 
अवयवों का परस्पर विभाग इस शब्द में निमित्त कारण है, दोनों बांस के दलों का 


झ० २, आ० २ ] शब्दस्यानित्यत्वे हेतुनिरूपणम्‌ १८९ 


कारणं दळाकाशतिभागश्चासमवायिकारणम्‌ | यत्र च दूरे बोणादावुत्पन्नः 
शब्दः तत्र सन्तानक्रमेण उत्पद्यमानः शब्दः कणशष्क्रुल्यबच्छिन्नमाकाशदेरामा- 
सादयन्‌ गृह्यते तेन शब्दादपि शब्दनिष्पत्तिरिति ॥ ३१ ॥ | 
अनित्यत्वे हेत्वन्तरं समुच्चिनोति-- 
लिङ्गाच्चानित्यः शब्द! ॥ ३२ ॥ 
बणोत्मकः शब्दोउन्त्यः जातिमत्त्वे सति श्रोत्रग्राह्मत्वात्‌ बीणादिध्वनिब- 
दित्यः || 3२॥ 
इदानीं नित्यत्वे सिद्धान्तिनोक्तान्‌ हेतून दूषयितुमाह -- 
इयोस्तु प्रवृच्योरमावात्‌ ॥ ३३ ॥ 


( हिस्सों ) का आकाश के साथ विभाग असमवायिकारण हे । और जहाँ दूर वीणा 
कादि वाद्यो में शब्द उत्पन्न होता है वहाँ शब्दों कै सन्तान ( धारा ) द्वारा शब्द से 
शब्द इस प्रकार उत्पन्न होता हुआ शब्द कर्णूप शष्कुली ( गुझिया के आकार वाले 
कर्ण के आकाश प्रदेश में ) प्राप्त हुआ शब्द भी सुना जाता है, इससे सिद्ध होता है, 
कि शब्द से भौ शब्द होता है। (यह प्रक्रिया अभिव्यक्ति पक्ष में नहीं हो सकती, अतः 
शब्द अनित्य हैं न कि नित्य यह सिद्ध होता है )॥ ३१ ॥ 

शब्द के अनित्य होने में दूसरा हेतु सूत्रक्रार देते है-- 

पद्पदाथ--लिङ्गात्‌ च = साधक हेतु होने से भी, अनित्यः=अनित्य है, शब्द: 
दब्दगुण ॥ ३२ ॥ ` 

भावाथ--और जातिविशिट्ट होते हुए श्रवणेन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने के कारण बाद्यों 
के घ्वनियों के समान वणंरूप शब्द भी अनित्य है यह सिद्ध होता है ॥ ३२ ॥ 

उपस्कार--कका रादि वर्णस्वरूप शब्द, अनित्य है, जातिमान्‌ होते हुए श्रवणेन्द्रिय 
से प्रत्यक्ष होने के कारण, वीर्णादि वाद्यों के ध्वनि के समान ( इस अनुमान से वर्णरूप 
शन्दो में अनित्यता सिद्ध होती है ) यह सुत्र का अथं है। ( इस अनुमान के हेतु में 
शब्दखजाति में अतिव्याप्ति दोषवारणाथं जातिमत्त्व विशषण तथा आत्मादिकों में उक्त 
दोषवा रणार्थ विशेष्य पद जानना )॥ रे२ ॥ 

साम्प्रत शब्द की नित्यता सिद्ध करने के लिये पूर्वपक्षि-मत से सिद्धान्ती के हेतुओं 
का खण्डन करने के लिए सूत्रकार पूवपक्षी के मत से तीन सूत्रों को दिखाते हैं- 

पद्पदार्थ--द्वयो तु = किन्तु अध्यापक तथा शिष्य दोनों की, प्रवृत्त्यो: = अध्य- 
यन तथा अध्यापन कर्मों में प्रवृत्ति होने में, अभावात = शब्द के अनित्य मानने से 
झभाव होने लगेगा ॥ ३३ ॥। 

भावार्थ-यदि सिद्धान्ती के मत से शब्द को अनित्य ( अस्थिर ) माना जाय तो 
अध्ययन तथा अध्यापन में जो शिष्य तथा गुरु की प्रवृत्ति होती है वह न होगी, अत: 
शब्द नित्य है.॥ ३३ ॥ 


१९० वैशेषिकसुत्रो पस्कारः 


तुशब्दः पूर्वोक्तव्यवच्छेदकः पूदपक्षाभिव्यक्तथथः । दयोराचार्य्यान्तेवासि- 
नोरध्यापनेऽध्यदने च प्रवृत्तिह रयते तस्या अभावात्‌ अभावध्रसङ्गात्‌ । 
अध्यापनं हि सम्प्रदानं सम्प्रदोयते गुरुणा शिष्याय वेदः स यदि स्थिरो भवति 
तदा तस्य सम्प्रदाने सम्भवति । ननु सम्प्रदीयमानं गवादि दातृप्रतिप्रहीत्रोरन्त- 
राळ उपळभ्यते, न च वेदादि गुरुरिष्ययोरन्तराळे उपलभ्यत इति नाध्यापनं 
` सम्प्रदानमिति चेत्‌ अन्तरालेऽपि तत्रस्थपुरुषश्रोत्रेण तदुपलम्भात्‌ | किञ्चाभ्या- 
सादपि शब्दरये नित्यता, यथा पञ्चङ्गर्वो रूप पश्यतीति स्थिरस्य रूपस्याभ्यासो 
दष्टः तथा द्शक्ृत्योऽघोतोऽनुवाकः विंशतिक्ृत्वोऽघीत इत्यभ्यासः स्थैरथ्ये 
शब्दस्य प्रमाणम्‌ । सिद्धे च स्थेय्यं पिनाशकानुपळन्येः “तावत्‌ कालं स्थिरञ्भेनं 
कः पश्चान्नाशयिष्यति” इति नित्यतेव पय्यंवसन्नेति भावः ॥ ३३ ॥ 

हेत्वन्तरं शब्दस्य नित्यत्वे आह-- 

प्रथमाशब्दात्‌ ॥ ३४ ॥ 


उपस्कार- पुत्र में 'तु' यह शब्द से पूर्व में उक्त सिद्धान्ति के मत का निषेध करता 
हुआ पूर्वपक्ष को सुचना करता है । दो गुरु तथा शिष्यों के अध्यापन और अध्ययन में 
प्रबृत्ति होना दीखता है, वह सिद्धान्ति-मत से शब्द को अनित्य ( अस्थिर ) मानने पर 
न होगी । क्योंकि अध्यापन ( पढ़ाना ) है विद्या का संप्रदान, गुरु शिष्य को वेदशास्त्र 
देता है, अतः यदि वेदशास्त्ररूप शब्द स्थिर ( नित्य ) हो तो उस वेदशास्त्ररूप शब्द 
का दान हो सकता हैं, ( अतः शब्द नित्य है अनित्य नहीं ) यदि दिये जाने वाले गो, 
सुवणं इत्यादि दान के पदार्थं दाता तथा प्रतिग्रहीता ( दान लेने वाला ) इन दोनों के 
मध्य ( बीच । में उपलब्ध होता है, किन्तु वेदशास्त्ररूप शब्द गुरु तथा शिष्य इन दोनों 
के बीच में उपलब्ध नहीं होता इस कारण अध्यापन सम्प्रदान नहीं हो सकता ।' ऐसा 
सिद्धान्ती कहे तो ऐसा नहीं, क्योंकि गुरु तथा शिष्य के मध्य में वहाँ बैठे हुए मनुष्य 
को श्रवणेन्द्रिय से वेदशास्त्ररूप शब्द उपलब्ध होता ही है। तथा अभ्यास ( बार-बार 
आवृत्ति ) से भी शब्द में नित्यता ( स्थिरता ) सिद्ध होतो है, जसे 'पाँच बार रूप को 
दीखता है' ऐसा कहने से स्थिर ही रूप गुण का बार-बार दर्शन प्रतीत होता है, एवं 
दस बार अनुवाक (मंत्रसमुह) का अध्ययन किया, बीस बार अध्ययन किया एसा कहने 
से स्थिर ही अनुबादक मंत्रों का अभ्यास शब्द की नित्यता ( स्थिरता ) में प्रमाण है । 

इस प्रकार शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) सिद्ध होने पर शब्द का नाशक उपलब्ध 
न होने से 'उतने समय तक स्थिर रहने वाले इस शब्द को पश्चात्‌ कौन नष्ट करेगा? 
इससे शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) ही सिद्ध होती है यह सुत्र का भाव है ॥ ३३ ॥ 

शब्द की नित्यता में पूर्वपक्षी मत से दुसरा भी हेतु सूत्रकार देते हैं । 

पद्पदाथ--त्रिभप्रथमां' इत्यादि उपनिषद्‌ में प्रथमा शब्द होने से ( शब्द 
नित्य है )॥ ३४ ॥ 


अ० २, आ० २] | शब्दनित्यत्वे हेतुः १९१ 


रिः प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमाम्‌' इति प्रथमोत्तमयोः सामिघेन्योखिरुच्चारणं 
स्थेय्य विनाऽनुपपन्नमित्यथः ॥ ३४ ॥ 
शब्दनित्यत्वे हेत्वन्तरमाह 
सम्प्रतिपत्तिभावाच्च ॥ ३५ ॥ 


सम्प्रतिपत्तिः प्रत्यभिज्ञा तद्भावात्‌ तत्सद्वाबादित्यथेः । प्रतिपत्तिशब्दादेब 
तद्विशेषस्य प्रत्यभिज्ञाया छाभात्‌ सम्पूवः सत्यत्बमाह । तथाच येच गाथा 
ैत्रेणोच्चारिता तामेवायमुच्चरति वमेव इलोक पुनः पुनः पठति उक्तमेव वचनं 
पुनः पुनरभिधत्से यदेव वाक्यं परारि परुच्च त्वयोक्तं तदेवेदानीमंपि रषे 
स एवायं गकार इत्य।दिप्रत्यभिज्ञाबळात्‌ स्शैय्य शब्दस्येति ॥ ३५ ॥ 
त त य ससाणा 


भावार्थ--तथा एकादश अरिनके प्रज्वलित करने वाले सामधेनी नामक मन्त्रो से 
प्रथम तथा अन्तिम मन्त्र के तीन बार उच्चारण किये बिना पंचदश संख्या की संगति 
न होने के कारण प्रथम तथा अन्तिम मन्त्र का तीन बार कहना भी शाब्द के 
अस्थिरता पक्ष में न बनने से भी शब्द की स्थिरता (नित्यता) सिद्ध होती है ॥ ३४॥ 

उपस्कार--तीन बार प्रथम को पश्चात्‌ कहता है, तीन बार उत्तम ( अन्तिम ) 
मन्त्र को इस उपनिषद्‌ भाग के मन्त्र में प्रथम तथा अन्तिम दो सामिधेनी मन्त्रो का 
तीन बार उच्चारण विना मंत्ररूप शब्द के स्थिरता के नहीं बन सकता, अतः शब्द 
नित्य है यह सूत्र का अर्थ है । 

हाब्द की नित्यता में पूर्वपक्षिमत से ओर दुसरा हेतु सूत्र में देते हैं-- 

बदपदार्थ--सम्प्रतिपत्तिभावात्‌ च > और प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) रूप ज्ञान 
के सद्भाव से भी ( शब्द नित्य है ) यह सिद्ध है ॥ ३५ ॥ 

भावार्थ--जिस गाथा ( कथानक) अथवा श्लोक का मंत्र ने उच्चारण 
किया, उसी का यह मैत्र नामक मनुष्य भी उच्चारण करता है, तथा वही यह गकार 
है इत्यादि प्रत्यभिशा के होने से भी शब्द स्थिर ( नित्य ) है यह सिद्ध होता है ॥३५॥ 


उपस्कार--सम्प्रतिपत्ति प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) उसके भाव सद्भाव ( सत्ता ) 
से यह सूत्र का अर्थ है। यहां यद्यपि प्रतिपत्ति ( ज्ञान ) इस शब्द ही से विशेष ज्ञानरूप 
प्रत्यभिज्ञा का लाभ हो सकता है तो भी उपसगंपूर्वक सम्प्रतिपत्ति शब्द से शब्द को 
सत्यता ( नित्यता ) बाधित होती है । ऐसा होने से जिस ही गाथा ( कथानक ) का 
मंत्र नाम के पुरुष ने उच्चारण किया उसी का यह भी उच्चारण करता है, उसी 
इलोक को पढ़ता है, कहे हुए भी वचन को बार-बार कहता है, जिस वाक्य को तुमने 
कल पहिले कहा था उसी को इस समय भी कह रहे हो, वही यद्व गकार वर्ण है' 
इत्यादि प्रत्यमिश्ञा के बल से शब्द में स्थिरता ( नित्यता ) सिद्ध होती है ॥ ३५॥ 


१९२ | वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


सर्वीनिमान्‌ हेतून्‌ दू षयन्नाइ-- 
सन्दिग्धाः सति बहुत्वे ॥ ३६ ॥ 


सन्दिग्धा अनेकान्तिका इत्यर्थः । तदुक्तं--/विरुद्धासिद्धसन्दिग्धमांलडु 
काश्यपो5ब्रवोत्‌ इति । तथा च बहुत्वे नानात्वेडपि अध्ययनमभ्यसन्न प्रस्य 
भिज्ञानब्च दष्टमित्यनेकान्तिकत्वं हेतूनाम्‌ । तथाहि नृत्यमधीते नृत्यमभ्यस्यति 
द्विरनृत्यत्‌ यदेव नृत्यं परुदकार्षो रेषमोऽपि तदेव करोषि यदेव नृत्यमेकेन 
चारणेन कृतं तदेबायमपि करोतोति नृत्ये दृष्टत्वात्‌ , तथ्य च कमेविशेषस्य 
त्वयाईपि स्थेयर्यानभ्युपगमात्‌ ॥ ३६ ॥ 

ननु पन्चादशद्रणा अष्टाक्षरो मन्त्रः व्यक्षरों मन्त्रः अष्टाक्षराउनुष्टरबित्यादि- 
सङ्घया कथं ? वणोनामनित्यत्वे उच्चारणभेदेनानन्त्यसम्भवादित्यत आह-- 


इन पूर्वोक्त तीनों पूवपक्षी के मत में सुत्रो में दिये हुए शब्द की नित्यता के 
साधक सम्पूणं हेतुओं का एक ही सुत्र में खण्डन करते हुए सूत्रकार कहते है -- 

पदपद!थ--सन्दिग्धा: = सन्दिग्ध नामक अनैकान्तिक (दुष्ट ) हैं, सतिङहोने 
से, बहुत्वे = अनेकत्व के ॥ ३६ )। 

भाचाथ--पूर्वपक्षिमत से सूत्रों में दिये हुए 'द्वयो: प्रवृत्योरभावात्‌' इत्यादि शब्द 
की नित्यता के साधक हेतु शब्द के अनित्य पक्ष में भी अध्ययनाध्यापनाईदिकों की 
संगति हो सकने के कारण संदिग्ध व्यभिचारदोष के कारण सन्दिग्वॉर्नकान्तिक 
दृष्ठ हैं अतः उन द्वेतुओं से शब्द में नित्यता सिद्ध नहीं हो सकती ॥ ३६ ॥ 

उपस्कार--सन्दिग्ध है अर्थात्‌ सन्दिग्ध अनेकान्तिक नामक दुष्ट हेतु हैं । सुत्र के 
सन्दिग्ध पद का सन्दिग्ध अनैकान्तिक अथ है, इसीसे प्रशस्तपादभाष्य में प्रशस्तदेव 
ने कहा है 'विरुद्ध, असिद्ध ओर सन्दिग्ध ये तीन हेतु साधक नहीं होते अर्थात्‌ ऐसे 
तीन प्रकार के दुष्ट हेतु होते हैं। ऐसा कश्यपगोत्री कणाद ने कहा है। ऐसा होने 
से शब्दों के बहुत अर्थात्‌ अनित्य नाना होने पर भी वुर्वोक्त अध्ययन, अभ्यास, प्रत्य- 
भिज्ञा भी दिखाती है इस कारण पूर्वपक्षी ने शब्द की नित्यता के साधक दिये हुए 
सम्पूर्ण हेतुओं में व्यभिचारदोष होने से बे दुष्ट हेतु हैं। वह इस प्रकार है कि नृत्य 
सीखता है, नृत्य का 'अभ्यास' करता है, दो बार नर्तन किया, जो नृत्य पुवंकाल 
में किया था वही नृत्य वतमान में भी तुम कर रहे हो, जो ही नृत्य भाटने किया 
था यह मनुष्य भी वहीं नृत्य करता है, ऐसा भिन्न-भिन्न न॒त्यों में भी अभ्यास देखने 
में आता है, जिस इस नृत्यरूप विशेष कमं को पूर्वंपक्षी भी नित्य स्थिर नहीं 
मानता ॥ ३६ ॥ 

वर्णों की अनित्यता पक्ष में यदि ऐसा है तो शब्द के उच्चारण के भेद से अनन्त 
भेद हो सकने के कारण “पचास वणं हैं, आठ अक्षर का यह मन्त्र है, यह तीन धक्षरोंका 


अ० २, आ० २] शब्दनित्यत्वव्य वस्थापनम्‌ १९३ 


संख्याभावः सामान्यतः ॥ ३७ ॥ 

सङ्कयायाः पञ्चाशदादिसङ्कयाया भाव: सद्भाव: सामान्यतः कत्वगत्वादि- 
जातित इत्यथः । ककारादीनामानन्त्येऽपि कत्वगत्वाद्यवन्िन्नानां पळ्चाशस्त्रं 
त्रिस्वमष्टस्वं वा द्रव्यशुणादोनामान्तगणिकभेरेनानन्त्येपि नवत्वचतुबिशति- 
त्वादिवदिति भावः | 

ननु स एवायं गकार इति प्रत्यभिज्ञेव स्थय्यसाधिका, न चेषा तीव्रो 
गकारो मन्दो रकार इति प्रतीत्या विरुद्धधम गोचरयन्त्या बाध्यते तोत्रत्शादे- 
स्तत्रोपाधिकत्वात्‌ । न चोपाधिभेदादपि भेदो माभूत्‌ तेहि जवातीपिञ्जादि- 
संयोगान्नोळ्पोतादिभावेन प्रथमानः स्फटिक्रमणिरपि नाना, क्रपाणमणिद्पणेपु 


मंत्र है, भट्टराक्षरवाला अनुष्टुप्‌ छन्द होता है, इत्यादिरूप संख्या का नियम केसे होगा, 
ऐसी यहां पूर्वपक्षी शंका करे तो इसके समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं । 

पदपदार्थ--संख्याया: = पचास आदि संख्या की, भावः = सत्ता, सामान्यतः = 
कत्वादि जातियों को लेकर संख्या का नियम सिद्ध होता है ॥ ३७॥ 

भावाथ--कत्व, गत्व भादि पचास जातियों को लेकर पचास वर्ण है ऐसा ब्यव- 
हार होने के कारण उच्चारण भेद से आनन्त्य होने पर भी नियम हो सकता है, अतः 
उक्त भानन्त्य को रूप दोष न आयेगा ॥ ३७॥ 

उपस्कार--पचास, आठ आदि संख्या का भाव अर्धात्‌ सद्भाव ( सत्ता ) कत्ब, 
गत्व, घत्व आदि पचास जातियों को लेकर पचास वर्ण हैं, इत्यादि ब्यवहार होता है 
यह सुत्रका अर्थ है । 

उच्चारण के भेद से ककार आदि वर्णो के अनन्त होने पर भी कत्व-गत्वादिजा- 
तियों से युक्त ककारादि वणं पचास, तीन तथा आठ हो सकते हैं जिस प्रकार पृथ्वी 
आदि नवद्रब्थों के तथा रूप आदि चतुविशति गुणों के घट-पट तथा लाल-पीला रूप 
` इत्यादि आन्तर्गणिक ( भीतरी ) द्रब्यगुणादिकों के अनन्त भेद होनें पर भी द्रव्य 
नव हैं गुण चतुविंशति ही हैं, एसा नियम होता है ( इसी प्रकार यहां भी उच्चारण. 
भेद से वर्णो की अनन्तता होने पर भी पचास शादि संख्या का नियम हो सकता है )। 

पुर्वपक्ष--'वही यह गकार है' यह प्रत्यभिज्ञा ही शब्द में स्थिरता (नित्यता) सिद्ध 
करती है, इस प्रत्यभिज्ञा का यह गकार तीव्र है, यह मन्द है इस प्रकार तीव्रता तथा 
मन्दतारूप विरुद्धघमं (मेद) को घिषय करनेवाले ज्ञान से बाधित नहीं हो सकता, क्योंकि 
तीव्रता तथा मन्दता आदि धमं उसमें स्वाभाविक नहीं हैं, किन्तु उच्चारणादि भद से 
झौपाधिक हैं। यदि उपाधि भेद से भी भेद (नानात्व) न माना जाय तो, जपा-तापिञ्ज 
इत्यादि रक्त तथा नील और पीतवण के पुष्पों के संयोग रूप उपाधि-भेद से नील, 
रक्त, पीत रादि वर्ण रूप से भासित होने वाला श्वेत स्फटिक मणि भी नानारूप से 


प्रकाशित न होगा, इसी प्रकार चमकते खङ्ग, मणि तथा ्षादर्शं ( अयना ) में ऊंचा- 
१३ बें० 


१९४ वेशेषिकसूत्रो परकारः 


दीघोदिभावेन भासमानं मुखमपि वा नाना न भासेत । ननु कस्यायं तोत्रता- 
घर्मो गकारोपाधिक इति चेन्न बायुघर्मा नादधर्मो ध्वनिधर्मो वा भविष्यति कि 
तत्र बिशेचिन्तया । त्वयापि तारत्वादेः कत्वगत्बादिना परापरभावानुपपस्या 
स्वाभाजिकत्वाभ्युपगभादिति चेत्‌ | | 
सेत्रम्‌ । उत्पन्नो गकारः, नष्टो गकारः श्रुतपूर्वो गकारो नास्ति, निवृत्तः 
कोळाइळ इत्यादिवियोधिप्रतोतो सत्यामपि चेत्‌ इयं अत्यभिज्ञा न निवत्तते 
तदास्या जातिविषयताकल्पनात्‌ । अन्यथा व्यक्तिस्थेय्यंमाळम्बमानायामस्यां 
सत्यामुक्तविरोधिप्रत्यया एव नोत्पद्येरन्‌। न चायं बायुधमस्तद्वभाणां श्रोत्रा- 
विषयत्वात्‌ ' नापि नादधमः, नादो यदि धायुरेव तदा दोषस्यो क्तत्वात्‌ अन्यस्य 
निवक्तुमशक्यत्बात्‌ | नापि ध्वनिधमः, शङ्कादिध्वनावनुपळभ्यमानेऽपि गकारे 


नीचा रूप से दिखाई देने बाला मुख भी नानारूप से प्रकाशित ( मालुम ) नहीं होगा। 
यदि कह्रो कि यह तीब्रता-मन्दता आदि शाब्द में प्रतीत होने वाले किसके धर्म हैं 
जिनको पूर्वपक्षी गकार आदि वर्ण शब्दों की उपाधि है ऐसा मानता है तो पूर्वपक्षी 
कहता है कि ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि यह तीव्रता तथा मन्दता रूप छाब्दों की 
उपाधि वायु का घमं अयवा नाद ( आवाज ) या ( ध्वनि ) का धमं होगा, इसमें 
विशेष विचार की क्या आवश्यकता है । सिद्धान्ती भी तारत्वादि धर्मों को कत्व, गत्व 
आदि धर्मों को लेकर परापरभाव ( ब्याप्य-व्यापक भाव) न हो सकने से स्वाभाविक 
नहीं मानता ( अर्थात्‌ केवल तीव्रता-मन्द ककार में नहीं है तीव्र में मन्दता नहीं है और 
दोनों तीब्रता तथा मन्दता कुछ तीव्र तथा कुछ मन्द स्वर से कहै हुये ककार में हैं। 
इस प्रकार सांकर्यं दोष के कारण सिद्धान्ती को भी तीव्रता मन्दता ओपाधिक 
ही मानना होगा ) । 

समाधान-- मंव॑ ( ऐसा नहीं कह सकते हैं ) क्योंकि 'गकार उत्पन्न हुआ, गकार 
नष्ट हुआ, पू्वकाल में सुना हुआ गकार अब नहीं है, कोलाहल निवृत्त हो गया ।' इत्या- 
दि स्थिरता ( नित्यता ) के विरुद्ध ज्ञान रहने पर भी “वही यह गकारं है' इत्यादि 
प्रत्यभिज्ञा न निवृत्त हो, तो उसको गत्वादि जातिविषयक मान लिया जायगा कि 
उसी गत्व जाति का यह गकार है । अन्यथा नहीं तो गकारादिवण ब्यक्तियों की स्थिy 
रता ( नित्यत्ता ) को विषय करने वाली 'वही यह गकार है इस प्रत्यभिज्ञा के होने से 
गकार नष्ट हुआ इत्यादि विरुद्ध ज्ञान ही न होगा । यह तीव्रतादि वायु का ध्म हो नहीं 
सकता, क्योंकि वायु के धमं श्रवणेन्द्रिय से गृहीत नहीं होते न यह नाद का धर्म हो 
सकता है, वयोंकि नाद शब्द का वायु हो अथं हो तो दोष कही दिया है, उससे अति- 
रिक्त नाद शब्द का थं हो भी नहीं सकता । यह तीव्रतादि घ्वनिरूप शब्द का धरम 
भी नहीं हो सकता, क्योंकि शंख करादि वाद्यं की ध्वनि के उपलब्ध न होने पर 


अ० २, आ० २] शब्दनित्यत्वव्यवस्थापनम्‌ १९५ 


तारत्वादिप्रतोतेः । स्वाभाविकत्वे तु न जातिसाङ्कय्यं गत्वादिव्याप्यस्य 
तस्य नानास्डाभ्युरग मात्‌ | किञ्च शुकसारिकामनुष्यप्र भवेषु गकारादिषु स्फुटतरा 
रूपसे दृप्रधाउस्ति, एवं स्त्रीपुसप्रभवेपु खोपुसभेदप्रभवेष्‌ च, यतः काण्डपटा- 
द्यावृता अपि शुकादयोउनुमोयन्ते । ओपाधिकत्वनूवस्य नानुभूयमानोपाधिनि- 
बन्धनं कुछुमारुणा नPगोतियत्‌ । नाप्योपपतिकमोपाधिकत्वम्‌ उपपत्तेस्ताह- 
शप्रमाणस्याभावादिति संक्षेपः । ६७॥। 
इति बेशेषिकसू त्रोपस्का रे शाङ्करे द्वितीयाध्यायस्य द्वितोयमाहिकम । 
सम्राप्तश्वायं द्वितोयो ऽध्यायः । 


-----॥॥-॥॥-॥:५८:८८५८ए-::२२२३-----दनन 
भी गकारादि दर्णों में तारउर ( ऊ चापन ) इत्यादि को प्रतोति होतो है । (यदि पूर्वपक्षी 
कटै कि नेयायिक गहारादिवर्णों में तारत्वादि घर्म स्वाभाविक ही मानंगे जिससे अतार 
गकार में त्रतमान गत्व के अभाव वाजे खकार में रहने वाले तारत्व, तथा गत्व के 
तार गकार में रहने से सांक्य दोष हो जायगा' ऐसी आपत्ति होगी, तो हांकरमिश्र 
इसका ऐसा समाधान देते हैं कि ) स्वाभाविक पक्ष में उक्त जातिसांकर्य दोष नहीं हो 
सकता, क्योंकि गत्वादि जातियों की ब्याप्य { न्युनबृत्ति ) तारत्वादि धर्म भिन्न-भिन्न 
माने जाते हैं! आर एक बात यह भी है कि शुक ( तोता ), सारिका ( मैना ) तथा 
मनुष्य इत्यादिकों ने उच्चारण किये गकारादि वर्ण जो भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैं, 
तथा स्त्री-पुरुष एवं उनके भी भिन्न-भिन्न प्रकार के प्राणियों से उच्चारण किये वर्ण 
में भी । अति स्पष्ट भेद-जान होता है, क्योंकि वृक्षादिकों के व्यवधान होने से न दिखाई 
देते वाले भी शब्दका उच्चारण करने वाले शुक-सारिका तथा मतुष्योंका अनुमान किया 
जाता है । ( अतः शब्द भिन्‍न-मिन्‍त नाना होने से अनित्य है ) और केसर क्वादि को 
रक्तिमा से रक्त प्रतीत होने वाली कामिनी के समान शब्द में तारत्वादि घर्म औपा+ 
धिक है ऐसा मानने में किसी उपाधि का अनुभव नहीं होता, अत: तारत्वादि धमं शब्द 
में औपाधिक है यह नहीं हो सकता । उपपत्ति-रहित होना औपाधिक शब्द का कर्थ 
है ऐसा भी पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि उपपत्ति अर्थात्‌ शब्द में तारत्वादि धमं 
की सत्ता में प्रमाण वह भो नहीं है, ऐसा संक्षिप्त सुत्रकार का अभिप्राय है ॥३७॥ 
. इस प्रकार शंकर मिश्न-कृत वंशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
द्वितीयाच्याय द्वितीयाह्विक समाप्त हुआ ) 


तृतीयाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 


तदेबं द्वितीयाध्याये बहिद्रेञ्यपरीक्षामुपपाद्य उद्देशक्रमादिदानोमात्मपरोक्षाये 

पीठमारचयितुमाह-- 
प्रसिद्धा इन्द्रियार्थाः ॥ १ ॥ 

इन्द्रियाणामथी गन्धरसरूपस्पशंशब्दा बाह्येकेकेन्द्रियप्राद्याः । तत्र "श्रोत्रम्र 
इणो योऽर्थः स शब्द” इति शब्दप्रसिद्धो दरशितायामर्थाद्‌ गन्धादौ स्पशपय्ये- 
न्ते प्रसिद्धिदौरितेत्यर्थः । तथाहि घराणम्रहणो योऽथः स गन्धः, रसनम्रहणो 
योऽथः स रसः, चक्नुमौत्रमहणो योऽर्थः तद्रूपम्‌ , त्वगिन्द्रियमात्रप्रहणो योऽथः 
स स्पशेः | सर्वत्र चाथशब्देन घर्मी भावभूत उच्यते तेन गन्धत्वादौ गन्धा 
द्यभावे च नातिव्याप्तिः; तदेवं घाणप्रहणबृत्तिगुणस्वावान्तर जातिमत्त्वं 
गन्धत्वम्‌ । एवं रसादाबपि वाच्यम्‌ तेन नातीन्द्रियगन्धाद्यनुपग्रहः॥ १ ॥ 


i 


_ पूर्वोक्त प्रकार से द्वितीयाध्याय में पृथिवी से दिशा तक “बहिंद्रेब्यों' की परीक्षा, का 
उपपादन कर उद्देश क्रम के अनुसार साम्प्रत आत्मारूप आन्तरिक द्रव्य की परीक्षा 
करने के लिये भूमिका दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथं--प्रसिद्धाः = ज्ञात हैं, इन्द्रियार्थाः = इन्द्रियों से गृहीत होने वाले 
गन्ध, रूप इत्यादि विषय ॥ १॥ 

भावाये--श्रवणेर्द्रिय से गहीत होनेवाछा शब्द है इत्यादि रूप से गन्ध, रूप, रस, 
स्पशं तथा शब्द विषयों का ज्ञान होता है यह सिद्ध है॥ १ ॥। 

उपस्कार--गन्ध, रूप, रस, स्पशं तथा शब्द बाह्य एकक घ्राण, चक्षु,जिह्वा, त्वचा 
तथा श्रोत्रेन्द्रिय से प्रत्यक्ष होने वाले इन्द्रियों के अर्थ हैं। उनमें 'श्रोत्रग्रहणो योऽथः स 
दाब्दः' अर्थात्‌ श्रवण्द्रिय से गृहीत होने वाला अर्थ (विषय) शब्द है इस पूर्वोक्त सुत्र से 
दाब्द की प्रसिद्धि ( ज्ञान ) दीखने से अर्थात्‌ इसी प्रकार गन्ध से लकर स्पर्शपयंन3 
गुणों में प्रसिद्धि ( ज्ञान ) दीखता है यह सूत्र का अर्थं है । वह इस प्रकार है प्राणे- 
न्द्रिय से ग्रहीत होने वाला गुण गन्ध, रसनेन्द्रियसे गृहीत होने वाला गुण रस, चक्षुरि- 
न्द्रियमात्र से गृहीत होने वाला गुण रूप तथा स्वक्‌हर्द्रिय से ग्रहीत होने वाला गुण 
स्पशं होता है। इन सब लक्षणों में अथं शब्द से धर्मी का ग्रहण करना जिससे गन्ध- 
स्वादि जाति तथा गन्धादिकों के अभाव में भी घाणेन्द्रियादि-प्राह्मता होने पर भी 
अतिव्याप्ति दोष न होगा । ऐवा होने से ध्राणेन्द्रिय से गृहीत होने वाले गन्ध में वत्तं- 
मान गुणत्वकी व्याप्य गन्धत्वादि जाति का काश्य होना गन्धादि का लक्षण है यह 
सुचित होता है। इसी प्रकार रसादिकों का भी जातिधटित लक्षण करना, जिससे 


अ० र, आ० २] श्रोत्रादोनामात्मलिज्वत्वकथनम्‌ १९७ 


इन्द्रियार्थ प्रसिद्धेरात्मपरोक्षायामुपयो ग्॒माह्‌ ¬ | 

इन्द्रियार्थप्रसिद्धिरिन्द्रियार्थेम्यो<र्थान्तरस्य हेतुः ॥ २॥ 
हेतुर्ढिङ्गमथोन्तरस्य आत्मनः । इन्द्रियाभ्थयः इति । इन्द्रियेभ्यो थभ्यश्च 
रूपादिमभ्यस्तद्वदूभ्यञ्च यद्थोन्तरम्‌ आत्मा तस्य लिङ्गमित्यर्थः । यद्यपि ज्ञानमेव 
लिङ्कमिह विवक्षितम्‌ तथापोन्द्रियाथग्रसिद्ध रूपादिसाक्षातकारस्य प्रसिद्धतरतया 
ताद्रप्येणेव जिङ्गस्वमुक्तम्‌ । तथाहि प्रसिद्धिः कचिदाश्रिता कार्येत्वात्‌ घटवत्‌ 
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अप्रत्यक्ष परमाणु आदिको के गर्धादिकों में लक्षण जाने से अव्यामि दोष न 
होगा ॥ १ ॥ | 
इस इन्द्रियाथंप्रसिद्धि ( इन्द्रिय के विषयों के ज्ञान ) का प्रस्तुत आत्माकी परीक्षा 
में उपयोग सूत्रकार कहते हैं-- 
पदपदार्थ--इन्द्रियाथंप्रसिद्धि! = इन्द्रिय के विषयों का ज्ञान, इन्द्रियार्थोभ्प: = 
इन्द्रिय तथा अर्था ( विषयों ) से, अर्थान्तरस्य > मन्यपदा्थ का, हेतुः = कारण है॥२॥ 
भावार्थ--प्रथम सूत्र में वर्णन किये इन्द्रियों से उत्पन्न रूपादि विषयों का ज्ञान 
इन्द्रिय तथा विषयों से भिन्न आत्मारूप दूसरे पदार्थ का साघक है ॥ २ ॥ 
उपस्कार--हेतु नाम लिङ्ग अर्थात्‌ सिद्धि का कारण है दुसरे पदार्थ आत्मा का 
( 'इद्रियाथ्थेम्य:' ऐसी सूत्र का प्रतीक लेकर उसकी व्याख्या शंकरमिश्र करते हैं कि )-- 
चक्षु आदि इन्द्रिय तथा रूप आदि गुण रूप अर्थ एवं रूपादिमान्‌ पृथिव्यादि द्रव्यो से भी 
जो पृथक दूसरा पदार्थ आत्मा उसकी इन्द्रियार्थथंसिद्धि लिङ्ग ( साधक ) है । (यहाँ 
पर पृथिव्यादि भूत द्रव्यो की अपेक्षा से इन्द्रियों में आत्माके समानरूपता रहने पर भी 
आत्मा से भेद है, तथा प्रस्यक्ष के विषय न होना इस स्रमान घमं से दिशा-काल 
इत्यादिकों के संग्रह करने के लिए भी 'इन्द्रियेभ्यः' ऐसा पृथक्‌ कहा हैं। तथा यद्यवि 
इन्द्रिपार्थ-प्रसिद्धि यहाँ पर पक्ष होने से उसे हेतु कहना अयुक्त है तथापि सूत्र में हेतु” 
पद का अनुमितिजनक परामशे का विशेष्य यह अर्थ होनेसे पक्ष तथा हेतु का ऐक्य दोष 
न आवेगा ) ( इसी विषय को दुसरे प्रकार से शंकरमिश्र शंकापूर्वक कहते हैं )--कि 
यद्यपि इन्द्रियाथेविषयक ज्ञान ही सूत्र के लिङ्ग पद से सुत्रकार को विवक्षित ( कहने 
की इच्छा का विषय ) है, तथापि इन्द्रियाथं-प्रसिद्धि अर्थात्‌ इद्रियो के विषय खूपादि 
कों का प्रत्यक्ष जो अत्यन्त प्रसिद्ध है उस रूप से लिङ्ग ( हेतु ) विवक्षित है अर्थात्‌ 
सामान्यरूय से इन्द्रिय के विषयों के संपूण ज्ञान पक्ष हैं, तथा बतिप्रसिद्ध रूपादि 
विषय प्रत्यक्ष ज्ञान हेतु है, अतः हेतु तथा पक्ष का ऐक्य न होगा ) ( सूत्रोक्त इन्द्रियार्थ- 
प्रसिद्धि से आत्मा के साधक सामान्यतो दृष्टानुमान को आगे शंकरमिश्र दिखाते हैं 
क) --इस प्रकार प्रसिद्धि (ज्ञान) किसी में आश्रित है,कायं होने से,घट के समान, थवा 


१९८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


गुणत्वाद्दा क्रियात्वाद्वा | सा च प्रसिद्धिः करणजन्या क्रियात्वात्‌ छिदिक्रियावत्‌ । 
यच्च प्रसिद्धेः करणं तदिन्द्रियम्‌ । तच्च कठुप्रयोज्यं करणत्वात्‌ बास्यादिवत्‌ 
तथा यत्रेयं प्रंसिद्धिराश्रिता यः घाणादीनां करणानां प्रयोक्ता स आत्मा ॥ २ ।! 

ननु शरोरमिन्द्रियःणि वा प्रसिद्धेराश्रयोऽस्तु प्रसिद्धि प्रति नदुभयान्वयऽ्य- 
तिरेकयोः स्फुरतरत्वात्‌ किं तदन्याभयकल्पनया । तथाहि चेतन्यं शरोरगुणः 
तत्‌का्यर्वात्‌ तद्रपादिवत्‌ | एवमिन्द्रियगुणः्वेऽपि वाच्यमित्याशङ्कथाह--- 

सोऽनपदेशः ॥ ३ ॥ 

अपदेशो हेतु: तदाभासोऽनपदेशः। तथाच तत्‌ 

दाबनेक।न्तिकत्वादनपदेश इत्यथः ॥ ३॥ 


गुणवान्‌ या क्रियाश्रप होने से और प्रसिद्धि (ज्ञान ) करण से उत्पन्न है, क्रिया होने 
से छेदन क्रिया के समान । जो इस प्रसिद्धि का करण है वही इन्द्रिय है । और वह 
करण, कर्ता से प्रयुक्त (प्रेरित) है, करण होने से, वासी (कुल्हाड़ी) इत्यादि के ससान 
तथा यहु प्रसिद्धि (ज्ञान ) जिस द्रव्य में आश्रित है तथा ओ घाणन्द्रियादि रूप करणों 
का प्रयोक्ता ( प्रेरक ) है वह आत्मा नामक द्रव्य है ( इन सामान्यतो दष्टानुमानों से 
पुथक्‌ आात्मारूप इन्द्रिय तथा अर्थो से भिन्न द्रव्य सिद्ध होता है )॥ २॥ 

(तृतीय सूत्र का अवतरण देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--शरीर अथवा इन्द्रियों 
को ही उक्त प्रसिद्धि का आश्रय मानेंगे, क्योंकि प्रसिद्धि (ज्ञान) होने में इन्द्रिय 
तथा र्थो का अन्वय (इन्द्रिय तथा अर्थं के रहते ज्ञान का होना) तथा व्यतिरेक ( इन 
दोनों के न रहते ज्ञान का न होना ) अत्यन्त स्पष्ट है, तब इन्द्रिय और विषयों से भन्न 
आत्मा रूप द्रव्य ज्ञान का आधार मानने की क्या अवश्यकता है, इस कारण चैतन्य 
( शान ) शरीर का गुणा है उसका कार्य होने से, शरीर के रूप के समान ( इस 
अनुमान से शरीर का गुण ज्ञान हो सकता है ) इसी प्रकार ज्ञान इन्द्रियों का गुण 
है खु घिषय में अनुमान कहा जायगा। इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार 
क पद्पद्ाथ--सः = वह ( शरीर के गुणता का साधक कारयस्व हेतु ), अनपदेशः = 
सत्‌ हेतु नहीं है ( दुष्ट हेतु है ) । | 

भावाथे--ज्ञान, शरीर गुण है, कायं होने से इस प्रकार शरीर को आत्मा 
मानने वाले चार्वाक का दिया हुआ कायंत्व हेतु दीप से हुये ज्ञान में कार्यस्व के रहने 
पर भी शरीर-गुणता रूप साध्य न होने के कारण ब्यमिचार-दोषअस्त होने से 
थनेकान्तिक है, अतः उससे ज्ञान शरीर का गुण है यह सिद्ध नहीं हो सकता । 

उपस्कार--अपदेश (हेतु ) हेतु के समान आभास होने वाला ( मालम 
पड्नेबाला ) अनपदेश, दुष्ट हेतु होता है। इसलिये पूर्वपक्षी चार्वाक से उक्त अनु» 
भान में दिवा हुआ शरीर कार्यत्वरूप दीपक से उत्पन्न घटादिविषयक ज्ञानोदिको मे 


कायेत्वं ग्रदोप तन्यज्ञाना- 
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ननु तत्कायत्बं चेतन्यत्वावच्छिन्नस्येब कार्यत्वं विवक्षितं प्रदोपादीनाद् 
समस्तमेत चेतन्यं न कार्यमिति न व्यभिचार इत्याशङ्कयाह-- 
कारशाज्ञानात्‌ ॥ ४॥ 
शरोरकारणानां करचरणादोनां तदबयवानां वा अज्ञानात्‌ ज्ञानशुन्यत्वा- 
दिस्यथः। प्रथिव्यादिविशेषगुणानां हि कारणगुणपूर्वकता दृष्टा तथा च शरोर- 
कारणेषु यदि ज्ञानं स्यात्तदा शरोरऽपि सम्भाव्येत, न चेजम्‌ । नन्वस्तु शरोर- 


कार्यत्वहेतु होने पर भी शरीर का गुण न न होने के कारण व्यभिचार-दोषग्रस्त होने से 
अनैकान्तिक (व्यभिचारी ) दुष्ट है ऐसा सूत्र का अथं है ॥ ३ ॥ 

यहां पर यदि तत्कार्य शब्द का अर्थ चतन्यत्वविशिष्ट कार्यता ¦ अर्थात्‌ ज्ञान में 
वर्तमान शरीर की कायंता ) ऐसा अर्थ करने के कारण प्रदीपादियों का सम्पूण ही 
ज्ञान का कायं नहीं होता इस कारण व्यभिचारदोष न होगा । ऐसी चावांक को शंका 
करे अर्थातु ज्ञान, शरीर का गुण है, ज्ञाननिष्ठ शरीर का कार्य होने से, जो 
शरीर-गुण नहीं होता बहज्ञीननिष्ठ शरीर का कारय नहीं होता, घट के समान 
इस व्यतिरेकी अनुमान से चार्वाक ज्ञान में दारीर-गुणत्व की शंका करे तो इसका 
समाधान सूत्रकार करते हे-- | 

पद्पदार्थ--कारणाज्ञानात्‌ = शरीर के कारण अवयवों में ज्ञान न होनेसे॥४।। 

भावार्थ--यदि चार्वाक के कथनानुसार शरीर के हस्त-पाद आदि अवयवरूप 
कारणों में ज्ञानगुण होता तो अवयविशरीर रूप कायं में भी ज्ञान होता, क्योंकि कार्य 
द्रव्यों के विशेषगुण कारण के गुणों से उत्पन्न होते हैं, अतः यदि शरीर में ज्ञान हो 
तो उनके हस्त-पादादि भवयवरूप कारणों में ज्ञान गुण होने लगेगा, ऐसा नहीं है, अतः 
ज्ञान शरीर का गुण नहीं है ॥ ४ ॥ 

उपस्कार--हस्त-पाद आदि शरीर के अवयवरूप कारण, अथवा उनके कारण 
अवयव हथेली इत्यादिको में अज्ञानात्‌ अर्थात्‌ ज्ञानशून्यता होने से यह सूत्र का अथं 
है । ( अर्थात्‌ ज्ञान शरीर का विशेषगुण नहीं है. पाकज न होते हुए कारण-गुणपूर्वक 
न होने से, शब्द के समान! इस अनुमान से ज्ञानशरीर का गुण नहीं है य्ह सिद्ध 
होता है, चार्वाक से दिया हुआ शरीर-कार्यत्व रूप हेतु ( अप्रयोजक ) अर्थात्‌ शरीर- 
गुणत्वरूप साध्यका साधक नहीं है ॥ ( शंकरमिश्र आगे सूत्र का अभिप्राय कहते हैं 
कि )--पृथिवी आदि टव्यों के रूपादि विशेषगुण कारण के गुणों से उत्पन्न होने के 
कारण गुणानुसार होते हैं यह देखने में आता है, ऐसा होने से शरीर के अवयव 
रूप कारणों में यदि ज्ञान हो तो शरीररूप कायं में भी ज्ञान कार्य की सम्भावना हो 
सकती है, किन्तु ऐसा नहीं है ( अर्थात्‌ हस्त-पादादि अवयवरूप शरीर के कारणों में 
ज्ञान नहीं है ) ॥ शंका--शरीर के हस्त-पादादि अवयवरूप कारणों में भी ज्ञान 
मान लेंगे । उत्तर-एऐसा नहीं हो सकता क्योंकि एकमत न होने की आपत्ति आने 


२०० बेशेषिकसूत्रो परकार: 


कारणेषवपि चेतन्यमिति चेन्न ऐकमत्याभावप्रसज्ञात्‌ । न हि बहूनाग्वेतनान/मै- 
कमत्यं एदम्‌, करावच्छेदेनानुभूतस्य करच्छेदेऽस्मरणप्रसङ्गात्‌, यतो “नान्यदृष्ट 
स्मरत्यन्यः” इति | किञ्च शरीरनाशो तत्क्ृतहिसादिफलानुपभो गप्रसङ्गात्‌ । न हि 
चेत्रेण कृतस्य पापस्य फलं मैत्रो भुंक्ते ततश्च कृतहानिरक्ृताभ्यागमश्च स्यात्‌ ॥४। 
ननु शरीरकारणेषु सूक्ष्ममात्रया भानमांस्त शरोरे तु स्फुटमतो नाकारण- 
गृणपूवेकता न चकमत्यानुपर्पात्तरित्याशङ्कयाह— 


कार्यषु ज्ञानात्‌ ॥ ५ ॥ 


यदि हि शरोरमूलकारणेषु परमाणुषु चेतन्यं स्यात्‌ तदा तदारब्धेष कार्येषु 
घटादिष्तपि स्यात्‌ । किञ्च पार्थिबबिशेषगुणानां सवपार्थिबवृत्तिताया व्याप्नः 
कार्येऽपि घटादिषु चेतन्यं स्यान्न च तत्र चेतन्यमुपळभ्यते इत्यथः ॥ ५ ॥ 
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से, कारण यह कि अनेक चेतन आत्माओं का एकमत देखने में नहीं आता, तथा 
हस्त रूप अवयव से अनुभव किये विषय का इस्तच्छेद होने पर स्मरण न होगा यह भी 
आपत्ति आयेगी, क्योंकि 'नान्यदृष्ट स्मरत्यन्यः? अर्थात्‌ दूसरेसे देखे विषय का दूसरे 
को स्मरण नहीं होता (ऐसा नियम है )। तथा शरीर के नष्ट होने पर उसके किये 
हिसादि रूप पापकम के दुःख भोगरूप फल भी शरीरखूप आत्मा का नाश हो जाने 
से काछान्तर में या जन्मान्तर में जो होता है वह न होगा, क्योंकि चैत्र नामक पुरुष 
से किये हुए पापकम का फल मैत्र नामक मनुष्य नहीं भोगता, और ऐसा होने से 
कृतपापादि कर्मो की हानि ( फल न होना ) तथा अकृत का आगम (न किये पापादि 
कर्मा के फल दुःखादिकों को प्राप्ति ये दोनों दोष होंगे तस्मात्‌ शरीर को आत्मा 
मानने का चार्वाक-मत असंगत है) ॥ ४ ॥। 

शरीर के अवयवरूप कारणों में सूक्ष्मरूप से आंशिक ज्ञान का भान होता है, 
ओर शरीर रूप कार्ये अवयवों में स्पष्ट रूप से भान होता है, इसलिए अकारण गुण:- 
पूवंकता दोष नहीं हो सकता है नहीं तो एकमत न होने वा सिद्धान्ती से दिया दोष भा 
सकता है इस चार्वाक के आक्षेप का सूत्रकार समाधान करते हैं--- 

पदपदाथ--कार्येषु = भूतरूप कार्यो में, ज्ञानात्‌ = ज्ञान होगा ॥ ५ ॥ 

भावाथे--यदि मूलकारण परमाणुओं में ज्ञान होगा तो उनसे उत्पन्न घटादि 
कार्या में भी ज्ञान होगा, ऐसा (घटादि कार्यों में ज्ञान है) यह देखने में नहीं आता, अतः 
चार्वाक का कहना असंगत है ॥ ५ ॥। 

उपस्कार--यदि शरीर के मूल कारण पार्थिव परमाणुओं में चैतन्य (ज्ञान) 
गुण होता तो उन पाथिव परमाणुओं से उत्पन्न घट, पट आदि कार्यों में ज्ञान होता 
९ ऐसा न होने से ज्ञान शरीर-गुण नहीं हो सकता )। और पाथिव रूपादि विशेष गुण 
सम्पूर्ण पाथिव द्रघ्यों में रहते हैं ऐसा ( ब्याप्ति नियम होने के कारण पाथिव कायं 
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ननु घटादावपि सूक्ष्ममात्रया चैतन्यमस्त्येवेत्याशङ्कयाह-- 


अज्ञानाच ॥ ६ ॥ 
सर्वे: प्रमाणेरज्ञानात्‌ कुम्भादौ न चैतन्यमित्यथः । सवेप्रमाणागोचरस्याः 
प्यभ्युपगमे शशविषाणादेरप्यभ्युपगमप्रसङ्गः । न हि घटादौ चेतन्यं केनापि 
प्रमाणेन ज्ञायत इति ॥ ६ ॥ 
ननु श्रोत्रादिभिः करणेरधिष्ठाताऽनुमौयते इत्युक्तं, तदयुक्तम्‌ न हि श्रोत्रा- 
दिभिरात्मनस्तादात्म्यं तदुत्पत्तिबी, न च ताभ्यामन्तरेणाविनाभावसिद्धिः, 
न चाबिनाभावमन्तरेणानुमितिरित्यत आइ-- 


ग्रन्यदेव हेतुरित्यनपदेशः ॥ ७ ॥ 
त 
रूप घटादिको में भी ज्ञान होने लगेगा, किन्तु उनमें ज्ञान उपलब्ध नहीं होता थह सूत्र 
का अथ है ।। ५ !। 

धटादिकों में भी सूक्ष्महप से ज्ञान गुण है ही इस चार्वाक शंका का सूत्र में उत्तर 
देते हैं-- 

पद्पदाथ---अज्ञानात्‌ च = घटादिकं में ज्ञान न होने से भी ॥ ६ ॥ 

भावाशै--घटादिको में किसी भी प्रमाण से ज्ञान उपलब्ध न होने के कारण सुक्ष्म 
रूप से उनमें ज्ञान मानना भी चार्वाक का असंगत हे ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--सम्पुण प्रत्यक्षादि प्रमाणो से ज्ञान न होते के कारण घटादिकों में 
ज्ञान गुण नहीं है । यह सूत्रार्थ है । यदि सम्पूर्ण प्रमाणों से असिद्ध भी विषय माना 
जाय तो शशपशु को श्यृंग होते हैं यह भी मानना होगा यह आपत्ति आवेगी । क्योंकि 
घटादि पदार्थो में ज्ञान गुण है यह किसी भी प्रमाण से ज्ञात नहीं है ॥ ६ ॥ 

'श्रोत्रादि इन्द्रियरूप करणों से उनके अधिष्ठाता (आश्रय) शरीरादि भिन्न आत्मा 
द्र्य का अनुमान होता हैं! ऐसा सिद्धान्ती ने पूर्व में कहा है, वह अयुक्त है, क्योंकि 
श्रोत्रादि इन्द्रियों से आत्मा का तादात्म्य ( अभेद ) अथवा श्रोत्रादिकों से आत्मा की 
उत्पत्ति इन दोनों में से एक भी नहीं है, ओर उन तादात्म्य अथवा तदुत्पत्ति इन दोनों 
को विना अविना भाव (व्याप्ति) की सिद्धि नहीं हो सकती है भोर विना व्याप्ति ज्ञान 
के अनुमान नहीं हो सकता ( अर्थात्‌ तादात्म्य बा तदुत्पत्ति ही अनुमानमें हेतु होते हैं ) 
इस पूवंपक्षी के आक्षेप के समाघानार्थ सूत्रकार कहते दै-- | 

पद्पदाथ--अन्यत्‌ एव = साध्य से भिन्त ही, हेतुः = साधकलिङ्ग होता है, इति= 
इस कारण, अनपदेश; = तादात्म्य में हेतु दुष्ट हेतु है | ७ ॥ 

भावाथ--तादात्म्य ( अभेद ) से होने वाला हेतु दुष्ट होता है, क्योंकि हेतु 
साध्य से भिन्न होता है, अर्थात्‌ सिद्ध से साध्य का साधन करने के कारण साध्य के 
अविशेषता की आपत्ति आने से साध्य से अभिन्न हेतु नहीं हो सकता ॥ ७॥ 


२०२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


हेतुः साध्यादन्य एब भवति न तु साध्यात्मा साध्याविशेषप्रसङ्गात्‌ , 
तस्मात्तादा म्यघटितो हेतुरहेतुरनपदेश इत्यथ: ॥ ७ ।। | 

ननु थोत्रादिभिरिन्द्रियेरात्मनो यथा न तादात्म्यं तथा तदुत्पत्तिरपि नास्ति 
नहि वह घूम इव आत्मनः श्रोत्रादिकरणमुपपद्यते इत्यत आह--- 


अर्थान्तर ह््थान्तरस्यानपदेशः ॥ ८ ॥ 


हि यतः काय धूमाद्‌ यथा रासभादेररथान्तरन्तथा कारणाइह'यादेरप्यथां- 
न्तरमेव । तथा चाथीन्तरत्वाविशेषात्‌ धूमो रासभं न गमयति किन्तु वहिमेव 
गमयतीत्यत्र स्वभावविशेष एव नियामकः | स च स्वभावो यदि कार्यादन्य- 
स्यापि भवति तदा सोऽप्यदेशो भवत्ये । तथा च कार्य्यमविवक्षितस्वभाव- 
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उपस्कार- हेतु ( लिङ्ग ) साध्य अर्थ से भिन्न ही होता है, न कि साध्यस्वरूप . 
क्योंकि साध्य के साथ भबिशेषता (विशष न होने की) आपत्ति आ जायगी, इस कारण 
अभेद-घटित हेतु दुष हेतु होत I है ॥ ७ ॥ | 

'श्रोत्रादि इन्द्रियों से आत्मा का जिस प्रकार तादात्म्य ( अभेद ) नहीं है उसी 
प्रकार आत्मा से श्रोत्रादि इन्द्रियों की उत्पत्ति भी नहीं होती, क्योंकि वह्तनि से धुम के 
समान आत्मा से श्रोत्रादिरूपकरण उत्पन्न नहीं होते, ( अतः तदुत्पत्ति के कारण भी 
श्रोत्रादिकरणों से आत्मारूप कर्ता का अनुमान नहीं हो सकता? इस शंका के समाधा- 
नाथ सुत्रकार कहते है-- | 

पद्पदाथ-अर्थान्तरम्‌ = दूसरा पदार्थ, हि= जिस कारण, अर्थान्तरत्य = दूसरे 
पदार्थ का, अनपदेश:--साधक हेतु नहीं होता ॥ ८ ॥ 

भावार्थे-टकेवल साध्यरूप दूसरे पदार्थ का हेतु रूप दूसरा पदार्थ साधक हेतु 
नहीं हो सकता, अतः कोई स्वभाव विशेष हीं साध्य को सिद्ध करने में हेतु का धर्म 
मानना होगा, वही उपाधि-राहित्य रूप ब्याप्ति है ऐसा आगे सिद्ध करेंगे ॥ ८ ॥। 

उपस्कार-हि (जिस कारण) धुमादिरूप कायं जिस प्रकार रासभ आदि पदार्थों से 
भिन्न पदोथ है उसी प्रकार घूम के कारण वह्लि आदिको से भी भिन्न ही हैं ऐसा होने 
से भिन्न पदार्थ होना समान होने से धूम रासभ को अनुमान से सिद्धि नहीं कराता 
किन्तु वल्लि की ही अनुमान से सिद्धि करता है इस विषय में अनौपाधिकत्व ( उपाधि- 
राहित्य ), अथवा सामानाधिकरण्य में एक आश्रय में हेतु तथा साध्यका रहना रूप- 
विशेषस्वभाव ही नियम करने वाला है और वह स्वभाव यदि कायंसे भिन्‍नमें भी होता 
है तो वह भी साधक हेतु होता ही है । इससे यह सिद्ध होता है कि उक्त के स्वभाव 
विशेष की अपेक्षा न रखने काला हेतु साध्यसाषक नहीं हो सकता । अतः तादात्म्य 
( अभेद ) तथा तदुत्पत्ति ( कायंकारणभाव ) ही अविना भाव (व्याप्ति ) है, इन्हीं 
दोनों का व्याप्ति स्वरूप में पर्यवसान ( परिणाम ) होता है इन्हीं दोनों के समान 


अ० २, आ० २] श्रोन्नादोनामात्मबिद्धत्वकथनम्‌ २०३ 


भेदम अनपदेश:। तथा च तादात्म्यतदुत्पत्तो एवाविनाभाषः तयोरेवाबिना- 
भावपयवसानम्‌ ताभ्यां समानोपायो बा तदुभयमात्रमप्रहाधोनम्रहो वेति 
स्वशिष्यव्यामोहनाय परिभाषामात्रमिति भाबः ॥ ८ ॥ 

सम्प्रत्यविनाभवस्य तदुभयव्यभिचारमेव स्फुटयितुमाइ-- . 


संयोगि समवाय्येकाथसमवायि विरोधि च ॥ ९ ॥ 
शरीर त्वग्वद्‌ शरोरत्वादित्ययं हेतुः संयोगी | वृद्धिक्षयबदूद्रव्यसहजावरणं 
हि त्वगित्युच्यते | तचच्च न शरोरस्य काय कारणं वा, किन्तु सहोत्पत्तिकमात्रं 
नियतसंयोगवत्‌ । एवं समवायि यथाकाशं परिमाणवदू द्रव्यत्वात्‌ घटादिव- 
दिति । अत्र परिमाण साध्यं द्रव्यत्वेनाकाशसमबायिना धमण साध्यते । यद्वा 


उपाय वाला अविनाभाव होता हे अथवा इन्हीं दोनों के ग्रहणमात्र से शृहीत होनेवाला 
इत्यादि बुद्ध गौतम का अपने झिष्यों की बुद्धि को मोहित करने मात्र के लिये बौद्ध 
दशंनों में उपदेश होने से केवल यह बौद्ध-दर्शत की परिभाषा हैं॥ द ॥ 

सांप्रत अविनाभाव ( व्य!प्ति ) पदाध में तादात्म्य तथा तदुत्पत्ति के व्यभिचार 
को स्षष्ट करने के लिये सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ-संयोगिसंयोगसम्बन्धवाला, समवायि = ससवायसम्बन्धवाला, 
एक!र्थंसमवायिञ्एकपदाथं भौ समवाय सम्बन्ध वाला, विरोधि च > और विरोध 
वाला भी ( लिङ्ग होता है ) ॥। ६ ॥ | 

भावाथ-सयोग सम्बन्ध का आधार, समवाय सम्बन्ध का आधार तथा एक पदार्थ 
में समवाय सम्बन्ध से रहने वाला तथा विरोध वाला भी साध्य साधक लिङ्ग होता 
है, जिनमें तादात्म्य तथा तदुत्पत्ति का व्यभिचार स्पष्ट है, अत: वौद्धो का इन्हीं दोनों 
को व्याप्ति का नियामक मानना अयुक्त है ॥ ६ ॥ 

उपस्कार-'शरीर, त्वगिन्द्रिय वाल! है, शरीर होने से! इस अनुमान में यह शरीर 
त्व हेतुक संयोगी हेतु है। क्योंकि वृद्धि तथा नाश वाले शरीर रूप द्रव्य का 
स्वाभाविक आवरण (ढांपने वाळे) को त्वक-चमं ऐसा कहते हैं। और वह शरीरका 
कार्य या कारण नहीं है, किन्तु नियत संयोग के समान केबल साथ में उत्पन्न 
होता है, इसी प्रकार 'आकाश, परिमाण का आश्रय है द्रव्य होने से घट 
के समान! इस अनुमान में परिमाण गुण साध्य है जो आकाश में समबाय सम्बन्ध 
से वत्तमान द्रव्यस्व हेतू से सिद्ध किया जाता है अतः द्रव्यत्व समवायि हेतु है । अथवा 
परिमाण गुण का 'तर-तमभाव' अधिक तथा अति अधिक भाव कहीं विश्रान्त है, इस 
अनुमान से अणु रूप परिमाश विशेष सिद्ध होता है, उससे उस अणु परिमाण के 
थाधार परमाणू द्रव्य की सिद्धि होती है ( अर्थात अणुपरिमाण, कहीं आश्रित है, 
परिमाण होने से आकाश के परमहत्‌ परिमाण के समान' इस समवायि लिङ्ग वाले 


२०४ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


पिरिमाणतारतम्यं कचिद्दिश्रान्तमित्यनेनाणुत्बं परिमाणविशेषः सिद्धः । तेन तदा- 
श्रयः परमाणुरनुमोयते । शब्दादिना त्वाकाशस्य, ज्ञानादिना त्वाःमनो$5चुमानं 
कार्यणेव कोरणानुमानमिति नोदाहृतम्‌ ॥ ९॥ 
एकार्थ समवायिनं सूत्रकृदुदाहरति-- 
काय कार्य्यान्तरस्य ॥ १० ॥ 
कार्य रूपं कायौन्तरस्य स्पशंस्य ळिङ्गम्‌ । उपलक्षणञ्चेतत्‌ अक्रायमप्याका- 
शेकत्वम्‌ आकाशैकप्रुथक्त्वे लिङ्गम्‌ ! एवं परममहत्त्वे ॥ १० ॥ 
विरोधिलिङ्गमुदाहरति 
विरोध्यभूतं भूतस्य ॥ ११ ॥ | 
अभूतं वर्ष, भूतस्य वाय्बभ्रसंयोगस्य लिङ्गम्‌ । एवं स्फोटादेर्बिरोधो मन्त्र" 
पाठ: । तथा चाभूतमनुत्पन्नं स्फोटादि भूतस्य मन्त्रपाठस्य लिङ्गम्‌ ॥ ११ ॥ 


अनुमान से इतर के बाध की सहायता से परमाणु की सिद्धि होती हे । इससे तादात्म्य 
तथा तदुत्पत्ति के न रहने से उनका व्यभिचार स्पष्ट ही है। ) ( आगे शंकर मिश्र 
सूत्र की न्यूनता का परिहार करने के लिये कहते हैं कि) शब्दादि गुणों स आकाश द्रव्य 
का तथा ज्ञान-सुखादि गुणों से आत्म द्रव्य का अनुमान तो धूम से वहि के अनुमान 
के समान कार्य ही से कारण का अनुमान है, अतः सूत्र में उसका उदाहरण नहीं 
दिया है ॥ ९॥ 

एकार्थसमवायिलिङ्ग का सूत्रकार स्वयं उदाहरण देते हैं-- 

पदपदार्थ-कार्य = रूपस्वरूप कार्य, कार्यान्तरस्य = दूसरे स्पशं रूप कार्य का, 
लिद्ध = लिङ्ग (साधक) होता है । ( अर्थात्‌ रूपादि गुणों मे स्पर्शादि का अभद तथा 
रूपकार्यता भी स्पशं में न होने से व्यामि पदार्थ में तादात्म्य तथा तत्दुपत्ति अवश्य 
होती है यह बोद्धो का मत बाधित हो जाता है । ) यहु रूप से स्पशं का साधन कार्य न 
होने पर भी आकाश की एक संख्या आकाश में वर्तमान एक पूथवत्वगुण की साधक 
लिंग होती है यह भी सूचित करता है। इसी प्रकार आकाश के परममहुत्परिमाण में 
भी साधक होता है।। १० ॥ 

विरोधिलिग का सूत्रकार उदाहरण देते हैं-- 

पद्पदाथ--विरोधी लिंग है, अभूतं=न भया हुवा, भूतस्य=भये हुए का ॥११॥ 

भावार्थ--वर्षा के न होने से होने वाली वर्षा के प्रतिबन्ध करने वाल वायु तथा 
मेधों के संयोग रूप साध्य के ज्ञान में वर्षा का होना विरोधि लिंग का उदाह- 
रण है ॥ ११ ॥ 

उपर्कार--अभुत (न भई हुई) वर्ष (वर्ष) भूत (होने वाळे) वायु तथा मेघों के 
संयोग रूप प्रतिबन्धक का लिङ्ग है। इसी प्रकार स्फोट ( विष का फोड़ा ) इत्य।- 


अ० २, आ० २] व्याप्तिपूव पक्षाः | २०५ 


बिरोधिढिङ्गस्योदाहरणान्तरमाह-- 
भूतप्रभूतस्य ॥ १२ ॥ 
भूतं स्फोटादिकम्‌ अभूतस्य मन्त्रपाठस्य छिङ्गम्‌। एवं भूतो वाय्वभ्रसं- 
योगोऽभूतस्य बषेस्य ढिङ्गम्‌ । एवं भूतो दाहोऽभूतस्य मण्यादिसमवधानस्य 
लिङ्गमेवमन्यदप्युह्मम्‌ ॥ १२ ॥ 
ङिङ्गान्तरमुदाहरति- 
भूतो भूतस्य ॥ १३ ॥ 
बिद्यमानेनैव विरोधिना विद्यमानस्येब विरोधिनः कचिदनुमानम्‌ यथा 
बिस्फूर्जन्तमहिँ दृष्टा काटान्तरितस्य नकुलस्य। अत्र हि विस्फूजन्नहिभूतो 


दिकों का मंत्रपाठ विरोधी लिङ्क है। इसमें न पदा हुये विष के फोड़े भये हुए मन्त्र 
पाठ का लिङ्ग है अर्थात्‌ मन्त्रपाठ करने से विष के फोड नहीं होते इसलिये विष के 
फोड़ों का न होना भये हुए मंत्रपाठ का विरोधी लिङ्क है ॥ ११ ॥ 

विरोधीलिङ्ग का दुसरा उदाहरण सूत्रकार देते है-- 

पद्पदाथं--भूतं = भया हुआ, अभूतस्य = न भये हुये का विरोधी ( साधक 
होता ) ॥ १२ ॥। 
हे भावाथ--विष के फोडों का होना, न होने वाले मंत्रपाठ का विरोधी लिङ्ग 

॥ १२॥ 

उपस्कार--भूत ( भया हुआ ) विष का फोड़ा इत्यादि, न भये हुए मंत्रपाठ 
का विरोधी लिङ्ग है। इसी प्रकार भया हुआ वायु तथा मेधका प्रतिबन्धक संयोग 
भूत ( नहीं भई हुई) वर्षा का विरोधी लिङ्ग है । इसी प्रकार दाहरूप विरोधी 
कार्य न रहने वाले चन्द्रकान्तमाण आदि के सांनिध्य का विरोधीलिङ्ग है। इसी | 
प्रकार दूसरे भी बिरोधी लिङ्ग के उदाहरण स्वयं जान लेना ॥ १२॥। 

सूत्रकार दूसरा लिङ्ग भी देते हैं--- 

पदपदार्थ--भूतः = विद्यमान, भूतस्य = विद्यमान का (विरोधी लिङ्ग होता 
है ॥ १३ ॥ कि 

भावाथ--अविद्यमान विरोधी के समान न विद्यमान ही विरोधी से कहीं २ 
विद्यमान विरोधी का अनुमान होता है, जेसे 'फुफकारने वाले विद्यमान सप को देखनेसे 
झाडी के झाडु में रहने वाले विद्यमान नेवले का अनुमान, इसमें विद्यमान ही सपं रूप 
विरोधी विद्यमान नेवले का साधक लिङ्ग है॥ १३ ॥ 

उपस्कार--विद्यमान ही विरोधी से विद्यमान ही विरोधी का भी कहीं 
अनुमान होता है। जिस प्रकार फुफकारने वाले सपे को देखकर झाडी के आइ में 
रहुने वाले वेवर का अनुमान । इस अनुमान में फुफकारने वाला सर्प भूत नाम विद्य- 


२०६ बशेषिकसत्रोपस्कार! 


विद्यमानो झाटान्तरितो नकुलोऽपि विद्यमान एवेति भवति भूतो भूतस्य लिङ्ग- 
मित्यथः । वर्षवाय्वभ्रसयोगस्य तु नेकस्मिन्‌ काळे विद्यमानता न वा स्फोट- 
सन्त्रपाठयोरिति ॥ १३॥ | 


इदानीं परिगणनस्य प्रयोजनमाह--- 


प्रसिद्धिपूवकत्वादपदेशस्य ॥ १४ ॥ 
प्रसिद्धिः स्मय्यमाण। व्याप्तिः अपदेशो हेठवचनं, तेन स्मयंभाणव्याति- 
बिरिष्ट्रो देतुहत्ववयवेनोपनयावयवेन चोच्यते इति भवति प्रसिद्धिपूवको5पदेश 
इति । तथाच श्रोत्रादिना करणेनाधिष्ठातुः, ज्ञाना दिना च गुणेन तदाश्रयस्थात्म- 
नो यदनुमानमुक्तम्‌ तत्र सतत्र व्याप्तिरस्ति, त्वया तु शारोरकाथ्यत्वेन हेतुना 
ज्ञानस्य यच्छरोरगुणत्व साधितं तत्र न व्याभिरिति भावः | 


मान है, तथा झाडी के आड़ में रहने वाला नेवला भी विद्यमान है इस कारण विद्य- 
मान विरोधी क्द्यिमान साध्य का साधक लिङ्ग है यह सुत्र का अर्थ है । पुर्ब विरोधी 
उदाहरणों में वर्षा तथा वायु और मेध का प्रतिबन्धक संयोग एक काल में विद्यमान 
नहीं है, अथवा विष के फोड़ तथा मन्त्रपाठ एक काल में विद्यामान नहीं हैं इति-पह 
विशेष है ।। १३ ॥ 

सांप्रत संयोगी आदि हेतुओं की गणना करने का सूत्रकार प्रयोजन कहते हैं 

पद्पदाथं--प्रसिद्धिपूवंकत्वात्‌ = व्याभिपूर्वक होने से, अपदेशस्प = हेतु के 
( ब्याप्तिविशिष्ट ही हेतु होता है) ॥ १४ ॥। 

भावार्थ--साधक हेतु व्याक्तिस्मरणपूवंक ही साध्य की सिद्धि कर सकता है, 
अतः उसे ऐसे हेतुओं के प्रकार कितने हैं यह संयोगी आदि सूत्र में गणना की है, बतः 
सिद्धान्ती से दिये हुए श्रोत्रादिकरणों से आआत्मारूप कर्ता के अनुमान से सर्वत्र व्याप्ति 
होने से साध्य सिद्धि हो सकती है किन्तु “शरीर कायत्व रूप हेतु से ज्ञान गुण शरीर 
का है, इस चार्वाक के अनुमान में व्याप्ति नहीं हो सकती ॥ १४ ॥ 

उपर्कार--स्मरण की हुई ब्याप्ति सुत्र के प्रसिद्धि शब्द का अर्थ है। तथा क्षपदेश 
शब्द का अर्थ है हेतु का वचन, इस से स्मरण की हुई व्याप्ति से विशिष्ट (युक्त ) 
हेतु हेतुरूप अवयव अथवा उपमेय रूप अवयव कहा जाना है इस कारण प्रसिद्धि 
( व्याप्ति ) पूवंक अपदेश हेतु होता हैं ऐसा सूत्र का अर्थ है । ऐसा होने से श्रोत्रेन्द्रिय 
इत्यादि कारणों से उनके अधिष्ठाता, तथा ज्ञान-सुख इत्यादि गुणों से उनके आधार 


आत्मा द्रब्य का जो अनुमान. पृवंग्रन्थ में कहा गया हे उस सम्पूर्ण अनुमानों में ब्याति 


है, और थाप ( चार्वाक) ने शरीर कार्यत्व रूप हेतु से ज्ञान शरीर का गुण यह 
जो अनुमान से सिद्ध किया उसमें ब्यामि नहीं है। थतः उससे ज्ञान में शरीर की 
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ननु केयं व्याप्ति: ? 

न तावद्व्यभिचरितः सम्बन्धः अव्यभिचारध्य साध्यात्यन्ताभावसामा- 
ताधिकरण्यानधिकरणत्वस्य केवलान्वयिन्यप्रसिद्धः । साध्यानधिकरणत्वस्यापि 
केवळान्ययिन्यसम्भवात्‌ धूमादेरपि यत्‌किब्वित्साध्यानधिकरणाधिकरणत्वात्‌ । 

नाप्यावनाभावः | स हि साध्यं बिनाऽसातो वा हेतोः, अविनःसाध्यान्बये 
सति भावो वा ? धूमस्यापि कचिद्रासभाभावे$भावात्‌, रासभसस्वे सर्वाच्च 
नियतब्यतिरेको नियतश्रान्वयो विवक्षित इति चेत्‌, न नियमस्येव निरुप्यमा- 
णत्वात्‌ | | 
नापि कात्स्नन सम्बन्धः स यदि कृत्स्नस्थ साध्यस्य साधनसम्बन्धः, स 


गुणता सिद्ध नहीं हो सकती-प्रश्न-यह व्याति क्या है ? उत्तर-मीमांसकों को अभिमत 
ब्यभिचाररहित सम्बन्ध रूप व्याप्ति नहीं हो सकती क्योंकि साध्य के अव्यन्ताभाव 
( वह्लधभाव ) की जिसमें एक अधिकरण ( जलाशय ) में वर्तमानत! हो मीन उसकी 
आश्रयता धूम में न होना यही है अव्यभिचार जो 'घटो वाच्यः अप्रमेयत्वात्‌, इस 
केवलान्वयि अनुमानमें वाच्यता का अभाव संसारके किसी पदार्थ में न होने से भप्रसिद्ध 
है । (यहां पर द्रव्यं सत्त्वात्‌’ इस अनुमान में सत्ता जाति में द्रव्य को लेकर द्रव्यत्व के 
अभाव की समानाधिकरणता नहों है ऐसी प्रतीति होने से अव्याप्यबृत्ति दव्यत्वाभाव के 
सामानाधिकरण्य की सत्ता जाति में अभाव होने के कारण अतिव्याप्ति दोष के वार- 
णाथ राध्यात्यन्ताभाव न कहकर साध्यात्यन्ताभाव सामानाधिकरण्याधिकरणता का 
अभाव किया है, अव्याप्यवृत्ति की अधिकरणता अव्याप्यवृत्ति न होने से अतिव्याप्ति 
दोष निवृत्त हो जाता है यह जानता )। 

(इस प्रकार मीमांसकों को अभिमात व्याप्ति का खण्डन कर सिहव्या घोक्त ब्याप्त 
रक्षण का खण्डन करते हुए शकर मिश्र कहते हैं) कि साध्य के अनाश्रय की आधारता 
न होना रूप (अर्थात्‌ साध्य के अधिकरणता के अभाव के व्यापक अन्योन्याभाव की 
प्रतियोगिता क अवच्छदकत्त्र अथवा साध्यवान्‌ के भेद के व्यापक अन्योन्याभाव के 
प्रतिथोगितावच्छेदकरूप साध्यानविकरणतानधिकरणत्व जेसे वक्ति के अनाधार 
जलाशय को अनाधारता धुम में है ऐसे दोनों प्रकार के लक्षण भी पूर्वोक्त केवलान्वयि 
अनुमान में साध्य का अनधिकरण अप्रसिद्ध होने से तथा धूमादि हेतु में भी किसी 
एक महानसादिवक्ति के अनाधार पवत में घुम की वतंमानता होने से भी अव्याप्ति 
दोष आवेगा (अर्थात्‌ साष्यव-द्भ द और साध्याधि करणत्वाभाव इन दोनों का लक्षण 
में सामान्यामाव रूप से निवेश करने से पूर्वोक्त केबलान्वयि में अनुमान और 
यत्किचित्साध्यव द्भूदादिकों का निवेश करने से वह्लिमान्‌ घूमादित्यादि अनुमान में 
अप्रसिद्धि होगी । 


(इस प्रकार सिहुब्याप्रोक्त लक्षण का खण्डन कर बोद्धोक्त व्याप्ति का खण्डन करते 


२०८ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


बिषमव्याप्त धूमादावपि नास्ति। अथ कृत्स्स्नस्य साधनस्य साध्यसम्बन्धः, सो- 
5प्येकस्य साध्यस्य कृत्स्नसाधने सम्बन्धाभावादनुपपन्न:। अथ क त्स्नस्य साध्यस्य 
कृत्स्नेन साधनेन सम्बन्धः, एतदप्ययुक्तम्‌ न हि कृत्स्नेन साधनेन कृत्स्नस्य 
साध्यस्य क्बचिद्पि सम्बन्धः सम्भवति, प्रत्येकमेव साध्यसाधनयोः सम्ब- 
न्धात्‌ , विषमव्याप्ते चाव्याप्रेः | 

नापि स्वाभाविकः सम्बन्धः | स्वभावा हि स्वस्य भावो वा स्वमेव भावो 


हैं) कि अविनाभाव ( वह्लिरूप साध्य के विना धुम रूप हेतु का न होना) भी 
_ व्याप्ति पदार्थं नहीं हो सकता, क्योंकि वह अविनाभाव क्या साध्य के विना हेतु का 
न होना है [ अथवा 'अविना, साध्य का सम्बन्ध रहते हेतु का होना है| कहीं २ 
रासभ के न रहने पर धूम का अभाव होता है,तथा रासभ के रहते धुम रहता है (अतः 
इनकी व्याप्ति हो जायगो ) । ( यदि इस दोष के वारणार्थ बोद्ध कहै कि )--निय- 
मित व्यतिरेक तथा नियमित अन्वय भी अविनाभाव शब्द से यहां विवक्षित है अतः घुम 
और रासभ के सवंत्र अन्वय तथा व्यतिरेक के न होने से उनका अविनाभाव न होगा ) 
( तो शंकरमिश्च कहते हैं कि) ऐसा नहीं क्योंकि नियम ही क्या है। यहीं तो आगे 
निरूपण करना है । 

(न्यायलीलावतीकार बल्लभाचायं को अभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए शंकर 
मिश्च कहते हैं कि )--कात्स्न्यंन संपूर्ण रूप से सम्बन्ध होने को व्याप्ति कहते हैं। 
( यह भी नहीं कह सकते क्योंकि )--वह सम्बन्ध यदि संपूर्ण साध्यो का साधन के 
साथ सम्बन्ध लिया जाय तो, वह विषम व्याप्ति ( जहार धुम हैं वहाँ वहाँ वल्लि है । 
ऐसी व्याप्ति होने पर भौ जहाँ २ वहि है धहाँ २ धुम है ऐसी व्थाप्ति होने से ) 
वाले धूमादि हेतु में भी नहीं है। भोर यदि संपूण हेतुओं का साध्य के साथ सम्बन्ध 
माना जाय, तो वह भी नहीं हो सकता, क्‍योंकि एक साध्य का संपूर्ण हेतुओं में 
सम्बन्ध नहीं होता । और यदि संपूण साध्यो का संपूर्ण साधनों के साथ, सम्बन्ध माना 
जाय तो, यह भौं अयुक्त है, क्योंकि कहीं भी संपूर्ण साधनो के साथ संपूर्ण साध्यों के 
साथ सम्बन्ध नहीं होता, पर्वतीय वहि तथा पर्वतीय धुम इस प्रकार प्रत्येक साध्य 
तथा साधन का सम्बन्ध होता है, और विषम व्याप्ति वाले धुमादिकों में भी 
संपूण साधन के साथ सपूर्ण साध्य का सम्बन्ध न होने से अब्याष्ति दोष भौ झा 
जायगा । 

( इस प्रकार वाचस्पतिभिश्च को क्षभिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए शंकर 
मिश्च कहते हैं कि यहाँ पर वाचस्पति मिश्र का यह भाव है कि सामानाधिकरण्य 
रूप सम्बन्ध वह्हिनिरूपित धूम में स्वाभाविक है, किन्तु बहिन में धुम सामानाधिकरण्य 
झाद्रन्धन प्रयुक्त होने से ्योपोधिक है अतः अतिव्याप्ति दोष न होगा ) स्वाभाविक 
सम्बन्धको भी व्याप्ति नहीं कह सकते । क्योंकि अपना भाव ( घमं ) स्वभाव शब्द का 
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वा, तत्र तजन्यत्रच्वत्तद्धितार्थ, तदा समवायळक्षणायां व्याप्ताबव्याप्ते: | तदा- 
श्रितत्वब्चेत्तद्धताथ:, तदापि समवायेउव्याप्तिः, न हि समवायः कचिदाश्रितः 
संयोगस्यापि हेतुधमंधूमत्वाद्यजन्यत्वाच । | 

नाप्यनोपाधिकः सम्बन्ध; । उपाधेरेव दुवचत्वातू। सुत्रचस्वेडपि दुमइत्वात, 
सुमहत्व5प्यन्योन्याश्रयात्‌ । साध्यव्यापकत्वे सति साधनाव्यापकत्बादेव्योप्तित्र- 
हाघीनप्रहत्वात्‌ । 

नापि सम्बन्धमात्रं व्याप्तिः । व्यभिचारि तम्बन्धस्यापि देराविशोषकाळविशे- 


अथ है, अथवा स्वस्वरूपभाव । उसमें स्वभाव शब्द से भया हुआ “ठकप्रत्यय' रूप 
तद्धित का यदि 'जन्यता' उत्पत्ति अथ लिया जाय तो समवायरूप नित्यव्याप्ति में 
लक्षण न जाने से अव्याप्ति दोष आ जायगा । यदि स्वभाव के आश्रित ऐसा तद्धित 
का अर्थ कर तो उक्त दोषवारण होने पर भी ( अर्थात्‌ स्वस्य भाव इत्यादि प्रदर्शित 
दोनों प्रकार की व्युत्पत्ति से हेतुतावच्छदक ओर हेतुस्वरूप दोनों कल्पो मे भी 'भावः' 
इस पद में 'टिकन्‌' प्रत्यय का 'जन्यता' पक्ष मे 'सत्तावान्‌ द्रव्यत्वातु' इत्यादि अनुमानों 
में अव्याप्ति दोष दिखाकर 'आश्रितत्व' पक्ष में भी दोष दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--आश्रितत्व पक्ष में भी समवायरूप व्याप्ति में अव्याप्ति दोष होगा, क्योंकि 
समवाय किमी में आश्रित नहीं होता ( अर्थात्‌ समवाय में स्वभिन्न सम्बन्ध को 
प्रतियोगिता न होने से उसमें आश्रितता नहीं है) एवं संयोग सम्बन्ध भी हेतु के 
धुमत्वरूप धर्म के आश्रित नहीं है, तथा हेतु के धमं धुमत्व से उत्पन्न भी नहीं है । 

( इस प्रकार वाचस्पतिमिश्च को अभिमत व्याप्त का खण्डन कर उदयनाचायं 
को भमिमत व्याप्ति का खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उपाधिरहित 
सम्बन्ध को भी व्याप्ति नहीं कह सकते । क्योंकि प्रथम उपाधि का स्वरूप ही नहीं 
कहा जा सकता । अर्थात्‌ जितने ( स्व ) अपने अधिकरण हैं उनमें साध्य की अधि- 
करणता रहते साधन के जितने आश्रय हों उनमें न रहना यह उपाधि का लक्षण 
स्व पदघटित होने के कारण अनुगत न होने से दुर्वच ( कहने योग्य नहीं ) है । 
( किसी प्रकार अनुगत मानकर यदि उसकी उक्ति हो भी तो द्रव्यं सत्त्वात' 
इत्यादि अनुमानो में 'गुणवत्ता' रूप उपाधि के जितने द्रव्यत्व के आधार द्रव्य व्यक्ति 
हैं उनमें हजारों वर्षों में ज्ञान होना कठिन है, इसी आशय से शंकरमिश्च कहते हैं 
कि )--उपाधिस्वरूप का ग्रहण होने पर भी अन्योन्याश्रय दोष आ जायगा, क्योंकि 
साध्य को व्यापकता रहते साधन की अव्यापकता रूप उपाधि का ज्ञान व्याप्तिज्ञान 
के अधीन है ओर 'अनोपाघिकत्व' रूप व्याप्ति का ज्ञान उपाधि के ज्ञान के अधीन है । 

एकदेशी नेयायिकों का मत खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--केवल 
सामान्य रूप से सम्बन्ध को 'व्याप्ति' नहीं कह सकते । यद्यपि सम्बन्धमात्र को 
व्याप्ति मानने से 'द्रव्यं सत्त्वात्‌ सत्तावान्‌' होने से द्रव्य है। 'काल$ तदूषोमान्‌ 
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घगर्भतया व्याप्तिूपत्वेऽपि, तजज्ञानस्यानुमितावतन्त्रत्वात्‌ अनुमितिका रणोभू- 
तज्षानविषयव्याप्रेरेव निरूपयितुमुचितत्वात्‌ । 


नापि साधनवज्निष्ठात्यन्ताभावाप्रतियोगिसाध्य लामानाधिकरण्य व्याप्तिः । 
बहेरपि घूमवन्निष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वात्‌ न हि धूमवति मद्दानसे पर्वती यवहे- 
नौत्यन्ताभावः। इदं संयोगि द्रव्यरबा दित्यादौ संयोगात्यन्ताभावस्य साधनसमा- 
नाधिकरणत्वादव्यापकताप्रसङ्गात्‌ । प्रतियोगिवि रुद्धस्व समानाघिकरणात्यन्ता- 
OO ——————— 
गोरूपात काल उस गो वाळा है, गोरूप होने से इत्यादि अनुमान में भी सम्बन्ध 
होने से व्याप्ति होगी इसलिये व्यमिचारी ऐसा शंकरमिश्च ने कहा है, अर्थात्‌ सत्ता 
जाति द्रव्यत्व का व्यभिचारी तथा तद्गौ का व्यभिचारी भो गो का रूप जातित्वा- 
वच्छिन्न तथा गोस्पशंत्वविशिष्ट का व्यभिचारी नहीं है क्योंकि सत्ता जाति के अभाव 
क्के क्षाश्रय में तथा गौ का रूप गोस्पक्ष के अभाव के अधिकरण में नहीं रहती,.इसलिये 
देश तथा काल को लेकर भी व्याप्ति अभिमत ही है। (ईसी अभिप्राय से शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि )--व्यभिचारी सम्बन्ध के देशविशेष तथा कालविश्षष से युक्त 
होने से व्याप्तिरूप होने पर भी, उसका ज्ञान अनुमिति में कारण नहीं है, इसलिये 
अनुमिति में कारण होनेवाले ज्ञान का विषय व्याप्ति का ही निख्पण करना युक्त है । 
साधन के आश्रय में वतमान अत्यन्ताभाव के अप्रतियोगी साध्य के अधिकरण 
में रहना भी व्याप्ति नहीं हो सकती, क्योंकि धुमरूप साधन के आश्रय में वर्तमान 
अत्यन्ताभाव का व्ल भी प्रतियोगी द्वोता है, कारण यह कि धुम के आश्रय महा- 
नस रसोईघर में पर्वतीय बह्लि का अत्यन्ताभाव नहीं है ऐसा नहीं है । यहाँ साधना- 
-घिकरण-निष्ठात्यन्ताभाव की प्रतियोगिता का अनवस्छेरक--साष्यतावच्छेदक से 
अवच्छिस्त साध्य के अधिकरण में रहना यहां तक निवेश करने से, महानस में वतं- 
मान पर्वतीय वह्नि के अभाव का प्रतियोगी पर्वतीय वहि के होने पर भी सामान्य 
रूप से वल्लि नहीं है ऐसा अभाव न होने से वहित्वरूप साध्यतानियामक धमं के 
प्रतियोगितानवच्छेदक होने के कारण उक्त दोष नहीं आ सकता । (अतः स्थलान्तर 
में अव्याप्ति दोष देते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि )-- यह संयोगाधार है, द्रव्य 
होने से, इत्यादि अनुमान में संयोगरूप साध्य के अत्यन्ताभाव हेतु के थाश्रय द्रव्यत्व में 
रहने से अध्याप्ति दोष होगा ( अर्थात्‌ जसे द्रव्यत्वाश्रय वृक्ष में कपि-संयोग रूप 
साध्य मूलदेश में नहीं है भोर उसी वृक्ष में द्रव्यस्व रहता है ) अतः संयोगाभाव का 
संयोगत्व साध्यतावच्छेदक घमं प्रतियोगितानवच्छेदक न होने से अव्याप्ति हो जायगी ॥ 
इस दोष के दारण के लिये यदि “प्रतियोगी के विरुद्ध तथा हेतु के आधार में वतमान 
बात्यन्ताभाव के प्रतियोगी साध्य के सामानाधिकरण्य को व्याप्ति कहेंगे, वृक्षा दिकों 
में रहुनेवारा कपि-संयोग का माव, उसी वृक्ष के अग्न में कपि-्संयोग रहने से 
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भावाप्रतियागिसाध्यसामानाधिकरण्यं व्याप्रि: संयोगात्यन्ताभावध्य प्रतियोगिवि- 
रुद्धत्वाभावादिति चेन्न संयोगात्यन्तामावस्थावि प्रतियोगिविरुद्धत्वात्‌ अन्यथा $- 
वच्छेद भेदकल्पनावेयथ्योत्‌ न हि कुतकत्वानित्यत्वयोवृत््यथं मबच्छेद भेद: कल्प्य- 
ते। नावि साध्यत्रैयधिकरण्यानधिकरणस्वम्‌ । केव्र॒छान्वयिनि साध्यवैयधिकर- 
ण्याप्रसिद्धःसाध्यानधिकरणाधिकरणत्बं हि तत्‌ । नापि यत्सम्बन्धितावच्छेद करू- 
पवस्त्बं यस्य तस्य सा व्याप्तिः वह्िवत्त्वस्यापि धूमसम्बन्धिताबच्छेदकत्वात्‌ । 
अधिकदेशवृत्तितया तन्न तथेति चेत्‌ ठ्यापकतावच्छेदकस्याधिकदेशावृत्तेरप्यभ्युप- 
गमात्‌ धूमत्बस्यापि गगनतढावछम्बिधूमवृत्तितया5धिकदेशवृत्ति स्वात्‌ । अतएव 
तद्वारणाथ विशेषणमिति चेत्‌ , तर्हि यद्‌ व्याप्यतावच्छेदकं तदेव सम्बन्धि- 


प्रतियोगी के विरुद्ध होने से घटाभाव को लेकर संयोगत्व के प्रतियोगितानवच्छेदक 
होने से अव्याप्ति दोष का वारण हो जायगा? ऐसा कहो तो यह नहीं हो सकता, 
क्योंकि संयोगात्यन्ताभाव भी प्रतियोगी के विरुद्ध है। यदि ऐसा न हो तो वृक्ष में 
मुल तथा अग्ररूप जिशेषण का भेद मानना व्यर्थं हो जायगा, क्योंकि शब्द में कार्यत्व 
तथा अनित्यता के रहने के लिये विशेषण भद नहीं माना जाता । ( पुर्ववप्रदशित सिह, 
व्याप्रोक्त दोनों लक्षणों को दिखाकर खण्डन करते हुए शंकरमिश्च आगे कहते हैं) कि 
साध्य के वैयधिकरण्य का अनधिकरणत्व अर्थात्‌ साध्य के अनधिकरण में आश्रित 
न होना भी व्याप्ति नहीं कही जा सकती, क्योंकि केवलान्वयि स्थल में वाच्यस्वा- 
दिसाध्य का अनधिकरण अप्रसिद्ध है, कारण यह कि साध्य के अधिकरण में रहना 
ही साध्यवंयधिकरण्यानधिकरणत्व को भथ होता है । 


तथा 'यत्सम्बन्धितावच्छेदकरूपत्रत्त्वं यस्य तस्य सा व्याप्तिः’ अर्थात्‌ वह्नि का 
सम्बन्धी धूम होने से उसमें वतमान सम्बन्धिता का नियामक धुमत्व-रूपवत्ता 
धूम में है यही उसमें वह्ि की व्याप्तिहै यह भी व्याप्ति का लक्षण नहीं 
हो सका, क्योंकि वह्वित्व में भी धूम का बहि सम्बन्धी होने से धूमसम्बन्धिता 
का नियामक घमं है । यदि कहो कि 'धुम से वक्ति के तप्त लोहपिण्ड आदि पदार्थ 
रूप अधिक देश में रहने के कारण वह सम्बन्धितानियामक घमं नहीं होगा' तो 
व्यापकता का नियामक धमं व्याप्य से धिक देश में रहता है ऐसा माना है तथा 
घूमत्व भी आकाश में रहने वाले धुम में रहने के कारण अधिक देश में वर्तमान है । 
( यदि 'वह्वित्व में सम्बन्धितानियामकतारूप व्याप्ति के रहने पर भी व्याप्यता- 
नियामकस्वरूप विशेषण न रहने से अतिब्याप्ति होगी ऐसा समझ कर 'व्याप्यता- 
वच्छेदकस्व' भी उक्त व्याति-लक्षण में विशेषण देंगे! ऐसा कहो तो शंकरमिश्र कहते हैं 
कि)--तब तो जो व्याप्यता का नियामक है वही सम्बन्बितानियामक भी पको 
सम्मत होने से आत्माश्रय दोष होगा ( अर्थात्‌ व्याप्पतावच्छेदक हे विशिष्ट धूमत्व, 
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तावच्छेदकत्वेनाभिमतमित्यभिमतं तथा चात्माश्रयः | एबच् यत्‌ सामानाधि- 
करण्यावच्छेदकरूपवत्त्व यस्य तस्य सा व्याप्रिरित्यप्युक्तदो षाक्रान्तमिति चेत्‌ , 

अत्रोच्यते अनोपाधिक: सम्बन्धो व्याप्तिः ।अनोपाधिकत्वन्तु याव - स्वव्य- 
भमिचारिव्यभिचारिसाध्यसामानाधिकर ण्यम्‌ , थावत्स्वसमानाधिकरणात्य.ताभा- 
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व्याप्ति भी उक्त रूप ही है अतः अपने में ही अपने विशेषण होने से आत्माश्रय दोष आ 


जायगा ) । 
ओर ऐसा होने से जिसके सामानाधिकरण्य ( एकाधिकरणत। ) के नियामक 


रूप का आश्रय जो होता है वही उसकी ब्याप्ति होती है यह व्याप्ति लक्षण भी भात्मा- 
श्रयरूप कहें हुए दोष से आक्रान्त (युक्त) है (अर्थात्‌ जिस धमं से युक्त से कहा गया 
हुआ, जिस रूप से युक्त जिसका सामानाधिकरण्य होता है, उस धमं से युक्त को विधेय 
रखनेवाली तथा उस रूप से युक्त हेतुवाली अनुमिति की कारणता का जो नियामक 
हो वही सामानाधिकरण्यरूप व्याप्ति होती है यह लक्षण भी आत्माश्रय दोष युक्त 
है ) इस दोष से उक्त प्रकार की व्याक्ति के अनेक प्रकार होने से पंत से वतमान 
धूम में स्मरण किये महानसवह्नि स!मानाधिकरण्य के न होने से और पवत के वल्लि 
का सामानाधिकरण्य का धुम में पुर्वकाल में अनुभव न होने के कारण परामश भी 
न हो सकेगा । अतः 'सन्तावान्‌ जाते: इत्यादि अनुमान में अव्यासि भी दोष होगा 
यह सुचित होता है । इस विषय में अधिक विस्तार विशेष व्याप्ति आदि प्रकरण ग्रन्थ 
में देखना चाहिये । 

( इस प्रकार पूर्वपक्ष व्यास्तियों का खण्डन कर स्वमत से सिद्धान्त व्याप्ति का 
लक्षण शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )--यहां पर सिद्धान्त व्याप्ति का लक्षण कहा जाता 
है उपाधिरहित सम्बन्ध को व्याप्ति कहते हैं । ( यथाश्रुत में उदयनाचार्योक्त लक्षण 
में दोष के समान होने से अनोपाधिक शब्द का विशेष अर्थ कहते हैं कि )--जितने 
हेतु के व्यभिचारी पदाथ हों उनके व्यभिचारी साध्य के साथ एक आश्रय में रहना ही 
अनोपाधिकता है (अत: 'धुमवान्‌ वह्नेः वहि होने से धूमवान्‌ है, इस अनुमान में बह्लि 
के व्यभिचारी भःद्रइन्धान के संयोग के धूम के साथ व्यभिचार न होने से अतिव्याप्ति 
दोष न होगा ) । यदि व्यभिचारी शब्द का अर्थ हो भभाव के श्राश्रय में रहना, वह 
वृत्तितावर्शिष्थ रूप विशेषण के भेद से भी भिन्न नहीं है, क्योंकि गुण में गुण कमंभव- 
विशिष्ट सत्ता जाति का ज्ञान होता है ऐसा होने से "द्रव्यं विशिष्टसत्तात्वात्‌' यह द्रव्यत्व- 
जातिमान्‌ है गुण-कमंभेदविशिए् सत्ता का आधार होने से इस अनुमान में विशिष्ट सत्ता 
विशिष्ट शुद्ध से भिन्न नहीं होता' इस प्रर्दाशत न्यास से 'गुणकमं में भी रहने से अव्याप्ति 
दोष होगा' ऐसा कहो तो शंकरमिश्च दूसरे प्रकार से अनोपाधिकत्व शब्द का अथं 
कहते हैं कि )--जितने हेतु के अधिकरण में वर्तमान अत्यन्ताभाव हों उनके प्रति- 
योगी जिनमें प्रतियोगी हों ऐसे अत्यन्ताभाव के अधिकरण में वर्तमान साध्य के अधि- 
करण में रहना अनोपाधिकता है ( जेसे धुम के पवंतादि अधिकरणों में वर्तमान 
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बप्रतियोभिप्रतियोगिकात्यन्ता मावसम!नाधिकरणघ्ाध्यसामानाधिकरण्य॑ वा। 
यावतूसाध नाव्यापकाव्याप्यसाध्यसासानाघिकरण्यमिति निरुक्तिद्वयाथः । 
याबत्ताध्यव्यापकव्यापकत्वं बा बहुव्रोहिणा दु्मेहमिदमिति चेत्‌ अत 
एव तत्र भूयोदशनापेक्षा तकापेक्षा च। यहा साधनसमाना" 
बिक्ररणात्यन्ताभाबाप्रतियोमिसाध्यसामानाधिकरण्यं व्याप्त । अत्यन्ताः 
भावश्च ब हित्वा दिसा मान्याव किछन्नप्रतियोगिताको विवक्षितः तेन महानसोय- 
धूमे पवेतीयवहयत्यन्ताभावलाभानाविकरण्येडपि न दोषः, धूमबति बहना 
ne 

घटादिकों के अभाव के प्रतियोगी घटादि प्रतियोगी वाले घटादि अत्यन्ताभाव के 
आबार पर्वतादिकों में वर्तमान वहिरूप साध्य के अधिकरण में धूम वर्तमान होता 
है, अतः इस पक्ष में निरूपक के नियामक धमं के भेद से अविकरणता भिन्न होने से 
उक्त व्याप्नि दोष न आवेगा ) । ( यदि हेतुसमानाधिकरण विशिष्टाभावादिकों को 
केकर अव्याप्ति दोष कहो तो शंकरमिभ्र कहते हैं कि )-इन दोनों प्रकार के 
अनौपाधिकत्व शब्द का ऐसा अर्थ है कि जितने हेतु के अव्यापक पदार्थ हों उनके 
अव्याप्य साध्य के अधिकरण में रहना, अतः उक्त प्रक'र से भी दोष न होगा । 

( दूसरे प्रकार से अनोपाधिकत्व शब्द का निर्वचन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि ) जितने वह्घादिसाध्य के व्यापक पदार्थ हों उनका व्यापक होना धुमादिकों में 
अनौपाधिकत्व है। यदि पूर्वपक्षी कहे कि जितने साध्य के व्यापक जिस हेतु के 
व्यापक हों ऐसे अत्र पदार्थ बहुव्रीहि समास यहां पर करना पड़ेगा, जिससे अपने 
व्यापक जितने साध्य हों उनके व्यापकसम्बन्धी ऐसी प्रतीति होती है, जिसमें अपने २ 
वाचक 'स्वत्व' पदयुक्त यह लक्षण होने से अतीत तथा भविष्य हेतुओं में उसका 
ग्रहण होना कठिन है अतः शंकरमिश्र कहते हैं कि बहुब्रीहि समास होने के 
कारण उक्त व्याप्निज्ञान का ग्रहण होना कठिन है, ऐसा यदि कहो तो इसी- 
लिये ( भूयो भूयः ) बार-बार व्याप्ति-प्रहण की अपेक्षा होती है तथा व्यभिचार 
दांका-निवारक तर्क की भी अपेक्षा होती है। (अथवा लघुरूप ऐसा भी लक्षण 
व्याप्ति का हो सकता है )--साधन के आधार में वतमान अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी 
सःध्य के अधिकरण में हेतु का रहना ही व्याप्तिपदार्थ हे । इस लक्षण में धुम- 
रूपसाचन के आधार में रहनेवाला अत्यन्ताभाव साध्यता के नियामक वहित्व रूप 
सामान्यधर्म से युक्त वहि सामान्य का अभाव विवक्षित है, जिससे महानस के धूम 
में पर्वतीयर्वाह् के अत्यन्ताभावकी एकाधिकरणता होने पर भी अव्याप्ति दोष 
न होगा, क्योकि किसीभी धूमके आश्रय पर्वतादिकों में सामान्यरूपसे वह्हि नहीं है ऐसी 
प्रतीति नहीं होती ( अतः घटादियों का ही अभाव लेकर वह्विरूप साध्य के अप्रतियोगी 
होते से लक्षण का समन्वय हो जायगा )। इस लक्षण में “साहन समानाधिकरण 
शब्द का साधनतावच्छेरकावच्छिन्न ( साधनता के नियायकषमे से युक्त, हेतु के 
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स्तीति प्रतीतेरनुदयात्‌ | द्रव्यत्बन्तु संयोगित्वात्यन्ताभावासमानाधिकरणमेव, 
न हि भवति द्रव्यं न संयोगोति प्रतोतिः, संयोगानां प्रत्येकमव्याप्यवृत्तित्वेडपि 
संयोगित्वसामान्यस्य व्याप्यवृत्तित्वात्‌ तस्येव च व्यापकत्वात्‌ । नन्वनौपाधि- 
कत्वमुपाधिविरहः उपाधिरंब दुष्परिकछनोय इति चेन्न साध्यव्यापकत्वे 
सति साधनाव्यापकस्योपाधित्वात्‌ | तदुःक्तम्‌-- 

साधने सोपाधिः साध्ये निरुपाधिरुपाधिः । 


क त काता 
अधिकरण में वतंमान ऐसा अर्थ करना चाहिये, नहीं तो द्रव्य है विशिष्ट्सत्ता 
होनेस' इस अनुमान में "विशिष्ट शुद्ध से भिन्न नहीं होता! इस पृवंप्रदशित न्याय से 
शुद्धसत्ताधिकरण गुणकम में द्रव्यत्व का अभाव लेकर अव्याप्तिदोष हो जायया, 
प्रकृत में साधनतावच्छेदक विशिष्ट-सत्तात्वावच्छिन्न का अधिकरण गुण-कम न होने 
से दोष नहीं होगा, क्योंकि विषिष्ट-सत्ता के क्षाश्रयद्रव्य में द्रव्यत्वाभाव नहीं 
है। एवं वह्ित्वावच्छिन्न साध्यतावच्छेदक होने से तद्व्धक्ति नहीं है इस अभाव 
को भी लेकर अव्याप्तिदोष न होगा ( यह भी यहाँ जान लेना चाहिये ) यदि 
“दव्यत्वाश्रय वृक्षादि द्रव्य में संयोगरूप साध्य का अभाव रहने से अव्याप्ति 
दोष इस लक्षण में होगा” 'ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो शंकरमिश्च कहते हैं कि ) 
द्रव्यत्व जाति तो संयोगित्व के झत्यन्ताभाव के अधिकरण में रहता ही है, क्योंकि 
द्रव्य संयोगी नहीं है ऐसी प्रवीति नहीं होती, प्रत्येक संयोगों के अव्याप्यवृत्ति 
( एकदेश में वर्तमान ) होने पर भी, संयोगी द्रब्य में वर्तमान संयोगिताधमंव्याप्य- 
बृत्ति ही है। कोर “संयोगी द्रव्यस्वात्‌' इस अनुमान में वही व्यापक (साध्य ) 
है । ( अर्थात्‌ संयोगविशेष का थभाव द्रव्य में रहने पर भी संयोगसामान्य का 
अभाव द्रव्य में न रहने से अभावान्तर को लेकर साध्य के अप्रतियोगी होने से ) 
भ्षव्याप्ति न होगी । तथापि 'कापसंयोगी एतदवृक्षत्वात' यह वृक्ष कपिसंयोग 
वाला है यह वृक्ष होने से, इस अनुमान में कपिसंयोग का सामान्याभाव मुल ( जड़ ) 
प्रदेश को लेकर वृक्ष में वतंमान है, अतः श्रव्याप्ति दोष. होगा । ऐसा भी नहीं कह 
सकते, क्योंकि साध्यतानियामक सम्बन्ध से हेतुनिरूपित अधिकरणता विवक्षित है । 
( झागे थनोपाधिकत्वरूप सिद्धान्त व्याप्ति के लक्षण में पुबपक्षिमत से आक्षेप 
दिखाते हुए कहते हैं कि )-- उपाधि के विरह (अभाव) को ही अनोपाधिक. सम्बन्ध 
कहते हैं, किन्तु उपाधि का ही ज्ञान होना कठिन है, (अतः यह लक्षण नहीं हो सकता ):। 
( इसके उत्तर में उपाधि का स्वरूप प्रमाण देते हुए शंकरमिश्र ऐसा कहते हैं कि )-- 
साध्य, का व्यापक होते हुए जो साधन का अव्यापक हो उसे उपाधि कहते हैं इसी 
कारण प्राचीन नेयायिकों ने कहा है--साधन में उपाधिसहित ( अध्यापक ) 'तथह 
साध्य में उपाधिधिरहित ( व्यापक ) हो, ( वहु उपाधि कहाता है ) । 
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ननु केवढसाध्यव्यापको पाध्यव्यापकमेतत्‌ । यथा वायुः प्रत्यक्षः 
प्रत्यक्षस्पशोश्रयत्वादित्यत्रोदू भूतरूपवश्वम्‌ , स श्यामो मित्रातनयत्वादित्यत्र 
शाकपाकजत्वम्‌ , न ह्यदभूतरूपवत्त्वं प्रत्यक्षत्वव्यापकम्‌ आत्मनि गुणकम्मोदो 
च प्रत्यक्षे तद्भावात्‌, नापि शाकपाकजत्बं इयामत्वव्यापकम्‌ काककोकिल ज- 
लद॒ जम्बूफछादौ श्यामे तदभावादिति चेन्न पय्यबसितसाध्यञ्यापकत्बे सति 
साधनाव्यापकत्वस्य तथा विवक्षितत्वात्‌ । पय्येवसितग्व साध्यं यद्धमावच्छेदे- 
नोपाधेठर्यापकत्वम भग्नं तद्धमोबच्छिन्नम्‌ , प्रकृते बहिद्रव्यत्वावच्छेदेन प्रत्यक्ष" 
त्बस्योद्‌ भूतरूपवश्वं व्यापकम्‌ , अन्यव्यतिरकाभ्यां गृहीतम्‌ , ओत्पत्तिकनर- 
व्यामत्वावच्छिन्न साध्य प्रति चरकसुश्रतादी शाकपाकजत्वस्य व्यापकत्वाव- 


(पूर्वपक्षो के मत से उक्त उपाधि लक्षण में दोष दिखाते हुए शंकरमिश्च कहते हैं कि)- 
उपर्युक्त उपाधि का क्षण केवल साध्यव्यापक उपाधि में न जायगा, जंसे 'वायु प्रत्यक्ष है, 
प्रत्यक्ष स्पर्श का आश्रय होने से! इस अनुमान में उद्धतरूप की अधिकरणातारूप उपाधि, 
क्योंकि आत्मा मानसप्रत्यक्ष तथा रूपादि गुण भी प्रत्यक्ष हैं किन्तु उनमें उद्धूतरूप 
नहीं है। (यदि पक्षघमं वायु की बहिद्वंव्यतायुक्त प्रत्यक्षत्व साध्य की व्यापकता लें तो 
आत्मा तथा रूपादिकों में बहिद्रंव्यता न होने से उक्त स्थल में दोष न होगा तथापि 
दांकरमिश्रव कहते हैं कि)--'वह, श्याम वणे है, मित्रा का पुत्र होने से' इस अनुमान में 
'शाकपाकजता' (साग खाने से उत्पन्न होना ) (दोनों उक्त अनुमानों में उपाधि में 
साध्यव्यापकता नहीं है यह भागे दिखाते हैं कि )--प्रथम अनुमान में उद्भूत- 
रूपाश्रयता प्रत्यक्षतारूपसाध्य का व्यापक नहीं है, क्योंकि प्रत्यक्ष होने वाले आत्मा 
तथा गुण, और कर्मादिकों में उद्भूतरूपगुण नहीं है, तथा द्वितीय अनुमान में शाक- 
पाकजनारूप उपाधि इयामतारूप साध्य का व्यापक नहीं है। क्योंकि काक(कोआ), कोकिल 
(कोयल), मेघ, जम्बू (जामुन) फल आदि श्यामवणंवाले पदार्थों में शाकपाकजत्व नहीं है 

(तस्मात्‌ सिद्धान्ति मत से उपाधिलक्षण युक्त नहीं है) । (इस पूवपक्षका समाधान दांकर- 
मिश्र ऐसा करते हैं कि)--पर्यवसिता (एकाधिकरणतासम्बन्ध से किसी एक धर्म विशेष 
से विशिष्ट ) साध्य का व्यापक होकर साधन का अव्यापक होना उपाधि शब्द से 
विवक्षित है । पर्यवसित ( पयंवसान में सिद्ध ) साध्य वह होता है जिस धर्म से युक्त 
होने के कारण उपाधि की साध्यव्यापकता का भंग न हो उस घर्म से विशिष्ट साध्य 
होना, प्रस्तुत में वायु के प्रदर्शित अनुमान में बहिंद्रंव्यतारूप वायुपक्ष के धर्म को 
विशेषण लेकर (“बहिद्ेग्यता-विशिष्ट प्रत्यक्षता' का उद्भूतरूप गुण का थाधार 
होना अन्वय तथा व्यतिरेक (जो २ घहिद्रव्य प्रत्यक्ष होते हैं उनमें उद्भूतरूप 
का होना, तथा जो-जो बहिद्रंव्य प्रत्यक्ष नहीं होते उनमें उद्भूतरूप का नहीं होना ) 
से हीत है, एवं उत्पत्ति से मनुष्यों की श्यामता से युक्त श्यामगुण में शाकपाकजत्व 
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नद्धमस्य साधनाभिमतेऽनवभासनादिति चेत्‌, सत्यम्‌ समव्याप्त एवं द्रेन्धन- 
प्रभववहिमत्वादौ मुख्य डपाधिपदप्रयोगः, अन्यत्र तु गौणः । गुणश्च व्यभि- 
चारोन्नायकत्वम्‌ , यद्धि यद्ठयापकठ्यभिचारि तस्य तद्वयमिचारित्वनियमात्‌ 
भषति च साध्यव्यापकस्योपाधेव्यमिचारि साधनम्‌, अतः साध्यव्यमि चारीति । 


Re हक न io, 


प्रयोजक उपाधि की साध्यव्यापकता चरक-सुश्रत आदि वेद्यकग्रन्थों में प्रमाणित जानना 
( इसी प्रकार “ध्वंस, विनाशी है जन्य होने से इस अनुमान में भावत्व उपाधि भी 
जान लेना चाहिये ) ॥ 
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(शंकरमिश्र “उक्त उपाधिरूप में साध्य के समनियत (समान आश्रय में रहने वाली) 
ही उपाधि शब्द का अर्थ होतः है न कि साध्य का व्यापक, क्योंकि अतिरिक्त धर्मी के 
भ्रम ज्ञान के विषय घम की आधारता ही उपाधि शब्द के प्रवृत्ति का (निमित्त) विषय 
होने से लोक में उपाधि शब्द का प्रयोग होता है (जसे स्फटिक रक्त होने पर भी रक्त 
द्रव्य के समीप होने से स्फटिक रक्त है इत्याकारक भ्रमात्मक ज्ञान का विषय रक्तता 
के क्षाश्रय पुष्प को स्फटिक की रक्तता ज्ञान की उपाधि है ऐसा लोक में व्यवहार होताँ 
है ) ऐसा होने से साधन में आरोपित की हुई साध्य की व्याप्ति का जो आधार हो 
उसी को उपाधि मानना उचित है” ऐशी शंका पुर्वपक्षिमत से दिखाते हैं कि)-- 
“साध्यव्यापक तथा साधनाव्यापक यह उपाधि शब्द का अथ नहीं है किन्तु जिसका 
ध्म अन्य पदार्थ में प्रतीत होता है, वह उपाधि कहाता है, जिस प्रकार स्फटिकादि श्वेत 
मणि में रक्त जपापुष्पादिक की रक्तता तथा विषय व्याप्ति वाले उपाधि में व्याप्यता 
न होने से उस उपाधि का घमं-साघन में प्रतीति भी नहीं होती” ( ऐसी शंका का 
उत्तर शंकरमिश्र देते हैं कि )--पूर्वपक्षी का कहना सत्य है क्योंकि समान व्याप्ति 
वाले आद्रेइन्धन से उत्पन्न वह्विमत्ता आदि में ही मुख्य उपाधि पद का प्रयोग है । 
विषमव्याप्त उपाधि में उपाधि पद का प्रयोग गोण है। वह गुण है व्यभिचार को 
उठाना 'जनांना, क्योंकि’ जो 'जिसके व्यापक का व्यभिचारी होता है वह उसका 
व्यभिचारी होता है' यह नियम है । साध्य ( धूम ) के व्यापक (आद्रेन्धनसंयोग) रूप 
उपाधि का वह्विरूप साधन व्यभिचारी होता है, अतः धूमरूप साध्य का व्यभिचारी 
है ऐसा ( उपाधि से व्यभिचारज्ञान 'धुमवान्‌ वह्ले: इस अनुमान में वह्लिहेतु में) व्यभि- 
चारानुमान होता है । ( इसी प्रकार "पूर्वोक्त वायु प्रत्यक्ष है प्रत्यक्ष स्पर्शाधार होने से! 
इस अनुमान में प्रत्यक्ष स्पर्शाश्रयत्वहेतु प्रत्यक्षत्व साध्य का व्यभिचारी है बाह्य द्रव्य 
में उद्धत रूप का व्यभिचारी होने से, प्रमेयत्व के समान, ओर “स श्यामः” में इत्यादि 
पूर्वोक्त अनुमान में मित्रातनयत्वहेतु श्यामतासाध्य का व्यभिचारी है मित्रातनय में 
शाकपाकजता व्यभिचारी होने से द्रव्पत्व के समान, इस प्रकार व्यमिचारज्ञान हेतु में 
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यद्वथापक्राठ्याप्यं यत्‌ तत्‌ तदव्याप्यम्‌ इति व्याप्यत्वासिद्ध्युन्नायकत्व बा | 
सत्प्रतिपक्षोत्थापकत्वं वा पक्षे उपाधेः साध्यव्यापकस्याभावातू साध्याभावः 
साधनात्‌ । तदुक्त-- 
वाद्युक्तसाध्यनियमच्युतोऽपि कथकेरुपावि रुद्भाव्यः | 
य्यबसतं नियमयन्‌ दूषकत!बोजसाम्यातू ॥ इत । 
उन्नोयते चायं बाधव्यमिचारानुकूलतको भावप्रतिकूलतकः । यत्तु यद्वथभि- 
चारिस्वेन साधनस्य साध्यव्यभिचारित्वं स उपाधिरिति । तत्र तृतीया न करणे न 
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होता है ) । (व्यभिचार के समान उपाधिज्ञान से हेतु में व्याप्त्वासिद्धि का ज्ञान 
भी उपाधिज्ञान का फल हो सकता है ईस आशय से शंक्ररमिश्च द्वितीय पक्ष दिखाते 
हैं कि)--जो वह्वि जिसके (आद्रधन-संयोग के) व्यापक (धुम) का व्याप्य नहीं होता, 
वह ( वल्लि ) उस (धुम ) का व्याप्य नहीं होता इस प्रकार व हेतु में व्याप्यत्वा- 
सिद्धि दोष का आद्रेन्धनसंयोगरूप उपाधि के ज्ञान से उद्भावन हो सकता हे । अथवा 
पक्ष ( पर्वत ) में धुमसाध्य के व्यापक आद्रन्धनसंयोगरूप उपाधि के न रहने से 
साध्य ( धूम ) के अभाव को सिद्धि होने से ( पर्वत धुमवान्‌ नहीं है धुम व्यापक 
आद्रेन्धनसंयोग न होने से) इस प्रकार सत्प्रतिपक्ष ( विरुद्ध अनुमान ) का भी ज्ञान 
होना उपाधिज्ञान का फल हो सकता है। इसी कारण प्राचीन नेयादिकों ने कहा 
है-—वादी के कहे हुए साध्य के नियम (व्याप्ति) से रहित होने वाले भी उपाधि को 
कथा करने वाळे वादियों ने हेतु में उपाधि का उद्भावन ( प्रकाशन) करना चाहिये 
जो उपाधि-दूषकता का बीज समान होने से पर्यवसित जो ( व्यभिचारादि ज्ञान होने 
में समाप्त होता हो ) नियमित करता है। और इसी कारण यह उपाधि-बाघ, व्यभि- 
चार, अनुकल तर्क का न होना, तथा प्रतिकूल तर्को से जाना जाता है। जपे 'वह्वि 
उषण नहीं है कार्य होने से' इस अनुमानमें पक्ष (वह्नि से) इतर (भिन्न) होना रूप उपाधि 
प्रत्यक्ष वल्लि को उष्णता के बाघ से जाना जाता हे "धूमवान्‌ है वह्िमान्‌ होने से' 
इस अनुमान में आद्रेन्धनसंयोगरूप उपाधि का व्यभिचार दोष से ज्ञान होता है। 
तथा पूर्वोक्त “वायु प्रत्यक्ष है' इस अनुमान में उद्भुत रूप उपाधि वायु की प्रत्यक्षता मे 
अनुकूल तक के न होने से जाना जाता है। एवं 'ध्वंस विनाशी है? इस अनुमान से 
विनाशिता सिद्ध करने में घट के पुनः प्रकार होने की आपत्तिरूप प्रतिकूल तक 
से भावत्व रूप उपाधि जाना जाता है । 

(आगे चिन्तामणि ग्रन्थकार गंगेशोपाध्याय के उपाघिलक्षण को दिखाकर खंडन 
करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- जिसकी व्यभिचारिता से हेतु में साध्य की 
व्यभिचारिता हो वह उपाधि कहाता है' ऐसा गंगेशोपाध्याय कहते हैं। इस लक्षण में 
द्वचभिचारित्वेन' इस पद में तृतीया विभक्ति का अर्थ करण नहीं हो सकता, (क्योंकि 
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देतो न प्रकारे न छक्षणे। न च यद्वयभिचारित्वेन ज्ञातेन साधनस्य साध्यव्यमि- 

चारित्वं ज्ञायते इति पूरणीयम्‌ अज्ञायमानो पाध्यव्यापनात्‌ स्फुटव्यभिचारस्थ- 
छांपाध्यव्यापनात्‌ । योग्यतागर्भा तु दुनिरूपा, व्यभि वारोन्नायकत्त्रमव्यवस्था- 
प्य उपाध्युद्धाबनाशक्यत्वान्च | पक्षेतरत्बन्तु उपाधिळक्षणाक्रान्तमपि स्वव्याघा- 


अअ 


साध्य की व्यभिचारिता ( व्यभिचार ) यदि समवायादिरूप हो तो समवाय के नित्य 
होने से तथा संयोगादिरूप हो तो भी उपाधि की व्यभिचारिता संयोग का उत्पादक 
नहीं है तथा संयोगजनक कोई उसका व्यापार भी नहीं है धतः करण पक्ष अयुक्त 
हैं ) तथा हेतुरूप अर्थ भी उक्त तृतीया विभक्ति का नहीं हो सकता (क्योंकि हेतु शब्द 
का अर्थ ज्ञापक ( जनाने वाला ) अथवा कारक ( करने वाला ) दोनों पक्षों में 
उपाधि व्यभिचार में ज्ञापकता न होने से, तथा नित्यसमवायादि सम्बन्धरूप व्यभि- 
चार के कारण न होने से भी तृतीया का हेतु ऐसा अर्थ नहीं हो सकता ) एवं प्रकार 
भी तृतीयाथ नहीं हो सकता ( क्योंकि प्रकारतारूप तृतीया के अर्थ का व्यभिचारादि 
रूप निविषयक ( विषय रहित ) पदार्थ में अन्वय नहीं हो सकता ) तथा लक्षण 
में उक्त तृतीया विभक्ति नहीं हो सकती (क्योंकि लक्षण शब्द का अथं है व्यावतंक 
( भेद करने वाला ) वह व्यावतंक घमं विशेषण तथा उपलक्षण दो प्रकार का होता 
है । जिसमें विद्यमान होता हुआ व्यावतंक 'घमं' विशेषण होता है जंसे 'दण्डी पुरुषः” 
इसमें पुरुष का दण्ड आदि विशेषण उसमें वर्तमान होता हुआ दण्डसहित पुरुष से 
भेद करता है। न रहता हुआ भेदक घर्म उपलक्षण होता है, जैसे तापसी ( मुनि ) 
का ऐदकाल में वर्तमान जटा-कमंडलु भादि उत्तरकाल में न रहता हुआ मी तापसी 
से भिन्न पुरुषों का भेदक होता है। दोनों प्रकार से प्रस्तुत में व्यावतंकता नहीं हो 
सकती, क्योंकि साधन में वतमान उपाधिता में साध्यव्यभिचारित्वरूप विशेष्यता 
के नियामक धर्म का सामानाधिकरण्य नहीं है, अतः उक्त लक्षण में तृतीया 
विभक्ति नहीं हो सकती । शंकरमिश्र कहते हैं कि इस दोष के वारणाथं जिस उपाधि 
के साधन ( वाहि) में व्यभिचार ज्ञान होने से साधन ( वह्नि) में साध्य ( धूम ) का 
व्यभिचार जाना जाय ( उसे आद्रेन्धनसंयोग उपाधि कहते हैं। ऐसे उपाधिलक्षण 
में पुति भी नहीं की जा सकती, क्योंकि रहने पर भी जाने हुए उपाधि में इस 
लक्षण की अव्याप्ति, तथा जहाँ अतिस्पष्ट उपाधि है वहाँ उसके ज्ञान की आवश्य- 
कता न होने से भी उक्त दोष हो जायगा। यदि इन दोनों में उपाधिलक्षण की 
योग्यता है अतः ऐसे लक्षण वाले उपाधि की योग्यता ही ऐसा योग्पताघटित लक्षण 
करें तो उसका निरूपण नहीं हो सकता, तथा यह उपाधि व्यभिचार के उद्भावन 
में समर्थं है यह स्थापन किये बिना उपाधि का उद्भावन ( प्रकट करना ) भी 
शक्य हे । 

पक्ष से भिन्न होना ( जैसे वह्नि से भिन्नता वल्लि उष्ण नहीं है कार्य होने से 


अ० ३, आ० १ सू० १५] हेत्वाभासोद्देश: २१५, 


तकत्वान्नोपाधि: यथा पक्षे सन्दिग्धानेकान्तिकत्वम्‌। यदि हि तत्र न स न्देह- 
स्तदा न पक्षता, यदि पक्षता तदा सन्देहस्यावश्यकता सन्दिग्धानेकान्ति- 
कत्वध्रोब्यात्‌ । अवशिष्टं मयूखे$न्वेष्टन्यम्‌ ॥ १४ ॥ 

इदानीं वृत्तानां बत्तिष्यमाणानाख्च देतूनां हेत्वाभासाद्विवेकाय द्वेत्वाभास- 
प्रकरणमारभमाण आह-- 


अप्रसिद्धो$नपदेशो$सन्‌ सन्दिग्धश्वानपदेशः ॥ १४ ॥ 
अप्रसिद्ध इति । अव्याप्तो5ग्रहोतव्याप्रिको विपरोतव्यापिकञ्च विरुद्ध: | 


इस अनुमान में अनुष्णता साध्य का वक्चितरत्व जलादिको में व्यापक है, 
तथा वहि में वह्लीतरता न होने से कार्यता का अध्यापक भी है इस प्रकार उपाधि- 
लक्षण से युक्त होने पर भी अपना ही व्याघात करने से उपाधि संत्र नहीं हो 
सकती, क्योंकि उदाहरण प्रत्यक्ष अग्नि में अनुष्णता का बाध होने से वह्वौतरत्व 
उपाधि है किन्तु 'पर्वेत बह्िमान्‌ है? इत्यादि अनुमान में पव॑त से भिन्नता उपाधि 
होने से पक्ष में संदिग्ध व्यभिचारिता के समान अपना ही घात करेगी क्योंकि यदि 
पर्वेतपक्ष में वल्लि का संशय न हो तो वहां पक्षता न होगी ( अर्थात्‌ संदिग्ब साध्यः 
वान्‌ पक्ष होता है यह पक्ष-लक्षण न आवेग! ) और यदि पक्षता हो तो संशय 
आवश्यक होने से संदिग्ध व्यभिचार दोष धूमादि सद्धेतुओं में अवश्य ही रहेगा ( भर्थात्‌ 
पक्षेतरता मात्र को उपाधि मानें तो उसका सवंअनुमानों में सम्भव होने से सम्पूणं 
अनुमानों को ही उच्छेद हो जायगा अतः संदिग्धानेकान्तिकता के समान वह दुषक 
नहीं हो सकता ) शंकरमिश्र कहते हैं कि इससे इस विषय का विस्तार मेरे किये मयूख 
नामक ग्रंथ में देखना चाहिये ॥ १४ ॥ 
साम्प्रत कहे हुए तथा आगे कहे जाने वाळे सद्धेतुओं का दुष्ट हेतुओं से पृथक्‌ 
ज्ञान होने के लिये हेत्वाभास का प्रकरण आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--अप्रसिद्धः = धसिद्ध ( हेतु ), अनपदेशः = दुष्ट होता है, असन्‌ = 
पक्ष में अवर्तमान, सन्दिग्वः च = और सन्दिम्ध भी हेतु, अनपदेशःन्दुषट होता है ।।१५॥ 
भावाथं--जिसमें व्याप्तिज्ञान न हो तथा विपरीत व्यात्तिशान हो ऐसा अप्रसिद्ध 
नामक १, एवं (असन्‌) पक्ष में रहनेवाला २, तथा पश्च में साध्य की ससा तथा 
सत्ता दोनों कोटि के संशय को उत्पन्न करने वाला संदिग्ध ३, इस प्रकार कणा द-मत्त 
में तीन ही दुष्ट हेतु होते हैं। इस सुत्र में प्रथम अनपदेश शाब्द हेत्वाभास सामान्य 
लक्षण की सूचना के लिये है जो आगे दिखाये जायेंगे । अथवा गौण दूसरे हेत्वाभांसों 
को दिखाने के लिये है, वे भी आगे दिखाये जायेंगे इसी कारण कण्ठ से उसका विचारः 
छोड़कर शंकर मिश्र ने अप्रसिद्ध इत्यादिना व्याख्या की है॥ १५ ॥ 
उपस्कार--अप्रसिद्ध इस सूत्रोक्त हेत्वाभास से जिसमें व्याप्तिज्ञान न हुआ 


२२० वेशेषिकसूत्रो पस्कार 


एतेन व्याप्यत्वासिद्धविरुद्धयोः संग्रह: । असन्‌ इति | पक्षेऽसन्‌ अपक्षधर्म 
इत्यथः। स च कचित्‌ स्वरूपतिरहात्‌ कचित्‌ सन्देहसिषाघयिषयोरभावात्‌ । 
सिद्धसाधने । सन्दिग्ध इति | पक्षे साध्यसदसत्त्वकोटिकसंशयजनक्रः। स च 
संशयः समानधमदशनात्‌ कचिदसाधारणधर्मइशनात्‌ कचित्‌ पक्ष एब हनोः 
सा 00 0000 डि 
हो, अथवा विपरीत ब्याप्तिज्ञान हुआ हो ऐसा विरुद्ध नामक दुष्ट हेतु लेना । इससे 
( अप्रसिद्ध से ) व्याप्यत्वासिद्धतथा विरुद्धदुष्ट हेतुओं का संग्रह होता है। ( हेतु 
में व्योप्तिज्ञान का विरह रूप व्याप्तित्वासिद्धि दोष जिसमें हो उसे व्याप्यत्वासिद्ध 
कहते हैं। अर्थात्‌ जिस रूप से निरूपित विषयवाला निश्चय ( धुम के अभाव के 
अधिकरण अयःपिण्ड में वह्वि रहता है यह निश्चय ) वह्लिहेतुक धमसाध्य के 
व्याप्तिज्ञान ( धुम के अभाव के आश्रय में वह्लि नहीं रहता ) इसके प्रतिबन्धकता 
से भिन्न में नहीं है अतः इस रूप से युक्त वह्ति है यह जान लेना चाहिये । यह्‌ 
साधारण हेतु के समान असिद्ध हो जायगा ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि यह इषप्ट ही 
है, असिद्धि आदि दोषों को लेकर ही हेत्वाभःसों का विभाग किया है साधारणादि 
दोष से निरूपित न होने रूप से उक्त विषयता का निवेश होने से भी दोषों में परस्पर 
ऐक्य नहीं हो सकता । अर्थात्‌ साध्य की तथा हेतु की असिद्धि उक्त लक्षण में आ 
जाती है । हेतु के अधिकरण में वतमान अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिता के अनियामक 
साध्या भावस्ववान्‌ होना विरो दोष है इस दोष वाले हेतु को विरुद्ध कहते हैं, 
उक्त व्याप्यत्वासिद्धि तथा विरोध, दोनों में से अन्यतरत्त्र एक इस धर्म से 
अप्रसिद्ध शब्द का अनुगत अर्थ जानना । ( शंकरमिश्च सूत्र के 'असन्‌' शब्द का 
अर्थ करते हैं कि )--पक्ष में न रहनेवाले हेतु को 'असन्‌' अर्थात्‌ अपक्षधम (पक्ष में 
न रहनेवाला ) कहते हैं यह सूत्र का अर्थ है। और वह असन्‌ दुष्ट हेतु कहीं स्वरूप 
के न होने से तथा कहीं-कहीं सन्देह तथा 'विषाधथिषा' अनुमिति से सिद्ध करने की 

इच्छा न होने से सिद्ध के साधन करने में होता है। (पक्ष में हेतु के न रहने से 
स्वरूपासिद्ध अथवा पक्षतानियामक धमं पक्ष में न होने से आश्रयासिद्धि दोष होता 
हे । और पक्ष में सन्देह तथा सिषाधयिषा दोनों रूप की पक्षता न होने से सिद्ध- 
साधन दोष भी होता है, उक्त असिद्धि दोष वाला हेतु असिद्ध होता है ( अर्थात्‌ 
भाश्रयासिद्धि आदि दोषों में कोई दोष होना यह सामान्य असिद्धका लक्षण है यह 
भी जानना चाहिये) । (तीसरे सन्दिग्ध नाम के सूत्रोक्त हेत्वाभास का वर्णन उपस्कार 
'में करते हैं कि)--पक्ष में साध्य की वतंमानता तथा अवतेमानता दोनों भाग वाले सन्देह 
को उत्पन्न करने वाला सन्दिग्ध सव्यभिचार दुष्ट हेतु कहाता है ! ( प्रस्तुत पक्ष धर्मों 
वाले साध्य तथा उसके अभाव के ज्ञान में वर्तमान सन्देह के प्रयोजक दोनों कीटियों 
से व्यावृत्त रूपवान्‌.होना, सव्यभिचारता है, वह रूप व्यभिचारी हेतु में साध्य 
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साध्यतद्भावसाहचय्यदशनात्‌ । आदयः साधारणानेकान्तिकः । द्वितोयस्त्वसा- 
घारणानक्रान्तिकः । तृतीयोऽनुपसंहारी ॥ १५॥ 


तत्र व्याप्यत्वासिद्धविरुद्धस्वरूपासिद्धाना मुद्रा हरण माहू-- 
यस्माद्विषाणो तस्मादश्यः ॥ १६ ॥ 


तथा उसके अभाव के साथ मे रहता है, और सत्प्रतिपक्ष में विरोधी परामश ज्ञान 
काल के दूसरे परामर्श ज्ञान की विषयता होती है। यहाँ पर दोनों कोटि से व्यावृत्त 
होना' इससे दूसरा प्रयोजन नहीं है यह सूचित होता है । अतः कोटिद्वय में अतिव्याप्ति 
दोष न होगा, इसी कारण 'सत्प्रतिपक्ष भी व्यमिचारादिक में ही पयवसित ( निश्चित 
होता है' ऐसा भागे शंकरमिश्र कहेंगे। साधारणादि भेद इस सन्दिग्ध दुष्टहेतु के 
भेद छागे कहे जायेंगे ।) (आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--उक्त संदिग्ध नामक 
हेत्वाभास में वह संशय कुछ स्थलों में समानधमे के दर्शन से तथा कुछ स्थलों में 
असाधारण ( विशेष ) धमं के दंत से तथा कहीं-कहीं पक्ष में ही हेतु के साध्य 
तथा उसके अभाव का साथ में रहना देखने से होता है। ( यद्यपि साध्यसंदेह युक्त 
विषय होनेवाला अनुपसंहारी साध्य तथा साध्याभाव उभव कोटि वाले संशय का 
उत्पादक नहीं है तथापि पक्ष को लेकर साध्य तथा उसके अभाव का सहचारी होने 
से जाना हुआ ही संशय को उत्पन्न करता है, इसलिये अनुय्संद्वारी में अव्याप्ति दोष 
न होगा इसी आशय से शंकरमिश्र ने उपर्युक्त पक्ष एक! पक्ष ही में यह तीसरा 
कल्प कहा है) अर्थात्‌ जिस रूप से संशयजनरता हो वही विभाग करता है यह 
नियम नहीं है यह उनका तात्पर्य है । ( उक्त तीन प्रकार के सन्देहजनकों का क्रम से 
नामनिदेंश करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--जिनमें प्रथम का नाम है साधारण 
_झनैकान्तिक, द्वितीय है, असाधारण अनेकान्तिक तथा तृतीय का नाम है अनुप- 
संहारी ॥ १५॥। 

उनमें से व्याप्यखासिद्ध, विरुद्ध तथा स्वह्पासिद्ध ऐसे तीन दृष्टहेतुओ का 
उदाहरण सूत्र में देते हैं--- 

पद्पदार्थ--यस्मातु = जिस कारण, विषाणी = श्छङ्गवाला है, तस्मात्‌ = इस 
कारण, अश्व: = अश्व है ॥ १६ ॥ 

भावार्थ-रासम को देखकर यह “अश्व है, श्यृंगवात्‌ होने से' ऐसा जो पुरुष 
मोह से अनुमान करता है यह समझ कर कि जो अश्व नहीं होता वह शकुवाला 
नहीं होत।' इस अनुमान में व्याप्यत्वासिद्ध अश्वता तथा श्रद्धवत्ता को व्याप्तिन 
होन। तथा अश्व मे श्युंगवत्तास्वरूप की असिद्धि एवं भ्रश्वतारहित गो आदि में 
श्द्रङ्ख हाने से विरोध भी होने से यह श्वङ्गवत्ता हेतु व्याप्यत्वासिद्ध, स्वरूपासिद्ध एवं 
विरुद्ध नामक भी दुष्टहेतु है ॥ १६॥ 


२२२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


यत्र रासभपिण्डं पक्षोकृत्यायमसावश्वः विषाणित्वात्‌ यस्तु नाइवो नासो 
विषाणो, यथा शाशश्ष गालनरवानरादिरिति ठयति रेकसद्चा रदश ना हितव्या मोह: 
प्रयुकत्ते। तत्र व्याप्यस्वासिद्धस्वरूपासिद्धविरुद्वानामुदाहरणमिदम्‌ ॥ १६॥ 


` अनेकान्तिकमुदाहरति— 
यस्माद्विपाणी तस्मादू गौरिति चानेकान्तिकस्योदाहरशम्‌ ॥१७॥ 
यत्र महिषं पक्षयित्वा अयं गोत्रिषाणिस्वादिति साधयति तत्र साधारणानेका- 


उपस्कार--जिस स्थल में रासभ के शरीर को पक्ष (घर्म) कर यह वह 
` शश्व है श्युंगवान्‌ होने से, जो अश्‍व नहीं होता वह श्यृंगवान्‌ नहीं होता, जैसे शश (ससा) 
श्युगाल ( सियार ) मनुष्य वानर इत्यादि इस प्रकार के व्यतिरेक सहचार के दशंन के 
मोह से प्रदर्शित अनुमान का प्रयोग करता है । उसमें व्याप्यत्वासिद्ध, स्वरूपासिद्ध तथा 
विरुद्ध का उदाहरण यह है ऐसा जानना ॥ १६॥ 

अनेकान्तिक का सूत्रकार उदाहरण देते हैं-- 

पद्पदाथ--यस्मात्‌ = जिस कारण, विषाणी = श्रृंगवाला है, तस्मात्‌ = इस 
कारण गोः = गो है, इति च-और यह, अनेका।न्तिकस्यङप्रनेकान्तिक ( व्यभिचार ) का 
उदाहरण है ॥ १७ ॥ 

भावाथ--जिस अनुमान में महिष को पक्ष को 'यह गो है, श्यृंगवान होने से' ऐसा 
कोई अनुमान से सिद्ध करता है उसमें साधारण नामक अनैकान्तिक दुष्टहेतु है । 
क्योंकि शज्भुवत्ता गो के समान गोत्वामावरूप साध्य के अनाधार महिष मे भी रहती 
है ॥ १७॥ 

उपस्कार--जिस स्थल में महिष को पक्ष कर “यह गो है, शृङ्गवान्‌ होने से ऐसा 
कोई अनुमान से सिद्ध करता है उसमें साधारण नामक धपैकान्तिक (व्यभिचार) दोष 
है । यहां साधारण आदि तीन अनैकान्तिकों में अन्यतम ( कोई एक ) का होना अने- 
कान्तिक का सामान्य लक्षण है । जिसमें से साध्य के अभाव के आधार में वर्तमान हेतु 
साघारण दृष्टहेतु होता है जसे 'महिष गो है शंगवान्‌ होनेसे' इस अनुमान में गो से 
भिन्न में श्यंगवत्ता होना, यह दुष्टहेतु व्याप्तिज्ञान का प्रतिबन्ध अनुमान में करता 
है । तथा संपूर्ण सपक्ष तथा विपक्ष में न रहने वाला असाधारण अनैकान्तिक होता 
हे इस उभयव्यावृत्तताज्ञान के साध्य तथा उसके अभाव दोनों के साथ व्याकिज्ञान 
के प्रतिदन्धक होने के कारण दूषकता होती है । जेसे 'आकाश नित्य है, दाब्दाश्रय होनेसे' 
इस अनुमान में आकाश का शब्दाश्रयत्वविश्ेषधमं होने के कारण दृष्टान्त में व्याहिज्ञान न 
होने से व्याप्तिज्ञान को न करने से दुष्टहेतु है। एवं अत्यन्ताभाव के प्रतियोगि साध्य 
वाला हेतु अनुपसंहारी होता है, वह व्यतिरेक ब्याप्तिज्ञान का प्रतिबन्धक होने से 


अ० ३, आ० १ सू० १७] हेतुगमकरूपविचारः २२३ 


न्तिकता। यदा खाकाश नित्यं शब्दाश्रयत्वादिति साधयति तदाऽस्यासाधारणा- 
नेकान्तिकता एवं शब्दोऽनित्यः शब्दत्वादित्याय्रप्यगृद्य माणद्शायाम साधारणा- 
जेकान्तिकमेव, यदा तु व्रिपक्षत्राथकतकोबतारात्‌ पक्ष एव साध्यं सिध्येत्‌ तदा 
सपक्षवृत्तिताज्ञानदशायां सद्धतुरेव पक्षस्यापि सपक्षत्वात्‌। तत्र व्याप्पक्षषम- 
तयाऽप्रमितोऽसिद्धः। स च त्रिविधः व्याप्यत्वासिद्धः स्वरूपासिद्ध: आश्रया 
सिद्धश्च । तत्रागृह्ोतव्याप्तिको व्याप्यत्वासिद्धः, सत्या एव व्याप्तेरमहात्‌ व्यापेर- 
भावाश्च उभयथापि । तेनानुकू ढतकीभावादयोऽसिद्धभेदाः । स चायमसमथवि- 
बिशेषणा-समर्थविशेष्या - समर्थोभय - संदिग्धासमर्थविशेषण-सन्दिग्था सम थे - 


ट का शापभव० कपा 


दूषण करता है, जसे 'गो ज्ञानविषय है श्टङ्गवान्‌ होने से इस अनुमान में ज्ञान 
विषय न होने वाला कोई पदार्थ न होने से व्यतिरेक व्याप्तिज्ञान न होने से साध्य+ 
साधक नहीं होने के कारण दूषक है।) (आगे असाधारण दुष्टहेतु का लक्षण शंकर” 
मिश्र कहते हैं कि )--यदि आकाश नित्य है, शब्दाश्रय होने से' ऐसा अनुमान किया 
जाता है तब असाधारण अनैकान्तिकता दोष होता है। एवं “शब्द अनित्य है, 
शब्दस्वजातिमान्‌ होने से' इत्यादिक अनुमान भी शब्दत्व के आकाश से भिन्न में न होने के 
कारण व्याप्ति का ग्रहण नहीं होता तब वह असाधारण अनेकान्तिक ही होता है, और 
यदि शब्द में नित्यता में बाचक तर्क के होने से शब्दरूप पक्ष ही में अनित्यत। साध्य 
सिद्ध हो तो सपक्षशब्द हो है उसमें शब्दत्व के रहने के ज्ञान के समय शब्दत्व हेतु भी 
सद्धेतु ही है, क्योंकि शब्दरूप पक्ष ही सपक्ष है। 'अप्रसिद्ध: इस सूत्र में व्याप्तिविशिप्ट- 
पक्ष में वर्तमानरूप से न जाना हुआ हेतु अप्रसिद्ध होता है। (यहां पर आश्रयासिद्धि 
आदि तीन असिद्धियों में अन्यतम कोई एक (यह असिद्धि का सामान्यलक्षण जानना)। 

और वह असिद्ध व्याप्यत्वासिद्ध १, स्वरूपासिद्ध २, आश्रयासिद्ध ३, ऐसा तीन 
प्रकार है। 

उन तीनों में से जिसमें व्याप्ति का ज्ञान न हुआ हो उसे ( अग्रहीतभ्याप्तिक ) 
व्याप्यत्वासिद्ध कहते हैं। व्याप्ति के रहने पर उसके ग्रहण न होने से, तथा व्याप्ति के 
न रहने से इस प्रकार दोनों प्रकारसे होना है। इससे अनुकूल तर्कं का न होना 
इत्यादि भी असिद्ध में भेद है यह सिद्ध होता है। इतके भी विशेषणों का असमर्थं 
होना, विशेष्य का समर्थ होना, विशेषण तथा विशेष्य दोनों का असमर्थ 
होना, तथा संदिग्ध ( संशययुक्त ) असमर्थ विशेषण, सन्दिग्ध असमर्थ विक्षेष्य 
एवं सन्दिग्घ असमर्थं विशेषण तथा विशेष्य उभय, इत्यादि भेद से सहस्नथा ( हजारों ) 
भेद हो सकते है। इन सम्पूर्णों में हेतु का सिद्ध न हीना ही शास्त्राथ में उद्भावन 
€ प्रकट ) किया जाता है । 


२२४ वैशेषि कसूत्रो पस्कार: 


विशेष्य-सन्दिग्धासमर्थोभय-भेदप्रपञ्ेन सहस्रधा भिद्यते । सवत्र चात्र 
सिद्धिविरह एवोद्भाव्यः । 

अत्रेदं तत्त्वम्‌। हेदुस्तावत्‌ केजलान्वय्पन्बयव्यतिरेकिकेवलव्यतिरेकिभैदा - 
त्त्रिविधः । तत्र सवधर्मिगतो धर्म: केवलान्वयो, यथा प्रमेयत्वा-भिघेयत्व-विशे- 
ष्यत्व-त्रिशेषणत्व-नित्यद्रठ्यास्यान्ताभावा-श्रयनाश्यशुणादिध्तंसात्यस्ठाभावाद्यः । 
नस्त तादृशं किश्चत्‌ , यत्रेते धर्मा न विद्यन्ते। तथा च सवगंतत्बम्‌ 
अत्यन्ताभावाप्रतियोगिसं वा केवलान्वयित्वम्‌ । एतेषाब् स्वात्मतृत्तिस्वेऽपि न 
दोषः तदुक्तम— 

प्रसाणं शरणं वृत्ती न भिन्नाभिन्नते यतः । इति ! 

केवलान्वयिसाध्यको हेतुः केवळान्बयो । अस्य च पक्ष सत्त्वसपक्षसत्त्वाबा- 
घितत्वासत्प्रतिपक्षितत्वानि चत्वारि रूपाणि गमकरवौपयिकानि । अन्त्रयव्यति- 

रेकिणस्तुहेतोबिपश्षासस्वेन सह पञ्च केवळव्यतिरेकिणः सपक्ष सत्त्रव्यतिरेकेण 


यहाँ पर यह वास्तविक तात्पर्य है कि सद्धतु १, केवलान्वयी २ केवलव्यति- 
रकी, ३ अन्वयव्यतिरेकी इस भेद से तीन प्रकार का है। उनमें संपण पदाथों में वर्तधान 
हेतु केवलान्वयी होता है, जैसे प्रमेयत्व ( ज्ञानविषयता ) अभिधेयत्व ( शब्द से वाच्य 
होना ), विशेष्यता ( विशष्य ) होना, विशेषणता ( विशेषण होना ), नित्य द्रव्यों का 
अत्यन्ताभाव, आश्रय के नाश से नष्ट होने वाले गुणादिकों का ध्वंस ( नाश ) अत्यन्ता= 
भाव इत्यादि तथा संयोगाभाव यह सम्पूर्ण केवलान्वयी है क्योंकि ऐसा कोई नहीं 
है जिसमें यह प्रमेयत्वादि धमं न रहते हों। इस कारण सवपदार्थो में रहना, अथवा 
अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी न होना यह केवलान्वयित्व का अर्थ है । ( जो जहाँ रहता हैं 
वह उससे भिन्न होता है जसे घट और उसके रूपादि गुण इस व्याप्ति से प्रमेयत्व धम 
अपने रहने से स्वभिन्न ( अपने से भिन्न ) हो जायगा ऐसा दोष पूवंपक्षी दे सकता 
है जिसके परिहारार्थं शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--इन प्रमेयस्वादि धर्मों के अपने 
में रहने पर कोई दोष न होगा, क्योंकि इसी कारण वृद्ध नेयायिकादि विद्वानों ने कहा 
है कि वृत्तिता में ( रहने में प्रमाण ही शरण (नियामक ) है, क्योंकि भेद भौर 
अभेद, वृत्तिता में नियामक नहीं होते'( अर्थात्‌ वृत्तिता प्रमाण से जावी जाती हैन कि 
भद ओर अभद से )। केवल अन्वयब्याप्ति वाले साध्य का साधक हेतु केवलान्वयी 
होता है। इसके पक्षसत्त्व (पक्ष सें रहना ) १, सपक्षसत्त्व ( निश्चित साघ्यवाले 
में रहना ) २, अबाधितत्व (बाध न होना ३, असत्प्रतिपक्षितत्व तथा 
( विरोधी अनुमान का न होना) ४, ऐसे चार रूप साध्य की साधकता 
में हेतु के उपर्युक्त सहायक रूप हैं । और अन्वयव्यतिरेकी हेतु के विपक्ष 
( निश्चित साध्याभाव वाले ) में अवृत्तिता (न रहना ) के साथ उपर्युक्त चार ऐसे 
पाँच रूप हेतु से साध्यसिद्धि करने में सहायक होते हैं, केवल व्यतिरेकि हेतु के उक्त 
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चत्वारि। तथाच यस्य हेतोयोबन्ति रूपाणि गमकतौपयिकानि तदन्यतर- 
रूपहीनः स हेतुराभासः। एवञ्च गमकतोपांयकान्यतररूपशून्यत्वं हेत्वामास- 
स्वम्‌ , तेनान्यतररूपशून्यत्वस्य निश्चयबत्सन्देहोऽप्यनुमितिप्रतिबन्धकः बादि- 
हेतोर लाधकतासाधदख्च । न च केवलान्वयिकेवळव्यतिरेकिणो हेतवोरन्यतररूप- 
शून्यतया हुत्वाभासत्वापत्तिः, केवढान्बयिनि विपक्षासत्त्वत्य केवळव्यतिरेकिणि 
सपक्षसत्त्वस्य गमकत्वोपयिकत्वाभावात्‌। एवञ्चा श्रयासिद्धर्वरूपासिद्धमागासि- 
द्वानां पक्षसत्त्वरूपविरहाद्‌।भासत्वम्‌ । व्याप्यत्वासिद्धविरुद्धसाधारणानेकान्ति- 
कानां विपक्षासत्त्वरूपवेकल्यात्‌ । भषाधारणानेकान्तिक्रानुपसंहारिणोः सपक्ष 
पांच रूपों में से सपक्षसत्त्व रूप की छोड़कर अवशिष्ट चार रूप साध्यसाधन करने 
में सहायक होते हैं। ( इसमें अन्वयसहचार ज्ञान के बिना भी अनुमान होता है 
यह पूवंग्रन्थ में दिखा चुके हैं। ) ऐसा होने से जिस हेतु के जितने प्रदर्शित रूप 
साध्य की सिद्धि करने में सहायक हों उनमें से किसी एक रूप का न होना ही हेतु 
की दुष्टता का प्रयोजक है । ऐसा होने से साध्यसाधक रूपों में से किसी एक रूप 
का न होना ही सामान्य दुष्ट हेतु का लक्षण है यह सिद्ध होता है, और उक्त रूपों 
में से किसी रूपके न रहने के निश्चय के समान उसका संशय भी अनुमिति का 
प्रतिबन्धक होता है, तथा वादी के दिये हेतु में साध्य के साधन करने का सामर्थ्य 
नहीं हे यह भी सिद्ध होता है । 

यहाँ पर 'केवलान्वयी तथा केवल व्यतिरेकी इन दोनों सद्धेतुओं में उक्त- पाँच 
रूपों में से प्रथम हेतु में विपक्षासत््त तथा द्वितीय में सपक्षसत्त्व रूप न होने से 
ये दोनों सद्धतु भी दुष्ट हेतु हो जायेगे’ ऐसी शंका नहीं हो सकती, क्योंकि केवला- 
न्वयी में विपक्षासत््व तथा केवल व्यतिरेकी सद्धेतु में सपक्षसत्तारूप हेतु साध्य 
की साधकता से साधक नहीं होते । ( आगे प्रदर्शित रूपों की सत्ता से मुख्य तथा 
गौण हेत्वाभासों को झंकरमिश्र दिखाते हैं कि)--ऐसा होने से आश्रयासिद्ध, स्वरूपा- 
सिद्ध-तथा असमथ विशषणादि पूर्वप्रदशित भागासिद्ध ये पक्षसत्त्वरूप न होने से 
असिद्ध के अन्तगत हैं । (अर्थात्‌ इनमें विपक्षासत्त्वादिकों का निश्चय न होने से हेत्वा- 
भास व्यवहार होता है । इस प्रकार विपक्षासत्त्वादि ज्ञान के विरोधी गुणों का सम्बन्ध 
होने से व्यभिचारादिकों के समान सोपाधिता इत्यादिकों में भी दोषत्व है ऐसा 
प्राचीन नंयायिक कहते हैं। किन्तु सोपाधिता, अनुकूळतर्काभाव यह साक्षात्‌ 
अन्‌मिति तथा परामश के प्रतिबन्धक न होने के कारण व्यभिचारप्रत्यक्ष के कारण 
इन्द्रियार्थसंनिकर्षादिकों के समान दूसरे का मुख देखने के कारण हेत्वाभास नहीं 
है ऐसा गंगेशोपाध्याय का मत है। ) । (आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि )--व्याप्यत्वा- 
सिद्ध, विरुद्ध तथा साधारण सद्यभिचार इन तीनों दुष्ट हेतुओं में सपक्षसत्त्वरूप 
न होने से हेत्वाभासता है । असाधारण तथा अनुपसंहारी इन दोनों अनेकान्तिक दुष्ट 


१५ बे० 
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सर्व वैकल्यात्‌ । बाधितसअतिपक्षितयोरबाधितत्वासत्मतिपक्षि तस्वविरहात्‌ । 
एवं सोपाधिकत्बाप्रयोकजस्वयोरपि बिपक्षासत््वनिश्चयाभावादगमकत्वम्‌ । 
अनुकूहतकी भावप्रतिकूळतर्कयोरपि विपक्षासत्त्वनिश्चयबिरहात्‌ | एवं साध्यः 
विकळसाधनबिकळो मयविकलहृष्टान्तामासानां यदि हेत्वाभासविधया दोषत्व॑ 
तदा सपक्षर्वानिश्चयात्‌, यदि स्वातन्त्रयेण दृष्टान्ताभासतया तथापि द्वारं 
हेतोः सपक्षसत्त्वानिश्चय एव । अनुपद्शितान्त्रयानुपद्‌ शिंतव्यति रे कविपरी - 
तोपदर्शितान्वयविपरीतो पद्‌रशितव्यतिरेकास्तु न्यूना,-प्राप्तका छ-निग्नहस्था नपथ्य- 
चसन्ना एव आत्माश्रयान्योन्याश्रयचक्रकानवस्थास्तु व्याप्तिनिश्चयं विघटयन्तः 
सपक्षसत्त्वविपक्षासत्त्वान्यतररूपविकला एवं हेत्वाभासतामा सादयन्ति ¦ तत्र 
पक्षे साध्यसदसर्वकोटिकसंशयजनको देत्वाभासः सब्यभिचारः । पक्षे 
साध्याभावनिश्चयफडको देत्वाभासो विरुद्धः । व्याप्तिपक्षधमंताप्रमितिविरहोऽ- 
सिद्धः । बाधसरप्रतिपक्षौ तु काइयपीये मते न स्वतन्त्रो । तत्र बाध आश्रया- 
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R= 
हेतुओं को सपक्षसत्तारूप न होने के कारण दुष्टहेतुता है। बाधित तथा सत्प्रति- 
पक्षित इन दोनों में क्रम से अबाधितत्व तथा असत्प्रतिपक्षितहेतुता न होने से 
दुष्टहेतुता है । इसी प्रकार अनुकूल तकं का न होना तथा प्रतिकूल तक का होना 
इन दोनों में विपक्षासत्त्व का निश्चय न होने के कारण गौण हेत्वाभासता है। इसी 
प्रकार साध्य से ( विकल ) रहित तथा साधन से विकल एवं उक्त दोतों से रहित 
रष्टान्ताभासों (दुष्ट रष्टान्तों) में यदि हेत्वाभासता के रूप से दोषता हो, तो सपक्ष में 
उस हेतु की सत्ताके निश्चय न होने से दोष होता है, और यदि स्वतन्त्रदष्टांताभास 
के रूप से दोष हो तो उसमें भी सपक्ष में सत्ताका निश्चय न होने द्वारा ही दोषव्यवहार 
होता है । जिसमें अन्वयव्याप्ति को न दिखलाया जाय, जिसमें व्यतिरेकव्याप्ति न 
दिखाई जाय, जिसमें विपरीतं अन्वयव्याप्ति तथा विपरीत व्यतिरेक व्याप्ति दिखाई हो 
ऐसे हेतु न्यून, अप्राप्तकाल, निग्रहस्थान में ही अन्तर्भूत होते हैं । आत्माश्रय, अन्यो- 
न्याश्नय, चक्रक, अनंवस्थारूप हेतु में दोष तो व्याप्ति-निश्चय की हटाते हुए सपक्षसत्त्व, 
विपक्षासत्त्व इत्यादि पंच रूपों में से किसी एक रूप से रहित होने से ही हेत्वाभास- 
रूपता को प्राप्त होते हैं । उनमें से साध्य की सत्ता तथा असत्ता ऐसे दो कोटिवाले 
संशय को उत्पन्न करनेवाले दुष्टहेतु को सव्यभिचार कहते हैं। पक्ष में साध्य के 


अभाव के निश्चय को उत्पन्न करने वाले हेत्वाभास को विरुद्ध कहते हैं । व्याप्ति 
तथा पक्षधर्मता के ज्ञान से विरहित हेतु को असिद्ध दुष्ट हेतु कहते हैं। बाध तथा 


सत्प्रतिपक्ष यह दोनों तो कणाद महषि के मत में स्वतन्त्र हेत्वाभास ही नहीं है । 
उनमें से बाध आश्रयासिद्ध अथवा अनैकान्तिक दुष्ट हेतु में ही अन्तगत होता है 
( अर्थात्‌ पक्ष में साध्य के अभाव को बाध कहते हैं, अतः वह आश्रयासिद्ध ही हे । 
अर्थात्‌ इसमें भी आश्रयासिद्धि के समान पक्षसत्तारूप नहीं है। साध्य के अभाव 


अ० ३, आ० १ सू० १७-१८ ] आत्मानुमानप्रकारः २२७ 


सिद्धावनेकान्तिके वा पयेवस्यति । तदुक्तं “बाघायामपक्षघर्मो हेतुरनेकान्तिको 
दा” इति। सत्प्रतिपक्षोऽप्यन्यतरत्र व्याप्त्यादिसंशयमापादयन्‌ अनकान्ति 
कादावेब पयवस्यति । 


वृत्तिकारस्तु “अध्रसिद्धोऽनपदेशोऽसन्‌ सन्दिग्धाश्चनपदेशः” इति सूत्रस्थ- 
चकारस्य बाधसत्मतिपक्षसमुच्ययाथतामाह । तेन ` सव्यभिचारविरुद्धप्रकरण- 
समसाध्यसमातीतकाळाः पन्च हेत्वाभासाः” इति गोतमीयमेव मतमनुधाबति । 
परन्तु "विसद्धासिद्धसन्द्ग्धिमछिङ्गं काइयपोऽञ्रवीत्‌” इत्याद्यभिवानात्‌ 
सूत्रकारस्वर्सो हेत्वाभासत्रित्वे, चकारस्तृक्तसमुच्चयाथ इति तत्त्वम्‌ | ग्रन्थ 
गौरव भयात्‌ प्रपद्चो न कनो मयूखे विस्तरो $न्त्रेष्टञ्यः ॥१७॥ 

इद्‌।नीं हेत्वाभासविवेचनस्य फलमाह-- 

आत्मेन्द्रयार्थसन्निकर्षाद्यन्निष्पद्यते तदन्यत्‌ ॥ १८॥ 


वाले पक्ष में हेतु के सत्ता के ज्ञान होने से व्यभिचार के समान बाध में भी सपक्ष 
सत्तारूप न होने से बाध अथवा अनेकान्तिक ही होता है, इसी अभिप्राय से शंकर- 
मिश्र ने ऊपर अनैकान्तिक में बाध का अन्त भी दिखाया है ( इसी अभिप्राय से 
शंकरमिश्र प्रमाण दिखाते हैं कि )--“बाधायामपक्षधर्मो हेतुरनेकान्तिको वा 
अर्थात्‌ बाध में दुष्ट हेतु पक्ष में नहीं रहता अथवा व्यभिचारी होता है, ऐसा प्राचीन 
कणाद महर्षि के मतानुयायी का वचन है । सत्प्रतिपक्ष में दो अनुमानों में से एक में 
व्याप्ति तथा पक्षधर्मता और परामश इत्यादिकों में संशय का उत्पादक होता हुआ 
सव्यभिचारादिकों में ही अन्तर्मूत होता है। किन्तु 'अप्रसिद्धोऽनपदेशोऽसन्‌ सन्दि- 
र्घश्चानपदेशः' इस सूत्र के चकार' पद से सूत्रकार ने बाध तथा सत्प्रतिपक्ष इन दोनों 
हेत्वाभासों का संग्रह होता है' यह कहा है, इससे सव्यभिचार १, विरुद्ध २, प्रकरण- 
सम (सत्प्रतिपक्ष) ३, साध्यसम (असिद्ध) ४, अतीतकाल (बाधित) ५, ऐसे पाँच 
हेत्वाभास हैं इसलिये गौतमोक्त उक्त पाँच हेत्वाभास होने का ही मत महषि कणाद 
ने भी स्वीकृत किया है, ऐसा वैशेषिक सूत्र के वृत्तिकार का यहाँ मत है, किन्तु 
प्रशस्तपादभाष्य में 'विरुद्धासिद्धसन्दिग्धमलिङ्गं काश्यपोज्ञवीत्‌ अर्थात्‌ विरुद्ध, असिद्ध 
तथा सन्दिग्ध को कश्यपगोत्री कणाद महर्षि ने तीन प्रकार के ही हेत्वाभास कहे हैं 
इस कारण हेत्वाभास तीन हैं इसी में सूत्रकार का अभिप्राय है और चकार इन कहे 
हुए तीन हेत्वाभासों का ही संग्रह करता है यह वास्तविक तत्त्व है। ग्रन्थ के गौरव 
( बढ़ जाने के )-भय से यहाँ हमने विस्तार नहीं किया है, जो मयूख में पाठकों 
को अन्वेषण ( खोज ) करना चाहिये ॥ १७॥ 
सांप्रत प्रदर्शित हेत्वाभास के विवेचन का फल सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ-आत्मेऽन्दरयार्थसन्निकर्षात्‌--आत्मासहित इन्द्रिय तथा अथे के 


२२८ वैशोषिकसूत्रोपस्कारः 


आत्मेन्द्रियाथ सन्चिक्षोत्तावञ्ज्ञान मुत्पद्यते तच्चात्मनि लिङ्गम्‌ असिद्धविरु- 
द्धानेकान्तिकेभ्यो 5न्यत्‌ अनाभार्सामत्यथः । तथाहि ज्ञानमात्मन्युभयथा लिङ्गम्‌, 
ज्ञानं कचिदाश्रितं कायत्वाद्र॒पादिवदिति वा, प्रत्यभिज्ञारूपतया बा योऽहमद्राक्षं 
सोऽहं स्प्रशामोति | तत्र ज्ञानगतं कायत्वं नासिद्धं यन्निष्पद्यत इत्यभिधानात्‌ | 
न विरुद्धं सामान्यतः हृ5त्र विरोधाभावात्‌ । न चानेकान्तिकम्‌ तत एव | 
तथाच स्वगतकायेत्वगुणत्बद्वार सामान्यतोदृष्टेन ज्ञानमेवात्मनि लिङ्गम्‌ । 


संनिकषं से, यत्‌ = जो, उत्पद्यते = उत्पन्न होता है, तत्‌ = वह ज्ञान, अन्यत्‌ = हेत्वा- 
भास नही है॥ १८॥ 
भावाथं-आत्मासहित इन्द्रिय तथा पदार्थो के सन्निकर्ष से जो ज्ञान उत्पन्न 
होता है, वह आत्मा का साधकळिङ्ग दुष्टहेतु नहीं हे । इसमें अप्रत्यक्ष तथा अनुमिति 
के कारण आत्मा तथा मूतंद्रव्यों के संयोग से अनुमिति के कारण व्याप्षिपक्षधमंता 
इत्यादिकां का प्रतिपादन न होने के कारण तथा अनुमिति न होनेसे भी 'इन्द्रियाथ 
ऐसा विशेषण तथा इन्द्रिय और अथं के संयोग के नाश में व्यभिचार-निरासारथं 
'आत्म'पद दिया है । ऐसा होने से आत्मासहित इन्द्रिय और अथ के संनिकषं'से जो 
उत्पन्न होता है वह प्रत्यक्ष रूप ही ज्ञान होता है, अतः असिद्धि तथा, व्यभिचार दोष 
नहीं हो सकते यह सूत्रकार का आशय हे ।। १८ ॥ 
उपस्का र--आ त्मासहित इन्द्रिय और अर्थो के संनिकष से प्रथम ज्ञान उत्पन्न होता 
है और वह भी आत्मा में साधक लिङ्ग है । और वह असिद्ध, विरुद्ध तथा अनेका- 
न्तिक तीनों हेत्वाभासों से भिन्न है यह सूत्र का अथ है। वह इस प्रकार है कि ज्ञान- 
गुण दो प्रकार से आत्मा का साधक है---ज्ञान किसी में आश्रित है, कायं होने से, 
रुपादि गुणों के समान' इस अनुमान से, अथवा “जिसे मैंने देखा था, वह मैं स्पश 
करता हूं! इस प्रकार की प्रत्यभिज्ञा से। उसमें से प्रथम अनुमान में दिया हुआ कायेत्व 
हेतु ज्ञानपक्ष में असिद्ध नहीं है क्योंकि 'यत्निष्पद्यते' जो पैदा होता है' ऐसा कहने 
के कारण कायत्वहेतु ज्ञान में सिद्ध ही है। न कार्यत्वहेतु विरुद्ध भी है, क्योंकि इस 
सामान्यतोदृष्ट नामक अनुमान में विरोध नहीं है ( अर्थात्‌ सामान्यतोरष्टानु- 
मान में उपस्थित जितने हेतु के समान जातीय हो बह संपूर्ण साध्य के समानजातीय 
होते हैं ऐसा व्याप्तिज्ञान होने से तथा प्रस्तुत कायत्वहेतु के ज्ञानरूप पक्ष में रहने 
का ज्ञान होने से भी प्रस्तुत साध्य के विरोधि (व्याप्त्यादि) ज्ञान उसको विघटक 
( रोकनेवाला ) नहीं हो सकता, अतः विरोध दोष नहीं है। इसी कारण उक्त 
ज्ञान के होने से प्रकृत साध्य के असामानाधिकरण्य ( एक आश्रय में न रहना ) रूप 
व्यभिचारज्ञान के प्रतिबन्धक न होने से ही शंकरमिश्र कहते हैं कि )--इस कार्यत्व 
हे तु में अनेकान्तिकता दोष से दुष्टता नहीं है । ऐसा होने से ज्ञानगुण में वर्तमान 
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प्रत्यभिज्ञानन्तु भिन्नकर्दृ केभ्यो व्यावत्तेमानमेककतृकतायां पर्यवस्यति । न च 
बुद्धिचैतन्येऽपि कायक्ारणभावनिबन्धनमेव प्रतिसन्धानम्‌, शिष्यशुरुबुद्धयोरपि 
प्रलिसन्धानप्रसङ्गात्‌ | उपादानोपादेयभावस्तत्र नास्ति स च त्रतिसन्धानप्रयो जक 
इति चेदुपादानत्वस्य द्रव्यधर्मतया बुद्धाव सम्भवात्‌ , सम्भवे त्रा बुद्धोनां 
क्षणिकतया पूर्वानुभूतप्रतिसन्धानानुपपत्तेः । न हि पूवबुद्धया उत्तरासु बुद्धिषु 
कञ्चित संस्कार आधोयते, स्थिरस्य तस्य त्वयाऽनभ्युगमात्‌ । क्षणिकबुद्धिधा- 
रारूपस्य च काळान्तरस्पृतो प्रतिसन्धाने वाऽसामथ्योत्‌। आलयः 
बिज्ञानसन्तानः प्रवृत्तिबिज्ञानसन्तानोदन्य एब स्मत्तो च प्रतिसन्धाता 


क. चका - 


कार्यत्व तथा गुणत्व के द्वारा प्रदर्शित सामान्यतोदृष्ट अनुमान से ज्ञान ही आत्म- 
साधक सद्धेतु है । प्रदर्शित प्रत्यभिज्ञा तो भिन्न कर्ताओं में न हो सकने से एक ही 
प्रत्यभिज्ञा का कर्ता है इस विषय में पर्यवसित ( समाप्त ) होती है । 


यहाँ बौद्धमत से पूर्वपक्ष दिखाकर शंकरमिश्र कहते हैं कि ) ---क्षणिक विज्ञान 
आत्मा है । इन बौद्धो के पक्ष में भी उक्त प्रत्यभिज्ञा हो सकेगी, व प्रोंकि पूर्व-पूर्व विज्ञान 
धारा उत्तर २ विज्ञानों में कारण होने से मैत्र नामक मनुष्य के देखे हुए की चेत्र 
को प्रत्यभिज्ञा न होगी, क्योंकि उनके क्षणिक विज्ञानरूप आत्मा का कायका रणभाव 
नहीं है' ऐसा बौद्धमत युक्त नहीं है क्योंकि ऐसा मानने से शिष्य तथा गुरु के ज्ञानों में 
प्रयोज्य-प्रयोजक ( प्रेयेप्रेरकभावरूप ) कार्यकारणभाव होने के कारण गुरु के अनुभव 
किये विषय का शिष्य को भी स्मरण होने लगेगा । 


यदि बौद्ध कहे कि शिष्य तथा गुरु के क्षणिकज्ञानरूप आत्माओं में उपादान- 
उपादेय ( समवायिकारण तथा कार्यभाव )नहीं है, ( किन्तु गुरु का विज्ञान शिष्य- 
विज्ञान में निमित्त कारण है ), वही स्मरणादिप्रतिसन्धान का प्रयोजक ( कारण ) 
होता है, तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि समवायिकारणता द्रव्य का धर्म होने के 
कारण ज्ञानगुण में नहीं हो सकती ! यदि हो तो भी ज्ञानों के बौद्धमत में क्षण- 
विनाशी होने के कारण पूर्वकाल में अनुभव किये विषय का स्मरणादि-प्रतिसन्धान 
न बन सकेगा । क्योंकि पूर्व २ ज्ञानों से उत्तर २ विज्ञानों में कोई भावनासंस्कार 
उत्पन्न नहीं होता, हो भी तो आप बौद्ध उसे स्थिर नहीं मानते । क्षणिक ज्ञानों 
की धारारूप संस्कार भी क्षणविनाशी होने के कारण कालान्तर ( भिन्नकाल ) में 
स्मरण होने अथवा प्रतिसन्धान ( पश्चात्‌ अनुसन्धान ) करने में सामथ्य नहीं 
रखता । यदि 'तत्स्यादालयविज्ञानं यद्धवेदहमास्पदम्‌ । तत्स्यात्मवृत्तिविज्ञानं 
यन्नीलादिकमुल्लिखेत्‌ ।' अर्थात्‌ अहं ( मैं ) हुँ इस विज्ञानधारा को आलयविज्ञान 
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चेति चेत्‌ , स यदि स्थिरः तदा सिद्धं नः समोहितम्‌ । क्षणिकबुद्धिधारारूपश्चेत्‌ 
तदा पूदोषानतिवृत्तः, न हि तत्रापि स्थिरः कञ्चित्‌ संस्कारः । किङच प्रवृत्ति- 
विज्ञानातिरिक्ते तत्र प्रमाणाभावः । अहमिति बुद्धिधारैब प्रमाणमिति चेत्‌ भवतु 
तत्र यदि प्रवृत्तिविज्ञानान्यालयविज्ञानमेव चेदुपादत्ते तदा प्रवृत्तिविज्ञानानामुपा” 
दानताविरहे निमित्तताऽपि न स्यात्‌ , उपादानताव्याप्रत्वान्निमित्ततायाः । माऽस्तु 
निमित्तताऽपीति चेत्‌ तर्हि सत्त्वमपि गतम्‌ , अर्थक्रियाकारित्वस्य सत्त्वलक्षण- 
तात्‌ । प्रबृत्तिसन्तानाळयविज्ञानसन्तानाभ्यां सम्भूय सन्तानद्वयमुपादोयत इति 
चेत्‌ तहिं किमपराद्वमवयविसंयोगादिभिः, व्यासञ्यवृत्तितायास्त्वयाप्यभ्युपग- 
सात्‌ । तस्माञ्ज्ञानेनाश्रयतयाऽनुमितमात्मानं प्रतिसन्धानं स्थिरत्वेन साधय- 
तीति न किञ्िदनुपपन्नम्‌ । 


तथा यह नोल है इत्यादि ज्ञानधारा को प्रवृत्तिविज्ञान कहते हैं, ऐसे बौद्धग्रन्थां 

के प्रमाण होने से आलयविज्ञानरूप आत्मा प्रवृत्तिविज्ञानों से भिन्न ही है और 
स्मरण तथा अनुसन्धान इत्यादि करनेवाला भी है' ऐसा बौद्ध कहे तो यदि वह 
आलयविज्ञानरूप बौद्धों का आत्मा स्थिर हो तो हम नैयायिको की इच्छा का 
विषय ( नित्य आत्मा मानना ) मत सिद्ध हो गया । और यदि वह आलयविज्ञान 
रूप आत्मा भी क्षणिक ज्ञान-प्रवाहरूप है तो पूर्वोक्त दोष नहीं हट सकते, क्योंकि 
आप कालान्तर में स्मरण का उत्पादक कोई स्थिर संस्कार नहीं मानते तथा प्रवृत्ति- 
विज्ञान से भिन्न आलयविज्ञान मानने में कोई प्रमाण भी नहीं है । यदि बौद्ध कहे कि 
अह मैं हूं, मैं हूं ऐसी ज्ञानों की धारा ही उसमें प्रमाण है तो बौद्ध यह बतलावे 
कि यदि आल्यविज्ञान प्रवृत्तिविज्ञानों का उपादानकारण हो तो प्रवृत्ति- 
विज्ञानों में समवायिकारणता न होने से निमित्तकारणता न आवेगी क्योंकि 
निमित्तकारण जहाँ होता है वह उपादान ( समवायि ) कारण भी होता है यह 
नियम है । यदि “प्रवृत्तिविज्ञान निमित्तकारण भी न हो' ऐसा कहो तब लो उसकी 
सत्ता भी चली जायगी, क्योंकि अर्थक्रियाकारित्व ( किसी कार्य को करना ) ही 
सत्ता का लक्षण बोड़ों ने माना है। यदि 'प्रवृत्तिज्ञानधारा तथा आलयविज्ञान- 
धारा दोनों से मिल कर दोनों प्रकार के ज्ञानसन्तान उत्पन्न होते हैं ऐसा कहो तो 
हमारे नेयायिकों के माने अवयवियों के संयोमादिकों ने क्या अपराध किया है, क्योंकि 
व्यासज्यवृत्तिता ( एक भिन्न में रहना ) आपने भौ मानही लिया। इस कारण 
ज्ञानरूप गुण के आधारखूप से पूर्वप्रदशित सामान्यतोडष्ट अनुमान द्वारा सिद्ध आत्मा 
को स्मरण तथा अनुसन्धान ज्ञावादिक स्थिर ही सिद्ध करते हैं इसलिये कोई 
अनुपपत्ति ( न होने का दोष ) नहीं हो सकता । 
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यद्वा नित्या बुद्धिनीत्मानं कारणत्वेन गमयितुमहतीतिसाङ्घयमतनिरा लाय 
सूत्रमिदमुपतिष्ठते “आत्मेन्द्रिया् सन्निकषोद्‌ यन्चिष्पद्यते तदन्यत्‌” । बुद्धितत्तव 
यस्व योच्यते तज्शानमेव, बुद्धिरुपलब्धिशोनमिति हि पर्य्यीयाभिधानं तच्चात्मादि- 
सन्निकांदुत्पन्नम्‌, अन्यदेव व्वद्भ्युपगतादन्तःकरणादित्यथ: । तथाच भवति 
तत्‌ आत्मनो लिङ्गमिति भाव: १८ 


आत्मन्यनुमानमभिधाय इदानों परात्मानुमानमाह-- 
प्रवृत्तिनिवृत्ती च प्रत्यगात्मनि इष्टं परत्र लिङ्गम्‌ ॥१६॥ 


प्रत्यगात्मनीति । स्वात्मनोत्यथः । इच्छाद्वेषजनिते प्रवृत्ति निवृत्तो प्रयत्नवि- 
ners 


( अथवा प्रकृति ही जगत्कार्यं की कर्त्री है। उसका आत्मा कारण नहीं है 
ऐसे सांस्यमत के खण्डन के पक्ष में सूत्र का समन्वय करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं 
कि )--अथवा नित्यबुद्धि ( प्रकृति का प्रथम परिमाण ) आत्मा कारण है 
ऐसा बोधित नहीं कर सकती' ऐसे सांख्यमत के खण्डन के लिये 'आत्मेन्द्रियाथसंनि- 
कर्षायन्निष्पद्यते तदन्यत्‌’ यह सूत्र उपस्थित होता हैं। जो आप सांख्यमतावलम्बी 
बुद्धिनामक तत्त्व ( पदा थे ) कहते हैं, वह बुद्धि, उपलब्धि, ज्ञान यह पर्याय शब्द 
है, वह ज्ञान आत्मा इन्द्रिय आदिको के संनिकषं से उत्पन्न होता है और वह सांख्यो 
के माने अन्तःकरण रूप बुद्धि से भिन्न है यह सूत्र का अर्थ है, ऐसा होने से वह आत्मा 
का लिङ्ग ( साधकसद्धेतु ) है ॥ १८ ॥ 

इस प्रकार स्व आत्मा में अनुमानप्रमाण कहकर सांप्रत पर आत्मा का अनुमान” 
प्रकार सूत्रकार कहते हैं-- 


पदपदार्थ--प्रवृत्तिनिवृत्ती च = और किसी कार्य में प्रवृत्ति तथा निवृत्ति होना, 
प्रयगात्मनि = अपनी आत्मा में, ष्टे = देखे हुए, परत्र = पर की आत्मा में, रिङ्गं= 
साधक होते हैं ॥ १९ ॥। 

भावार्थ --अपने आत्मा की इच्छा तथा द्वेष से जेसे किसी काय में प्रवृत्ति तथा 
निवृत्ति होती है उसो प्रकार अन्य शरीर में भी चेष्टा को देखकर प्रवृत्ति-निवृत्ति- 
रूप प्रयत्न वाले आत्मा की अनुमान से सिद्धि होती हे ॥ १९ ॥ 

उपर्कार--'प्रत्यागात्मनि' इस सूत्र के पद का स्वात्मा ( अपनी आत्मा ) ऐसा 
अथ है । इच्छा तथा द्वेष से होनेवाली कार्यो में प्रवृत्ति तथा निवृत्तिूप विशेष 
प्रयत्न गुणों को और उन दोनों से क्रम से हित की प्राप्ति तथा अहित की निवृत्ति 
रूप फल को उत्पन्न करनेवाली चेष्टारूप दोनों शरीर में क्रिया होती हैं। ऐसा 


२३२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


शेषो तांभ्याळ्च हितोहितप्राप्तिपरिहारफढके शरीरकर्मणी चेष्टाढक्षणे जन्येते । 
तथाच परशरीरे चेष्टा दृष्टा इयं चेष्टा प्रयत्नजन्याचेष्टात्वात्‌ मदीयचेष्टावत्‌ स 
च प्रयत्न आत्मजन्य; आत्मनिष्ठो वा प्रयत्नस्वात्‌ मदोयप्रयत्नवदिति पर- 
मात्मातुमानम्‌ ॥ १९ ॥ 


इति शाङ्करे वेशेषिकस्‌त्रो परका रे तृतीयाध्यायस्याद्यमाहिकम्‌ । 


होने से दुसरे के शरीर में उक्त चेष्टा को देखकर ' यह चेष्टा प्रयत्न से उत्पन्न है, 
चेष्टा होने से, मेरी चेष्टा के समान और 'वह प्रयत्न आत्मा से उत्पन्न हुआ है, अथवा 
आत्मा में रहता है प्रयत्न होने से, मेरे प्रयत्न के समान' इस प्रकार पर आत्मा की 
अनुमान से सिद्धि होती है ॥ १९ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वैशेषिकसूत्रों की उपस्कार नामक व्याख्या में 
तृतीयाध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त हुआ । 


तृतीयाध्याये द्वितीया हिकम्‌ 


हे तुददेत्वःभासविवेकः आह्विकाथः। इदानीमात्मपरोक्षांशे वत्तयिष्यन्‌ 
उहेशक्र मलङ्कनेन मनःपरीक्षामबतारयन्नाह--- 
आात्मेन्द्रियार्थसन्निकर्षे ज्ञानस्य भात्रोऽभावश्च मनसो लिङ्गम्‌ ॥ १ ॥ 
___ मनोगतिमात्मनो लिङ्गं वक्ष्यति | तदू यदि मनो झानकरणत्वेन मूत्तेत्वेन 
च परोक्षितं भबति तदा यत्मेरितं मनः इन्द्रियान्तरादभिमतविषयम्र।हिणि इन्द्रिये 
सम्बध्यते स आत्मेति सिद्धं भवतीत्येतदर्थे क्रमलइनम्‌ । आसमेन्द्रियार्थे सश्नकषे 
पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों से भिन्न आत्मारूप द्रव्य के साधक हेतु तथा शरीरादि 
आत्मभिन्न पदार्थो में आत्मता के साधक दुष्ट हेतुओं का विवेचन ( विचार ) 
करना संपूर्ण द्वितीयाहह्विक का अथं है इस आशय से प्रथम सूत्र का शंकरमिश्र अव- 
तरण देते हैं कि--सद्धेतु तथा असद्धेतु का विवेचन करना सम्पूण इस द्वितीय आहिक 
का अर्थ है । सांप्रत उक्त आत्मा का परीक्षा के अवशिष्ट भाग को आगे दिखाने के 
किये उद्देश के क्रम को छोड़कर मध्य में मन द्रव्य की परीक्षा का सूत्रकार अवतरण 
देते हैं--- 
पदपदाथ--आ त्मेन्द्रिया थंसंनिकर्ष = आत्मा, इन्द्रिय तथा अथ का सनिकषं 
( सम्बन्ध ) होने पर, ज्ञानस्य = ज्ञान का, भावः = सत्ता ( होना ), अभावः च = 
और असत्ता (न होना) भी, मनसः = मन नामक द्रव्य का, लिङ्गं = साधक हे ॥१॥ 
भावाथं-आत्मा, इन्द्रिय तथा अर्थो ( विषयों ) का संनिकषं ( सान्निध्य ) 
होने पर भी ज्ञानादि रूप गुण जिसके रहने से आत्मा में उत्पन्न होते हैं तथा न रहने 
से उत्पन्न नहीं होते यह अर्थात्‌ ज्ञानादिकों का होना न होना जिसके कारण होता 
है, वह मनरूप द्रव्य की सत्ता में साधक लिङ्ग है॥ १ ॥। 
उपस्कार--मन की गतिनामक त्रिया आत्मा की साधक होती है यह चतुर्थ- 
सूत्र में कहेंगे । किन्तु उस मन की यदि मन ज्ञानकरण है तथा मूतंद्रव्य है यह परीक्षा 
द्वारा सिद्ध हो जाय तो जिसकी प्ररणा से मन दूसरे बाह्य चक्षुरादि इन्द्रियों से हटा 
कर अभिमत ( प्रिय ) विषय को ग्रहण करनेवाले इन्द्रिय में सम्बन्ध को करना है, 
वह आत्मा है यह सिद्ध होता है इसलिये आत्मसाधन प्रकरण का उल्लंघन कर 
( छोड़कर ) प्रथम मन की सिद्धि यहां पत्रकार ने की है। आत्मा, इन्द्रिय तथा 
अर्थो के संनिकष के रहते जिसके बाह्य इन्द्रियों से सम्बद्ध होने पर ज्ञानगुण का भाव 
( उत्पत्ति ) होती है, और जिस बाह्यन्द्रियों के साथ सम्बन्ध न होने से ज्ञान का 


२३४ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सति यस्मिन्‌ इन्द्रिय सन्निकृष्टे ञानस्य भावः उत्पादः, असन्निकृष्टे शानस्याभावो- 
ऽनुत्पा इस्तन्मन इत्यथः | ननु मनोवेभवेऽपि करणधमत्वादेव शानायोगपद्यमुपप- 
द्यते, किंच मनो विभु बिशेषगुणशाऱ्यद्रव्यत्वात्‌ काळवत्‌ , शानासमबायिकार- 
णसंयोगाधारस्बादास्मबत्‌ , स्पशात्यन्ताभावतत्त्वादाकाशवदित्य।दि वेभवसा धकं 
प्रमाणमिति चेत्‌, मैवम्‌ यदि मनो विभु स्यात्तदा सर्वेन्द्रियसन्निकृष्टात्ततः सव- 
न्द्रियकमेकमेव ज्ञानं स्यात्‌ । काय्येविरोधान्नेवमिति चेन्न नहि सामग्री विरो- 
धाविरोधमाकलयति येन चाक्षुषत्वरासनत्वादिबिरोधाय बिभ्येत्‌ , चित्ररूपवत्‌ 
चित्राकारमेव वा स्यात्‌ । भवत्येव दीघेशाष्कुळोभक्षणस्थले इति चेन्न तत्रापि 
व्यासङ्गदशेनात्‌ । तहिं रूपरसगन्धस्पशीन्‌ युगपत्‌ प्रत्येमोति कथमनुव्यवसाय 
इति चेन्न शीधसंचारिमनोजनितेषु पंचसु स्मृत्युपनोतज्ञानेषु योगपद्याभिमा- 
मात । व्यासङ्गोऽपि करणधभाीधीन शति चेन्न उक्तात्तरत्त्रात्‌ । बुभुत्साधोनो 

व्यासङ्ग इति चेन्न सवेबुभुत्सायां सवविषयकसर्वोद्यप्रसंगात््‌ । बुभुत्साया अपि 


अभाव अर्थात्‌ उत्पत्ति नहीं: होती, वह मन नामक द्रव्य है । पूवपक्षी मन को व्यापक 
मानकर शंका करत! है कि 'मनरूप करण को व्यापक मानने पर भी एक करण 
एक समय एक ही में एक ही क्रिया को उत्पन्न करता है, अनेक क्रिया को उत्पन्न 
नहीं करता ऐसा नियम होने से अनेक ज्ञानों की एक काल में उत्पत्ति वहीं होगी । 
इसीसे हम मन व्यापक है, विशेष गुणों से शून्य द्रव्य होने के कारण काल के समान 
अथवा ज्ञान के असमवायिकारणसंयोग का आश्रय होने से, आत्मा के समान, या 
स्पर्श के अत्यन्ताभाव का आधार होने से, आकाश के समान । यह अनुमान से ही 
मन में विभुत्वसाधक प्रमाण दे सकते हैं । ( उत्तर में शंकरमिश्र कहते हैं कि ) पूव- 
पक्षी ऐसा नहीं कह सकता, क्योंकि यदि मन व्यापक होगा तो सम्पूर्ण बाह्येन्द्रियों 
से सम्बन्ध होने के कारण उस मन से सम्पूण इन्द्रियों से होनेवाला एक ही ज्ञान 
होगा । यदि चाक्षुषप्रत्यक्ष रासन प्रत्यक्षादिकों का परस्पर विरोध होने से ऐसा 
न होगा' ऐसा कहो तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि काय होने की सामग्री कायं के 
विरोध तथा विरोध न होने का विचार नहीं रखती, जिससे काय में चाक्षुष प्रत्यक्षता 
तथा रासना!दे प्रत्यक्षों के विरोध के लिये भय करे, अथवा चित्ररूप के समान 
विचित्र रूप ही काय होगा । यदि पूव पक्षी कहे कि लम्बी शष्कुली (गुझिय।) के खाने 
के समय चाक्षुष तथा रासन और घाणेन्द्रियजन्य भी विचित्र प्रत्यक्ष ज्ञानरूप कार्य 
होता ही है, तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि वहां भी दूसरे प्रत्यक्ष के विरोधी 
प्रत्यक्ष को उत्पन्न करनेवाले संयोगविशेष व्यासङ्ग ( एक ही पदार्थ के ज्ञान में 
आसक्ति ) देखने में आती है ( अर्थात्‌ लम्बी गुझया खाने के समय किसी खाने 
वाले के मन का रसनेन्द्रिय से उक्त व्यासंग के कारण रस का ही अनुभव होता है 
तथा किसी को प्राणेन्द्रिय से व्यासङ्ग के कारण गन्ध का ही अनुभव होता है ऐसा 


भन ३१, आ० २ सू० १] मनोगुणत्वव्यवस्थापनम्‌ २३५ 


अभिमताथेग्राहो न्द्रियमनःसम्बन्धमात्रफलकत्वात्‌ , तस्माञ्शानायोगपद्यान्यथा- 
नुपपत्त्या सिध्यात अणु मन: | ततो घमिग्राहकमानबाबिताः वैभवद्देतवः । किंच 
मनोवेभवे पादे मे सुखं शिरसि मे वेदनेति प्रादेशिकत्बं खुखादोनां. न स्यात्‌ 
बिझुकार्य्याणाम समवायिकारणाबच्छिन्नदेशे उत्पाद नियमात्‌ । तथापि सुखादीना- _ 


पुरुष तथा कालादि भेद से निश्चित होता है ) ॥ 'यदि ऐसा है तो मैं दीघं शष्कुली 
के रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श को एक साथ ही जानता हुं ऐसा अनुभव क्यों होता 
है' ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो यह भी ठीक नहीं है। क्योंकि शीघ्र सञ्चार करनेवाले मन 

से उत्पन्न स्मरण से प्राप्त उक्त पाँच प्रकार के क्रम से होनेवाले ज्ञानों में एक साथ 
अनुभव करता हूं' ऐसा एककाल में होने का अभिमान (श्रम) है । वस्तुतः उक्त पाँचों 
ज्ञान क्रम से ही होते हैं । यदि पूर्वपक्षी कहै कि व्यासङ्ग ( एक विषय में आसक्ति ) 

यह भी ( एककरण एक काल में एक ही क्रिया को उत्पन्न करता है। इस करण- 
धर्म के ही अधीन है (अतः मन को विभु मानने में भी कोई दोष न आवेगा) तो ऐसा 
नहीं हो सकता क्योंकि इसका उत्तर दे ही छुके हैं। ( अर्थात 'वह्विसामग्री' इत्यादि 
उपस्कार में सम्पूणं इन्द्रियों के संयोगरूप सामग्री रहने पर एक ही के साथ संयोग होता 
है अन्य के साथ नहीं, अथवा सम्पूण संयोग के रहने पर भी एक ही प्रत्यक्ष होता है 
दूसरा नहीं होता यह युक्त नहीं है यह यहाँ शंकरमिश्र का तात्पर्यं है )। यदि पूर्व- 
पक्षी कहे कि--मन को विभु मानने पर भी ( बुभुत्सा ) ज्ञान की होने की इच्छा 
के अनुसार मन का व्यासङ्ग ( एक विषय में आसक्ति ) भी बन जायगी तो वह 
नहीं हो सकता क्योंकि तब तो ( ख बुभुत्सा ) सम्पूर्ण ज्ञानों के होने की इच्छा 
रहते सम्पूर्ण विषय कभी एक क्राल में ज्ञान होने लगेंगे। और बुभुत्सा का भी प्रिय 
विषय को ग्रहण करनेवाले इन्द्रिय के साथ मन का सम्बन्ध होना फल है, इस कारण 
ज्ञानों के एक कालों में उत्पन्न होने की मन को अणु मानने बिना सिद्धि न हो 
सकने के कारण मन अणु परिमाण वाला सिद्ध होता है। इस कारण पूर्वपक्षी के 
किये अनुमानों में मन के विभुत्व-साधक हेतु बाधित दुष्ट हेतु हैं। ( अर्थात्‌ चाक्षुष- 
“प्रत्यक्ष करने वाले मनुष्य का चाक्षुषप्रत्यक्ष विषय पदाथ में सम्बद्ध घ्राणेन्द्रि 
अपने विषय के घाणेन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष के कारण संयोग से रहित है, चाक्षुष पदाथ- 
प्रत्यक्ष काल में घ्राणेन्द्रियजन्य प्रत्यक्षजनक न होने से, इन्द्रियसम्बद्ध घटादिकों के 
समान, इस अनुमान से विभुत्व का बाध होने से पूर्वपक्षी के हेतु बाधित हैं )। और 
एक यह भी दोष है कि यदि मन को व्यापक मानने से मेरे पैर में आराम है किन्तु 
सिर में पीड़ा है। इत्यादि रूप से सुखादि आत्मगुणों में जो एकदेश में होने का 
अनुभव होता है वह मन को व्यापक मानने से न होगा, क्योंकि विभुद्रव्य के कार्यो 
की असमवायिकारण से युक्त प्रदेश में ही उत्पन्न होने का नियम है। तथापि मन को 
अणु मानने से सुखादि गुण अशुप्रदेश हो जायंगे' ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, 


२३६ वैशेषिकसूत्रो पस्कार: 


मणुदेशापत्तिरिति चेन्न असमवायिकारिणं विभु्ाय्य स्वदेशे जनयत्येवेति निय- 
मात्‌ , तथाच निमित्तचन्दनायवच्छेदादधिकदेशेडपि जननाविरोघात्‌। | ममा(प 
निमित्तसमवधानानुरोध इति चेन्न उक्तनियमभंगप्रसंगातू । किंचात्मना विभुना 
मनस: संयोगोऽपि कथं स्यात्‌ । अजोऽसाबिति चेन्न विभागस्याप्यजत्वप्रसं- 
गात्‌ । अवच्छेद भेदेनो भावप्यविरुद्धाविति चेन्न संयोगविभागयीरवच्छेरभेद- 
स्य स्वकारणाधोनत्वात्‌ भजयोस्तु तदभावादिति दिक ॥ १ ॥ 


ननु सुखाद्युपलब्धिः करणसाध्या क्रियात्वात्‌ रूपोपळब्बिबदित्याद्मनुमा- 
नात युगपज्ञानानुत्पक्त्या वा यन्मनः सिद्धं तत्करणतया तथाच तस्य द्रव्यत्वं 
नित्यत्वञ्च कुत इत्यत आह-- 


तस्य द्रव्य त्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २ ॥ 


क्योंकि असमवायिकारण व्यापक के कार्य को अपने देश में उत्पन्न करना ही है यह 
नियम है । इसीसे सुख के निमित्तकारण चन्दनादिकों के आश्रय हस्त आदि अवयवों 
से अधिक प्रदेश में भी चन्दन से उत्पन्न सुख का अनुभव होता है । 'मेरे भी (मन को 
व्यापक मानने के ) पक्ष में भी निमित्तकारण चन्दनादिकों के सांनिध्य की मन 
आवश्यकता रख सकेगा' ऐसा पूवपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि ( असमवायिकारण 
व्यापक समवेत कायं को असमवायिकारण वाले प्रदेश में उत्पन्न करता ही है ) इस 
पूर्वोक्त नियम का भंग हो जायगा। ( यदि 'निमित्तकारण की अपेक्षा करनेवाले 
असमवायिकारण को कारण माने तो मन के विभुत्वपक्ष में दोष न होगा' ऐसा 
पूर्वपक्षी कहे तो शंकरमिश्च दुसरा दोष देते हैं कि )--व्यापक आत्मा व्यापक मन 
का संयोग भी कसे उत्पन्न होगा ( क्योंकि उनकी अप्राप्ति नहीं है, अप्राप्त की प्राप्ति 
को ही संयोग कहते हैं ) । यदि कहो कि आत्मा तथा मन का संयोग नित्य होगा! 
यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि संयोग के समान विभागगुण भी नित्य हो जायगा । 
यदि कहो कि अवच्छेदक (विशेषण) के विभेद से संयोग तथा विभाग दोनों विरुद्ध न 
होंगे तो यह भी कहना युक्त नहीं है, क्योंकि संयोग तथा विभाग के अवच्छेद का 
( विशेषण व्यावतंक ) का भेद अपने २ कारण के अधीन होता है, नित्य संयोग 
तथा विभाग का तो कारण न होने से अवच्छेदभेद नहीं हो सकता ॥ १ ॥ 

शंका है कि 'सुखादिकों के अनुभव की प्राप्ति करण से साध्य है, क्रिया होने से, 
रूप की उपलब्धि के समान' इत्यादि अनुमान से, अथवा एक काल में अनेक ज्ञानों की 
न उत्पत्ति से जो मन उसके करणरूप से सिद्ध होता है, ऐसा होने पर भी वह मन 
रूप द्रव्य तथा नित्य है इसमें क्या प्रमाण है ? इस पर सूत्रकार उत्तर कहते हैं 

पद्पदाथ--तस्य = उस मन की, द्रव्यत्वनित्यत्वे = द्रव्य होना तथा नित्य होना, 
वायुना = परमाणु रूप वायु द्रव्य से, व्याख्याते = ब्याख्या की गई ।। २॥ 


अ० ३, आ० २ सू० २-३] मनोगुणत्वव्यवस्थापनम्‌ २३७ 


यथा5बयविद्रव्यानुमितो बायुपरमाणुगुणबत्त्वात्‌ क्रियावत्वाच्च द्रव्यम्‌ , 
तथा युगपञज्ञानानुत्पन््याऽनुमितं मनो गुणवत्त्वादू द्रव्यं, न हि तस्य इन्द्रिय- 
संयोगमन्तरेण कज्ञानोत्पादकं येन गुणवत्त्वं न स्यात्‌ । किश्न सुखादिसाक्षा- 
त्कारः इन्द्रियकरणकः साक्षात्कारत्वात्‌ रूपादिसाक्षात्कारबदतोन्द्रियत्वेन मनः 
सिद्धम्‌ । इन्द्रियत्वव्व ज्ञानकरणमनःसंयोगाश्रयत्त्रमित्ययत्नसिद्धमेव मनसो 
द्रव्यत्वम्‌ । नित्यत्बळ्च तस्यानाश्रितत्वात्‌ । तस्याबयवकल्पनायां प्रमाणाभावा- 
दनाभ्रितत्वमिति ॥ २ ॥ 

तत्‌ कि प्रतिशरोरमेकमनेक वेति सन्देहे निणोयकमाह-- 

प्रय त्नायौगपद्याज्ज्ञानायोगपद्याच्चेकम्‌ ॥ २ ॥ 
मनः प्रतिशरौरमिति शेषः । यद्येकेक्रस्मिन्नपि शरीरे बहूनि मनांसि स्युस्तदा 


भावाथे--जिस प्रकार अवयवि कार्यरूपवायु से अनुमान किया हुआ वायु 
परमाणु गुणवान्‌ तथा क्रियावान्‌, होने से द्रव्य तथा नित्य है उसी प्रकार मन भी 


गुणवान्‌ होने से द्रव्य तथा नित्य है ॥ २॥ 
उपस्कार--जिस प्रकार अवयवी वायु द्रव्य से अनुमान किया हुआ वायु 


परमाणु गुणाधार तथा क्रिया का भी आश्रय होने से द्रव्य है, उसी प्रकार एक- 
काल में अनेक ज्ञानों की उत्पत्ति न होने से अनुमान द्वारा सिद्ध मन भी गुणाश्रय 
होने से द्रव्यत्व जाति का आश्रय द्रव्य पदाथ है, उसमें विना इन्द्रियों के संयोग के 
ज्ञान की जनकता नहीं हो सकती जिससे उसमें गुणाधारता न हो । तथा 'सुखादिकों 
का प्रत्यक्ष, इन्द्रियकरण वाला है, प्रत्यक्ष होने से, रूपादि गुणों के प्रत्यक्ष के समान, 
इस अनुमान से इन्द्रियत्व भी मन में सिद्ध होता है । ज्ञान के कारण मन के संयोग, 
के आधार को इन्द्रिय कहते है इस कारण उसमें बिना प्रयास के ही द्रव्यत्व सिद्ध 
होता है। और वायु-परमाणुओं के समान कारण द्रव्य में आश्रित न होने के कारण 
मन नित्य है यह भी सिद्ध होता है। उस मन के अवयव मानने में प्रमाण न होने से 
उसमें अनाश्रितत्व ( किसी में आश्रित न होना ) भी सिद्ध होता है ॥ २॥ 

वह मन क्या प्रत्येक शरीर में एक है, अथवा अनेक इस प्रकार के संशय में 
सूत्रकार निणय करते हैं-- 

पद्पदार्थ- प्रयत्नायौगपद्यात्‌ = प्रयत्नों के एककाल में न होने से, ज्ञानायौग- 
पद्यात्‌ च > और अनेक ज्ञानों के एककाल में न होने से भी, एकं=्मन एक है ॥३॥ 

भाबाथ--एक-एक शरीर में यदि अनेक मन माने जांय तो अनेक कार्यो के 
लिये आत्मा के अनेक प्रयत्न एककाल में होने लगेंगे, तथा अनेक ज्ञान भी एक- 
काल में होने लगेंगे अतः एक शरीर में मन एक ही है यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में आंकाक्षित “मन प्रति शरीर मे एक है ऐसा शेष भाग पूरणः 
करना । यदि एक भी शरीर में अनेक मन होतो अनेक ज्ञान तथा प्रयत्नों की. 


२३८ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


ज्ञानप्रयत्नानां यौगपद्यं स्यात्‌ । यत्तु नत्तंकोकरचरणाहुललीषु युगपत्‌ कमदशनाद्‌ 
युगपदेव बहवः प्रयत्ना उत्पद्यन्ते इति मतम्‌ | तदयुक्तम्‌, मनसः शीघ्रसव्चा- 
रादेव तदुपपत्तेः अविनशयदवस्थयोग्यात्मबिशेषगुणानां योगपद्मानभ्युपगमात्‌ । 
एतेनेकस्मिन्नपि शरोरे पंच मनांसि तेषां हित्रिचतुःपंचानां तत्तदिन्द्रियसं- 
थोगे ट्रे त्रीणि चत्वारि पञ्च वा ज्ञानानि युगपञ्जायन्ते इति मतं निरस्तम्‌ कल्पः 
नागौ रबप्रसंगात्‌ । यौगपद्याभिमानस्तु समथित एव । रसनेन्द्रियाबच्छेदेन त्वगि- 
न्द्रियसम्बन्धेन मनसस्तिक्तो गुड इति ज्ञानद्वययौगपद्यापत्तिरपि करणधमेत्वादेव 
एककाल में उत्पत्ति होने लगेगी। ( यहाँ चिन्तामणि ग्रन्थकार गंगेशोपाध्याय 
के मत का खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )-- नतंकी ( नचनी 
स्त्री ) के हस्त, पाद तथा उनकी अंगुलियों में एककाल में अनेक क्रियाओं के 
दिखाई देने से एककाल ही में अनेक प्रयत्न उत्पन्न होते हैं. । ऐसा जो गंगेशो- 
पाध्याय का मत है, वह असंगत है। क्योंकि मन के अतिशीघ्र संचार से ही यह 
हो सकता है, क्योंकि विनाशावस्था के अयोग्य अर्थात्‌ स्थिर तथा प्रत्यक्षयोग्य 
व्यापक द्रव्यों के विशेष गुण एककाल में होते हैं यह नहीं माना जाता । इस 
कथन से एक भी शरीर में पांच मन हैं, उन दो-तीन, चार तथा पांचों के उन- 
उन बाह्य इन्द्रियों के साथ संयोग होने पर, दो, तीन, चार, या पांच ज्ञान एकर्काल 
में उत्पन्न होते हैं ऐसा पांच बाह्ेन्द्रियों के लिए पांच मन प्रतिशरीर में मानने 
वालों का भी मत खण्डित हो जाता है क्योंकि संपूण मनों से एक ज्ञान उत्पन्न 
करने से क्रिया तथा संयोग भी एककाल में होते हैं ऐसा मानना पड़ेगा, और 
कैसा होने से उन २ के प्रत्यक्ष भी एककाल में होने लगेंगे, इस दोष के वारणाथ 
परस्पर में प्रतिवध्य-प्रतिबन्धकभाव भी मानना होगा, तथा संख्या भी अधिक 
माननी होगी इस प्रकार कल्पताओं के करने की आपत्ति आ जायगी । एककाल 
में शष्कुली-भक्षण में अनेक ज्ञान होना यह अभिमान (मात्र ) है यह पूवग्रन्थ 
में समर्थन कर ही चुके हैं। जिह्वा ( रसनेन्द्रिय ) में वतमान त्वचारूप इन्द्रिय 
सम्बन्ध से मन को गुड होता है । ऐसा जिह्वा के पित्ती दोष वाले मनुष्य को एक 
ही समय में रासन तथा स्परांन ऐसे दो ज्ञानों के एककाल में होने की आपत्ति 
भी पूर्वोक्त करण धमं होने से ही न होगी । दो-तीन टुकड़े में खड्ग आदि से काटे 
हुए गोह, सपं आदिको के शरीर को दो या तीन अवयवों में-जो कुछ काल फड़कने की 
क्रिया होती है बह भी उनके मन के शीघ संचार से अथवा उसी काल के अरष्ट- 
विशेष से होती है, अथवा दूसरे पण्ड ( संसार के न कराने वाले व्यथ ) दूसरे 
मन के ग्रहण से ही होती है । और 'मन, अवयवी ही है, जलौका के समान, उसके 
संकुचित तथा विकसित होने से क्रम से ज्ञानों की एककाल में उत्पत्ति तथा अनुत्पत्ति 


अ० ३, आ० २ सू० ३-४] आत्मढिङ्गनिरूपणम्‌ २३९ 


जास्ति । द्वित्रि्छिन्नगोधभुजगादाबपि अवयवद्दये कम खडगाद्यभिघाताद्वा 
मनस आशु संचाराद्वा तदानोमेवादृष्टेन पण्डमनोन्तरग्रहणाद्वा । यत्त, 
मनो5बयव्येब जढौकावत्‌ तस्सङ्कोचत्रिकाशाभ्यां त्रानयोगपद्यायोगपद्ये इति, 
तत्त तदबयवकल्पनागौरवप्रतिहतमिति दिक्‌ !। ३॥ 

इदानीं क्रमलङ्कनप्रयोजनमादशायन्नेवात्मपरीक्षाशेषं वत्तेयिष्यन्नाहू-- 

प्राणापानानमेपोन्मेषजीवनमनोगती न्द्रियान्तरविकाराः सुखदुः- 

सेच्छाद्वेषप्रयत्नाथात्मनो लिङ्गानि ॥ ४ ॥ 

प्रसिद्धिज्ञीनमेब केबळमात्मनो ळिङ्गमिति न मन्तव्यम्‌ प्राणादयोऽपि सम्ति 
आत्मनो लिंगानि । तथाहि शारीरान्तश्चारणि समोरणे प्राणापानक्षणे अध्त्रो- 
धोगती उत्क्षेपणाबक्षपणे मुसलादाविव प्रयत्नं बिनाऽनुपपद्यमाने यस्य प्रय" 


होती है! ऐसा जो मत है, वह भी संकोच-विकास वाले होने से अवथवों की 
कल्पना करनी पड़ेगी इस गौरव दोष होने के कारण खण्डित हो जाता है ॥ ३ ॥ 

सांप्रत आत्मपरीक्षा के मध्य में मन की परीक्षा करने रूपक्रम के उल्लंघन 
का प्रयोजन दिखाते हुए अवशिष्ट आत्म-परीक्षा करते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ --प्राणापाननिमेषोन्मेषजीवनमनोगतीन्द्रियान्तरविकाराः=प्राण तथा 
अपान वायु की क्रिया, निमेष ( नेत्र को बन्द करना ), उन्मेष (उसको खोलना), 
जीवन ( जीना ), मन की गति ( क्रिया ), तथा रसनादि बाह्यर्द्रियो के विकार, 
सुखदुःखेच्छाद्वेषप्रयत्नाः च = और सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष तथा प्रयत्न नामक 
“विशेष गुण भी, आत्मनः = आत्मा नामक द्रव्य के, लिङ्गानि = साधक हैं ॥ ४ ॥। 

भावाथ- केवल पूर्वोक्त ज्ञान ही आत्मा का साधक लिङ्ग नहीं है, किन्तु प्राण 
तथा अपान वायु की श्वास-प्रश्वास क्रिया, नेत्रों को बन्द करना-खोलूना, बढ़ना 
घटना इत्यादि जीवन, मन की गति, तथा दूसरे रसना आदि इन्द्रियों का विकार 
एवं सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष तथा प्रयत्न नामक विशेष गुण भी आत्मा के साधक 
लिङ्ग है॥ ४ ॥ 

उपस्कार--पूर्वोक्त प्रसिद्धि अर्थात्‌ केवल ज्ञान ही आत्मा का साधक लिङ्ग है 
श"सा न समझा जाय किन्तु प्राण-अपान के श्वास-प्रश्वास व्यापारादिक भी आत्मा 
के साधक लिङ्ग हैं । 

वह इस प्रकार है कि शरीर के मध्य में संचार करने बाले प्राण तथा अपान- 
रूप दोनों वायुओं की मुसलादिकों में उत्प्रेक्षण तथा अपक्षेपक दोनों क्रियाओं के 
समान, ऊध्वंप्रदेश तथा अधोदेश में श्वास-प्रश्चासरूप गति बिना प्रयत्न केन हो 
सकने से जिसके प्रयत्न से होती है वह निश्चय से आत्मा है ( यहाँ पर यद्यपि 
प्राण-अपान इत्यादिक. भी प्रयत्न के द्वारा ही आत्मा के साधक हैं, तथापि 


२४० वशेषिकसूत्रो परकार: 


त्नादू भवतः स नूनमात्मा । न हि तियग्गमनस्वभावस्य बायो रेव स्वभाववि- 
पर्यंयो बिना प्रयत्नातू। न च विरुद्धदिकक्रिययोबाय्वो: सळिळयोरिवोध्वंगति: 
स्यादिति बाच्यम्‌ एवं सत्यूध्वेगमनमेव स्यान्न त्बघोगमन फूत्कारादौ वा तिये- 
ग्गमनम्‌ । तथा चास्ति कश्चित्‌ , यः प्रयत्नेन वायुमूध्वेमधो दा प्रेरयति 
सुषप्रिदशायां कथं प्राणापानयोरूध्वीघोगतो इति चेन्न इदानों योग्यप्रयत्नामा- 
वे$पि प्रयत्नान्तरस्य सद्भावात्‌ । स एव जीवनयोनिः प्रयत्न इत्युच्यते । 
परात्मा के अनुमान में प्रयत्न की भी क्रिया से ही सिद्धि होने के कारण प्रयत्न 
की अपेक्षा से कर्म की प्रधानता दिखलाने के लिये प्राणादि क्रियाओं का पृथक्‌ ग्रहण 
किया है यह जानना चाहिये )। ( विना आत्मा के प्रयत्न के प्राणादिको की 
प्रदर्शित क्रिया नहीं हो सकती इसमें यूक्ति दिखाते हुए शंकरमिश्र आगे कहते हैं 
कि )--तियग्गमन ( तिरछे चलने के ) स्वभाव वाले प्राणवायु का ऊर्ध्व 'तथा' 
अधोदेशगतिरूप स्वभाव का विपरीत होना बिना प्रयत्न के नहीं हो सकता । 
'विरुद्धदिशाओं में क्रिया को करने वाले दो जल-प्रवाहो के समान ऐसे दो 
वायुओं की भी ऊध्वेप्रदेश में गति हो सकती है' ऐसा नहीं कहा जा सकता, 
क्योंकि ऐसा होने से ऊध्वंदेश में ही गति होगी अधोदेश में न होगी, अथवा 
'कूत्कार अग्निको मुख से फू-फू करने से वायु में तिर्यक्‌ ( तिरछे) गमन न 
होगा । अतः ऐसा कोई अवश्य शरीर में है जो अपने प्रयत्न से प्राणवायु को ऊध्वं 
अथवा अधोदेश में प्रेरणा करता है। यदि “निद्रा अवस्था में प्राण तथा अपान दोनों 
वायुओं में ऊध्वं तथा अधोदेश में गति कसे होगी' ऐसी शंका पूर्वपक्षी करे तो, इस 
अवस्था में प्रत्यक्ष-योग्य प्रयत्न न होने के कारण ही अतीन्द्रिय एक प्रयतन सुषुप्त 
में प्राण तथा अपान की ऊर्ध्वं तथा अधोदेश में गति कराता है यही इस तीसरे 
प्रयत्न की सत्ता में प्रमाण है, इसी को जीवन-योनि प्रयत्न ऐसा कहा जाता ह । 

इसी प्रकार निमेष ( आंख बन्द करना ) तथा उन्मेष ( नेत्र खोलना ) यह 
दोनों भी शरीर के अधिष्ठाता आत्मा की अनुमान से सिद्धि कराते हुँ, वह इस 
प्रकार है कि नेत्र के दोनों ( पक्ष्म) पलकों के परस्पर संयोग ( नेत्र को बन्द 
करना ) को उत्पन्न करने वाली क्रिया को निमेष कहते हैं। और उन्हीं दोनों 
पलकों के परस्पर विभागजनक क्रिया को उन्मेष कहते हैं। यह दोनों निरन्तर 
उत्पन्न होने वाली क्रिया प्रत्यक्ष होने वाले नोदन तथा अभिघात संयोग नामक 
कारण के बिना होने से बिना किसी के प्रयत्न के नहीं हो सकती है । जिस प्रकार 
काष्ठ के पुतली का नाचनारूप क्रिया किसी कठपृतली के चलाने वाले के प्रयत्न 
के बिना नहीं होती उसी प्रकार नेत्रों के पलकों का नाचना भी बिना किसी के 
प्रयत्न के नहीं हो सकता, इससे इनका नचाने वाला प्रयत्नवा न्‌ आत्मा है यह 
अनुमान से सिद्ध होता है । 


अ० ३, आ० २, सू. ४ ] आत्मढिङ्गनिरूपणम्‌ २४१ 


एवं निमेषोन्मेषाबपि शरोरस्याधिष्ठातारमनुमापयतः । तथाहि निमेषश्ताबत्‌ 
अक्षिपक्ष्मणो: संयोगजनक कमे । उन्मेषस्तयोरेव विभागजनकं कम | एते च 
कमेणी नोद्नामिघातादिहष्टकारणमन्तरेण निरन्तरमुत्पद्यमाने प्रयत्नं बिना 
नोत्पद्यते । यथा दारुपुत्रकनतनं कस्यचित्‌ प्रयत्नात्‌ तथा5क्षिपक्ष्मनतनमपि 
तेन प्रयत्नवानचुमोयते । | 

एवं जोवनमप्यात्मलिङ्गम्‌ | तथांहि जीबनपदेन ळक्षणया जोवनकाय बृद्धि 
क्षतभग्नसंरोहणादि ळक्षयत । तथा च यथा गृहपतिभग्नस्य गृहस्य निम्मौणं 
करोति ळघोयो वा गृहं बद्धेयति, तथा देहाविष्ठाता गृहस्थानीयस्य देहस्या- 
हारादिना वृद्धिमुपचयं करोति क्षतञ्च भेषजादिना प्ररोहयति भग्नञ्च कर- 
चरणादि संरोहयति तथाच गृहपतिरिब देहस्याप्यधिष्ठाता सिध्यठोति । 

एबं मनोगतिरप्यात्मछिङ्गम्‌ । तथाहि मनस्तावन्मूतमणु चेति पृव॑प्रकरणे 
साधितम्‌ । तस्य चाभिमतविषयम्राहिणि इन्द्रिये निवेशनम्‌ इच्छाप्रणिधा- 
नाघोनम्‌ । तथाच यस्येच्छप्रणिधाने मनः प्रयतः स आत्मेत्यनुमीयते यथा गृहः 
कोणावस्थितो दारकः कन्दुकं लाक्षागुटकं वा गृहाभ्यन्तर एव इतस्ततः प्रेरयति | 
ननु दारुपुत्रनत्तयिता गृहपतिदीरको वा न शरोरादन्यो यो दृष्टान्तः किख 


इसी प्रकर जीवन भी आत्मा का साधक है, वह इस प्रकार है कि यहाँ पर 
जीवन शब्द से लक्षणा वृत्ति से जीवन का काय वृद्धि ( बढ़ना ), क्षत ( घावों ) 
का तथा भग्न ( टूटे ) हुए का संरोहण ( पुनः ठीक होना ) इत्यादि कायं सूचित 
होता है, ऐसा होने से जसे किसी घर का स्वामी टूटे हुए घर को पुनः निर्माण 
( मरम्मत ) करता है अथवा छोटे घर को बड़ा करता है, उसी प्रकार शरीर 
का अधिष्ठाता शरीररूप घर को भोजनादिकों से बढ़ाता है, तथा 
क्षत ( चोट) आदिको दवा आदि उपायों से ठीक कर देता है, ओर भग्न 
( टूटे ) हस्त-पाद आदि अवयवों को भी पुनः संरोहयति (बढ़ा देता है), इससे 
गृहस्वामी के समान शरीर का भी अधिष्ठाता ( स्वामी ) है यह सिद्ध होता है । 
इसी प्रकार मन की गतिक्रिया भी आत्मा का साधक है, वह इस प्रकार कि 
मन मृतंद्रव्य है, तथा अणु परिमाण है, यह पूर्व के प्रकरण में सिद्ध कर चुके हैं और 
उन मन के प्रियविषय को ग्रहण करने वाले बाह्यर्द्रियों में प्रवेश होना यह इच्छा तथा 
प्रणिधान ( संकल्प ) के अधीन है, ऐसा होने से जिसकी इच्छा और प्रणिधान 
मन को अभिमत विषय का ग्रहण करने वाले चक्षुरादि बाह्यन्द्रियों में प्रविष्ट होने 
की प्रेरणा करती हैं वह आत्मा है ऐसा अनुमान किया जाता है, जिस प्रकार घर 
के कोने में बैठा होने के कारण न दीखने पर भी लाह की गोली अथवा गद 
को घर के भीतर ही इधर-उधर चलाने वाला बालक है यह गोली या गेंद के 
इधर-उधर गिरने से सिद्ध होता है, उसी प्रकार उक्त मन की क्रिया से आत्मा 
१६ बै० 


२४२ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


शरीरमेव चैतन्याश्रयः अहङ्कारास्पद्त्वात्‌, भवति हि गोरोऽहं स्थूलो $हमिव्याय- 
हङ्कार सामानाधिकरण्येन प्रत्ययः । यत्त बाल्येऽनुभृतं यौवने वाद्धक्ये वा स्म- 
रति तत्र चेत्रमेत्रवच्छरोरभेदे$पि स्मःणं न स्यात्‌ 'नान्यदृष्टे स्मरव्यन्यः? इति । 
तत्र चैत्रमे रयो भिन्नसन्तानत्वेन प्रतिसन्धानं माऽस्तु बाल्यकोमारभेदेऽवि सन्ता- 
नेकत्व'त्‌ कायकारणभावेन प्रतिलन्धानमुपपत्स्यत इति | तत्र ब्रूमः पित्र।ऽचु भूतस्य 
पुत्रेणापि स्मरणप्रसङ्गः । तत्र शरीर भेदग्रहो बाधक इति चेत्‌, वृद्धेन बाडिशरीरा- 
द्वेदेनेव स्वशरीरस्य प्रहात्‌ प्रतिसन्धानानुपपत्तः- अनुपळव्धपितृकस्य बालस्य 
शरीरभेदाम्रहस्यापि सत्त्वात्‌ । मम शरीरमिति ममकारसामान्येनाहङ्कारस्य 
भानात्‌ ममात्मेत्यत्रापि तथेति चेन्न तत्र ममकारस्योपचारिकत्वात्‌ राहोः शिर 


भी सिद्ध होता है यहां शरीरात्मवादी शंका करता है--“कि कठपुतली को नचाने 
वाला गृहस्वामी, अथवा गोली चलाने वाला बालक शारीर से भिन्न दूसरा नहीं है 
जो दृष्टान्त हो सकेगा, तथा शरीर ही ज्ञान का आधार है, अहङ्कार कः आश्रय 
होने से क्योंकि मैं गौर वर्ण हँ, स्थूल हूँ इस प्रकार अहंकार के ही आश्रय में 
गौरवर्णादि भी शरीर में ही प्रतीत होते हैं ( अतः शरीर ही आत्मा है ) । 
इस शरीरात्मवाद पर यदि सिद्धान्ती शंका करे कि--बाल्यावस्था में अनुभूत पदाथ 
का युवा अथवा वृद्धावस्था में स्मरण होता है, शरीर को आत्मा मानने से जिस 
प्रकार चैत्र के देखे का मंत्र को स्मरण नहीं होता उसी प्रकार एक शरीर में भी न 
होगा, क्योंकि बाल्यावस्था से युवा तथा वृद्धावस्था का शरीर भिन्न है, और यह 
नियम है (दूसरे के देखे हुए का दूसरे को स्मरण नहीं होता ।' तो पूवपक्षी उत्तर देता 
है--“चेत्र तथा मंत्र शरीरसंतानों के भिन्न होने से चैत्र से दृष्ट का मंत्र को स्मरण 
न हो, किन्तु बाल्य, युवा आदि अवस्था का भेद होने पर भी शरीर-सन्तान (विज्ञान- 
सन्तान के समान) एक होने से बाल्यावस्था में देखे हुए का युवा या वृद्धावस्था में स्म- 
रण हो जायगा'। (ऐसे शरीर को आत्मा मानने वाले चार्वाक की शंका का समाधान 
शंकरमिश्र करते हुए कहते हैं कि )--इस शंका पर हम ऐसा कहते हैं कि यदि 
'ऐसा हो तो पिता के शरीर के सन्तान से उत्पन्न होने के कारण पुत्र कोपिता के 
अनुभूत पदार्थो का स्मरण होने लगेगा । यदि कहो कि उन दोनों के शरीर का 
भेदज्ञान इसमें बाधक मानेंगे तो वृद्ध पुरुष को बालक शरीर से यह मेरा वृद्धा- 
वस्था का शरीर भिन्न है ऐसा ज्ञान होने से बाह्य अवस्था में देखे हुए का वृद्धा- 
'वस्था में स्मरण नहीं होगा । और जिसने अपने पिता को नहीं देखा था ऐसे बालक 
को शरीर के भेद का ज्ञान है भी नहीं । यदि पूर्वपक्षी कहे कि 'मम शरीरं' मेरा 
शरीर है, इस प्रकार ममकार के समानरूप से अहङ्कार की प्रतीति होने के कारण 
“मम आत्मा मेरी आत्मा है इस प्रतीति में भी आत्मा अपना आत्मरूप अपने से 
भिन्न न होने के कारण भेद में षष्ठी का प्रयोग असंगत होने से शरीर को ही आत्मा 


अ० ३, आ० २, सू" ४] आःमलिङ्गनिरूपणम्‌ २४३ 


इतिवदमेदेडपि षष्ठयुपपत्तेः, हिंसादिफछव्य कत्तरि न स्यात्‌ शरोस्यान्यत्व!तू , 
पातकमिच्छतो । भूतचेतनिकस्य कृतहानमक्कताभ्यागमञ्च दोष इति दिक्‌ | 

इन्द्रियान्तरबिकारात्‌। खल्बपि दृश्यते हि नागरज्गस्य चिरबिल्वस्य चा 
रूपविशेषसहचरितं रसबिशेषमनुभूय पुनस्ताहशं फलमुपलभमानस्य रसगडिप्र- 
वर्सितो दन्तोइकसंप्लबः। स च नाम्लरसानुमितिमन्तरेण, अनुमितिन व्या- 
प्तिस्मृतिमन्तरेण, सा च न संस्कार विना, स च न व्याप्त्यनुभवमन्तरेण, स च 
न भूयो दर्दानमन्तरेणेति इयं शानपरम्पर। नैकं तत्तारमन्तरेण कायकारणभूता 
सम्भवतीति । तथाच गोतमोय सूत्रम्‌ इन्द्रियान्तरविकारात्‌ अ० ३ आ १ सू० 
१२ इति । | 
मानना उचित है' तो यह भी युक्त नहीं है, क्योंकि मेरी आत्मा इस प्रतीति में 
ममकार ( मेरा सम्बन्ध) औपचारिक है, जिस प्रकार मस्तक भाग ही राहु नामक 
ग्रह होने पर भी 'राहोः शिरः’ राहु का सिर ऐसी षष्ठी मुख्य भेदरूप अर्थ 
में नहीं है किन्तु गौण है उसी प्रकार मेरी आत्मा' इस प्रतीति में भी 'मम मेरी यह 
गौण षष्ठी है मुख्य नहीं ( यदि कहो कितव “मम शरीर मेरा शरीर यहाँ भी 
अभेद में 'राहोः शिरः' के समान मान लेंगे, तो इसी कारण शंकरमिश्र दूसरा 
दोष देते हैं कि)-शरीर के भिन्न-भिन्न होने से हिसादि पापकर्म का फल भी हिसा करने 
वाले को न होगा, तथा पातक को चाहने वाले (मानने वाले) शरीर को आत्मा 
मानने वाले चार्वाक के मत में पापकम करने वाले शरीररूप आत्मा को किये 
कर्मों के फल की हानि, तथा न किये कर्मों के फल की प्राप्ति होना भी दोष आ जायगा 
यह दोष जानना । 

तथा इन्द्रियान्तर के विकार से आत्मा की सिद्धि होती है-कयोंकि देखने में 
आता है नागरंग ( नारंगी ) अथवा चिरबिल्व ( करंज ) फल के रूप-विशेष 
के साथ वर्तमान मधुर आदि विशेष रस का स्वाद लेने के अनन्तर कालान्तर 
में वैसे ही फल को देखने से उस फल के मधुरादि रस के अनुभव करने को तृष्णा 
से दांतों में जल-प्रवाह करने की प्रवृत्ति होती है, अर्थात्‌ दांतों से पानी गिरने 
लगता है, वह विना उक्त फलों के आम्ल, मधुर आदि रसों के अनुमान के नहीं हो 
सकता, और अनुमान बिना व्याप्ति स्मरण के नहीं हो सकता, और व्याप्ति का 
स्मरण बिना संस्कार के नहीं हो सकता, और वह भावना संस्कार. बिना व्याप्ति 
के अनुभव के नहीं हो सकता । और व्याप्ति का अनुभव अनेक बार उक्त फलों 
के वैसे रस के अनुभव के नहीं हो सकता इस प्रकार यह ज्ञानों की कार्य-कारण- 
रूप धारा बिना एक नित्य कर्ता के माने हो. नहीं सकती है। इसी कारण 
गौतम महषि ने भी 'इन्द्रियान्तरविकारातु' (३ अ०, १ आ० १२) के सूत्र में 
इन्द्रियान्तर (दुसरे इन्द्रियों) के विकार से आत्मा की सिद्धि की है । 


२४४ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


सुखादयश्च ज्ञानवदेवात्मलिङ्गानि द्रष्टव्याः । तथाहि सुखादिकं काचदाश्रितं 
द्रव्याभ्रित वा कायंवस्तुत्वात्‌ शुणर्वाढो रूपादिङदितोतरबाधसहङृतं सामान्यतो 
दृष्टमेव अष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्याश्रितत्वं विषयीकरोति । न हि 'पुथिव्याद्यष्टकांना- 
श्रिता इच्छा द्रव्याश्रितेति’ प्रतिज्ञा अष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्याभ्रितत्वं प्रकारमनादाय 
पय्येवस्यति। यत्र तु प्रथमं न वाधावतारस्तत्राष्टद्रव्यातिरिक्तद्रव्याश्रितत्वं व्यतिरे- 
किसाध्यमिति विभागः । व्यापकताबच्छेदकप्रकारिकेवानुमितिरिति तु तुच्छम्‌, 
येन विना प्रतीतिन पय्यंवस्यति तस्येव तत्र प्रकारस्बात्‌ । अन्यथा द्वयणुक 
काय्योनाश्रितं सत्‌ कचिदाश्रितम्‌ अवयवित्वादित्यादावकाय्यो श्रितत्वप्रकारिका- 
ऽनुमितिन स्यात्‌ ॥ ४ ॥ 


ननु सिध्यतु आत्मा स्थिरः, स तु नित्य इति कुतः, कुतश्र द्रव्यमित्यत 
आह-- 


इसी प्रकार सुख, दुःख इत्यादि गुण भी ज्ञान के समान आत्मा में प्रमाण हैं 
यह देख लेना चाहिये, वह इस प्रकार है कि सुखादि गुण किसी में या द्रव्य में 
आश्रित हैं. कायं पदार्थ होने से अथवा गुण होने से रूपादि गुणों के समान इस 
प्रकार पृथिव्यादि द्रव्यों का उक्त गुण नहीं हो सकते ऐसे बाधज्ञान के सहित 
सामान्यतोद्ष्ट नामक अनुमान का पृथिव्यादि आठ द्रव्यौं से. भिन्न द्रव्य में 
सुखादि गुण आश्रित हैं यह विषय है यह सिद्ध होता है, क्योंकि पृथिवी जल आदि 
आठ द्रव्यों में न रहने वाले इच्छादि गुण द्रव्य में आश्रित हैं, यह प्रतिज्ञा आठ 
द्रव्यो से अतिरिक्त द्रव्य में आश्रित्वरूप विशेषण को ग्रहण किये बिना पयवसान 
(अपने स्वरूप) को प्राप्त तक नहीं हो सकती और जब कि प्रथम पृथिव्यादिकों 
मे न रहने का ज्ञानरूप बाधज्ञान नहीं होता, उस समय आठ द्रव्यों से भिन्न द्रव्य 
में सुखादि गुणों का आश्रित होना यह व्यतिरेकि साध्यवाला अनुमान होता है यह 
दोनों प्रकार हैं। व्यापक में रहने वाले नियामक आत्मत्वादि प्रकार धर्म को लेकर 
ही अनुमान होगा ऐसा कहना तुच्छ ( व्यर्थ ) है, क्योंकि जिसके बिना द्रव्याश्रि- 
तत्व के प्रतीति नहीं होती वही वहाँ प्रकार ( विशेषण ) होता है। अन्यथा 
( ऐसा न हो तो ) दृघणुक कायं में आश्रित न होते हुए कहीं आश्रित है, अवयवी 
होने से इत्यादि अनुमान से काय भिन्न में अश्वितत्व को विशेषण करने वाली 
अनुमिति न होगी ॥ ४॥। 

आत्मा द्रव्य उक्त प्रकार से स्थिर है यह सिद्ध होने पर भी वह नित्य है 
यह वयों माना जाय, तथा उसे द्रव्य भी क्यों माना जाय? ऐसी शंका के समाधानार्थ 
सूत्रकार कहते हैं । | 


अ० ३, आ० २, सू० ५-६] आत्मसावकलिङेषु पूव पक्षः २४५ 


तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ५ ॥ 
यथा चायुपरमाणोरचयत्रकल्पनायां न प्रमाणमतो नित्यस्वं तथात्मनो5पि । 
यथा गुगवत्त्वाद्वायुपरमाणुद्रव्यं त थास्माऽपीत्ययः ॥ ५ ॥। 
पूवपक्षमाह--- 
यज्ञदत्त इति सन्निकर्ष प्रत्यक्षाभावाद इष्टं लिङ्गं न 
विद्यते ॥ ६ ॥ 


सन्निकष सति अयं यज्ञदत्त इति चेत्‌ प्रत्यक्षं नास्ति तदा हृष्टं प्रत्यक्षतो 


पद्पदाथं--तस्य = उस आत्मा की, द्रव्यत्वनित्यत्वे = द्रव्यत्व तथा नित्यत्व 
वायुना = परमाणु वायु से, व्याख्याते = व्याख्या किये गये ।। ५॥ 

भाबाथ--जित प्रकार परमाणुरूप वायु के अवयव-कल्पना में प्रमाण न होने 
से वह नित्य है तथा गुणों का आधार होने से द्रव्य है इसी प्रकार आत्मा के अव- 
यव मानने में प्रमाण न होने से वह नित्य तथा जानादि गुणाधार होने से द्रब्य भी 
है यह सिद्ध है॥ ५॥ 

उपस्का र--जिस प्रकार वायु परमाणुओं के अवयव मानते में प्रमाण न होने 
से उसमें नित्यता है वेसे ही आत्मा में जेसे गुणाश्रय होने से वायु परमाणु द्रव्य 
है, उसी प्रकार आत्मा भी है यह सूत्र का अर्थ है ॥ ५ ॥ 

यहाँ पूवपक्षी के मत से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्‌ पदाथ--यञ्चदत्तः = यह यज्ञदत्त है, इति = इस प्रकार, संनिकष = इन्द्रिय 
से संयोग संनिकष होने पर, प्रत्यक्षाभावात्‌=प्रत्यक्ष न होने के कारण, दष्टं = 
प्रत्यक्ष, लिङ्ग = साधक, न विद्यते=नहीं है ॥ ६ ॥। 

भावाथ--जिस प्रकार प्रत्यक्ष से धूम तथा वह्नि की व्याप्ति का ज्ञान होने से 
धुम वक्ति का साधकलिङ्ग होता है उस प्रकार यज्ञदत्त आदि मनुष्यों के शरीर 
में इन्द्रिय संनिकष होने पर भी उसकी आत्मा में इन्द्रिय संनिकर्ष न होने से आत्मा 
साधक लिङ्ग नहीं है ॥ ६ ॥ 

उपस्कार-जब कि यज्ञदत्त नामक मनुष्य के शरीर में इन्द्रिय से संनिकष 
होने पर यह यज्ञदत्त है ऐसा प्रत्यक्ष नहीं होता, तब इष्ट ( प्रत्यक्ष ) से जिसके 
व्याप्ति का ग्रहण हो ऐसा उसकी आत्मा का साधक लिङ्ग नहीं है ( अर्थात्‌ यज्ञदत्त 
के शरीर का चक्षुरिन्द्रियं का संयोगरूप संनिकषं होने पर भी उसके अधिष्ठाता 
आत्मा में चक्षुइन्द्रिय का संनिकषं नहीं है । इससे साध्य आत्मा का कहीं भी प्रत्यक्ष 
न होने से अनुमान का असंभव प्रथम के समान सूचित होता है, प्रत्यक्ष से जिसके 
व्याप्ति का ग्रहण होता है उसे पूर्ववत्‌ अनुमान कहते हैं ) । ( उक्त विषय का 
दृष्टान्त द्वारा शंकरमिश्च समथन करते आगे कहते हैं कि )-जिस प्रकार यह महानस 


२४६ ` वैरोषिकसूत्रोपस्कारः 


गृहोतव्याप्तिकं लिङ्गं नास्ति | यथा वाहना प्रत्यक्षेण सहचरितो गृहीतो घूमो 
वहौ दृष्टं रङ्गं तथात्मसाधकं लिङ्ग दृष्ट नास्तीत्यथः ॥ ६ ॥ 

ननु प्रत्यक्षदृष्टव्याप्तिकस्य दृष्टलिङ्गस्याभावेऽपि सामान्यतो दृष्टमेव लिङ्गं 
भविष्यति, न हि ततो नावुमितिरित्योशङ्कथ पुनः पुर्वपक्षी आह-- 


सामान्यतो दष्टाच्चाविशेषः ॥ ७ ॥ 


सामान्यतो दृष्टमपि लिङ्गं भवति न तु तत आत्मत्वेन अष्टद्रव्यातिरिक्तद्र व्य- 
त्वेन वा स्यादास्मसिद्धिः, किन्तु तेनेच्छादीनां कचिदाश्रितस्वमात्रं सिध्येत्‌ तच 
नात्ममननौपयिकमित्यथः । तदेतदाह अविशेष इति ॥ ७ ॥। 
तत्‌ कि “योऽपहतपाप्मा स आत्मा’ इत्याद्यागमोऽनथंक एवेत्याशङ्कथ स 
. एवाहू-- 


में प्रत्यक्ष बाह्लि के साथ रहने वाले इम का ग्रहण होने के कारण धूम वल्लि का 
साधक है । उस प्रकार आत्मा का दृष्ट ( प्रत्यक्ष-गृहीत-व्याप्तिवाला ) लिङ्ग 
साधक नहीं है ॥ ६ ॥ 

प्रत्यक्ष से दृष्ट व्याप्ति वाला प्रत्यक्ष आत्मसाधक लिङ्ग यद्यपि नहीं है, तथापि 
पूर्वोक्त सामान्यतोदृष्ट व्याप्ति वही आत्मसाधक लिङ्ग होगा, उस सामान्यतोद्ष्ट लिङ्ग 
से अनुमिति नहीं होती ऐसा नहीं है, ऐसी सिद्धान्ती के पक्ष से शंका कर पुनः पूर्वपक्षी 
के मत से सूत्रकार कहते हैं- | 

पदपदार्थे--सामान्यतोदृष्टात्‌ च = और पूर्वोक्त सामान्यतोदृष्ट अनुमान से, 
अविशेषः = आत्मा के साधन में कोई विशेष नहीं है ॥ ७ ॥ 

भावार्थ--सामान्यतोहष्ट भी लिङ्ग होता है. किन्तु उससे आत्मत्व रूप से 
अथवा पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों से भिन्न द्रव्यरूप से आत्मा की सिद्धि नहीं हो 
सकती, अर्थात्‌ उससे इच्छादिगुणों के आधा मात्र की सिद्धि होगी, वह आत्मा है 
यह केसे सिद्ध हो सकता है ॥ ७ ॥ 

उपस्कार--सामान्यतोदृष्ट नामक भी लिङ्ग होता है, किन्तु उससे आत्मत्वरूप 
से अथवा पृथिव्यादि अष्टद्रव्यभिन्नद्रव्यत्वरूप से आत्मा सिद्ध नहीं हो सकता, किन्तु 
उससे इच्छादि गुणों में किसी आधार में रहनामात्र सिद्ध होगा, और वह आत्मा ही 
है ऐसा निश्चय न होने से “श्रोतव्यों मन्तव्य? इत्यादि श्रुत्युक्त आत्मा के मनन में 
उपयोगी नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। इसी बात को 'अविशेषः' इस पद से पूर्वपक्षी 
ने कहा है॥ ७ ॥। | 

तो क्या 'योऽपहतपाप्मा स आत्मा! अर्थात्‌ जो पापरहित हो वह आत्मा कह- 
लाता है इत्यादि आगम ( उपनिषद्‌ वाक्य ) व्यथं ही हैं ? ऐसी सिद्धान्ती के मत से. 
शंका कर व्रह पूर्वपक्षी ही सूत्र में कहता है-- 


os as Anas । 


as onpuntnpenpans nee 
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तस्मादागमिकः ॥ ८ ॥ 

आगममात्रसिद्ध एत्रात्मा नखनुमेयः ष्ट सामान्यतोद्ृष्टयोलिङ्गयोर- 
भावात्‌! तस्मात्‌ सम्यशुपनिषदां श्रवणात्‌ तत्त्वसाक्ष!त्कार उत्पद्यते न तु 
मननप्रणाढिकया । तथाच सननप्रयोज्ञनकमिदं तन्त्रमतन्त्रम्‌। दृष्टं हि भूत- 
द्शकनदोसन्तरणादावबुपदेशमात्रादे् साक्षाव्कारि ज्ञानम्‌ । 

तदेवं त्रिभिः सूत्र: पूवेपक्षे सिद्धान्तवाद्याह-- 

अहमितिशब्दस्य व्यतिरेकान्नागमिकम्‌॥ & ॥ 
नाममात्रं प्रमाणमात्मनि किन्त्बहमितिपदमात्मपदं वा साभिधेयं पदत्वात्‌ 


पद्पदार्थ--तस्मात्‌ = उक्त उपनिषद्‌-वाक्यों में श्रत होने से, अगामिकः = शब्द 
प्रमाण से ही सिद्ध है॥ ८ ॥ 

भावाथ--उक्त उपनिषदुंवाक्यों में आत्मा का स्वरूप निरूपित होने के कारण 
आत्मा शब्द प्रमाणमात्र से सिद्ध होता है न कि अनुमान से, अतः अनुमान ही को 
मुख्यतया वर्णन करने वाला वेशेषिकदशनशास्त्र व्यथं है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार--आत्मारूप द्रव्य पदार्थ आगम प्रमाण मात्र से 'अपहतपाप्मा स 
आत्मा' इत्यादि उपनिषद्‌-वाक्यों के व्यथ होने की शंका के कारण सिद्ध होता है 
न कि अनुमान से क्योंकि पूर्वोक्त सामान्यतोइष्ट लिङ्ग उस आत्मा का साधक नहीं 
हैं । इस कारण अच्छी तरह दृष्ट अथवा उपनिषद्-वाक्यों के श्रवण से आत्मारूप 
तत्त्व का साक्षात्कार उत्पन्न होता है नकि मननरूप नाली द्वारा, ऐसा होने से मनन 
( अनुमान ) को प्रधानता देने वाला यह वेशेषिकदशनशासतर तत्त्वसाक्षात्कार का 
कारण नहीं है । दस भूत यहां है, नदी के पार करने से वह दिखाई पड़ेंगे ऐसा 
उपदेशमात्र से ही साक्षात्कार करानेवाला ज्ञान देखने में आता है ॥ ८ ॥ 

इस प्रकार तीन सूत्रों से दिखाए हुए पूर्वपक्ष पर सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अहमितिशब्दस्य ७ अहं इस शब्द के, व्यतिरेकात्‌ = पृथिवी आदि 
अष्ट द्रव्यों से व्यावृत्त होने से, न=नहीं है, आगमिकम्‌ = शब्द प्रमाण से 
सिद्ध ॥ ९॥ | 

भाबाथ--अहं 'मैं हुँ' इत्याकारक शब्द का पद होने के कारण आश्रय अर्थ 
मानना आवश्यक है। और उसका वाच्य अर्थ पृथिवी आदि आठ द्रव्य नहीं हो. 
सकते इस कारण उसका वाच्य अथ उनसे भिन्न आत्मा द्रव्य अनुमान से सिद्ध होने 
के कारण केवल आगममात्र से सिद्ध है यह नहीं हो सकता ॥ ९॥। 

उपस्कार--केवल प्रदर्शित उपनिषद्‌ वाक्यरूप आगम ही आत्मा में प्रमाण 
नहीं है, किन्तु 'अहं' मैं यह पद अथवा 'ग्रात्मा' यह पद अपने से वाच्य अथ से युक्त. 


२४५ ____ बेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


घटादिपदबद्‌ इत्यनुमानादप्यात्मसिद्धि: । ननु प्रथिव्याद्येच तदभिघेयं 
स्यादित्यत आह व्यतिरेकादिति । प्रथव्यादितोऽहमिति पदस्य व्यतिरेकाद्व-या 
बृत्तरित्यथः। न हि भवत्यहं प्रथिवी अहमापः अहन्तेजः अहं वायः अहमा- 
काशम्‌ अहं कालः अहं दिक अहं मन इति ञ्यपदेशः प्रत्ययो वा । शरीरे 
भवतीति चेन्न परशरीरेऽपि तत्प्रसङ्गात्‌ । स्वशरोरे भवतोति चेन्न म्वस्यात्म- 
भिन्नस्यानिरुक्तः, मम शरीरमिति वयधिकरण्येन प्रत्ययाश्च । नन्विदमपि 
सामान्यत दष्रमेव तश्च विशेषापयबसन्नमिति दूषितमेवेति चेन्न अहम्पदे5- 
हन्त्वमात्मत्वमेब प्रकारः, तथाच पक्षधमताबलादेवाहन्त्बस्य प्रवृत्तिनिमित्तर 


है, पद होने से घटादि पद के समान, इस अनुमान से भी आत्मा की सिद्धि होती है 
( यहां पर सूत्र के झाब्दपद का वाक्यरूप अथ करने से वाक्य में अर्थ की शक्ति न 
माननेवालों के मत में बाध दोष के वारणाथ शङ्करमिश्र ने 'पद' इस शब्द का प्रयोग 
किया है ) । यदि "पृथिवी जल आदि ग्रष्टद्रव्य ही अहं अथवा आत्मा शब्द का अर्थ 

मानेंगे! ऐसा पूवपक्षी कहे तो इसका निरास करने के लिये सूत्र में 'ब्यनिरेकात्‌' 
ऐसा हेतु दिया है, पृथिवी आदि द्रव्यो में अहँ इस पद के व्यतिरेक अर्थात्‌ व्यावृत्ति 
( न रहना ) ऐसा हेतु का ग्रथ है । क्योंकि “ग्रहं पृथिवी” इति, मैं पृथिवी हुं, मैं जल 
हूं, मैं तेज हूँ, मैं वायु हूं, मैं आकाश हूं, मैं काल हूं, मैं दिशा हूं, मैं मन हुं ऐसा 
ज्ञान अथवा व्यवहार नहीं होता । ( यहाँ पर यदि 'ग्रह इस अस्मत्‌ शव्द का 
सामान्यरूप से “आत्मा ऐसा ग्रथ हो तोचेत्र के उच्चारण किये “अहं' मैं उम पद से 
मत्र का भी ज्ञान होने लगेगा इस अहं पद के उच्चारण करनेवाले को अपनी आत्मा 
में ही अहं पद की बोधशक्ति है ऐसा मानना होगा इस कारण 'अहं' पद को पक्ष 
करनेवाले प्रथम अनुमान से सामान्यरूप से आत्मा नहीं सिद्ध होगा इसी अभिप्राय 
से शंकरमिश्र ने 'आत्मा' पद को पक्ष कर अनुमान दिखाया है )। ( आगे शरीर 
को आत्मा माननेवाले चार्वाक मत से शंकरमिश्र पूवपक्ष दिखाकर खण्डन करते हैं 
कि )--शरीर में “अहं मैं हुं ऐसा ज्ञान होता है, ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, 
क्योंकि दूसरे का शरीर होने से मैं यह ज्ञान होने लगेगा । यदि अपने शरीर में 
'अहं' मैं हुं ऐसा ज्ञान होता है, ऐसा पूवपक्षी कहे तो यह भी युक्त नहीं क्योंकि आत्मा 
को छोड़कर 'स्व' अपना इस ज्ञान का दूसरा विषय नहीं कहा जा सकता तथा मेरा 
शरीर है ऐसा 'व्यधिकरण' एक में न होनेवाला ज्ञान होता भी है। यदि पूर्वपक्षी 
कहे कि शरीर यह भिन्न आत्मसाधक अनुमान भी पुर्व अनुमानों के समान सामान्यतो- 
दृष्ट ही अनुमान है जिसमें पृथिव्यादि भिन्न द्रव्य सिद्ध होने पर भी वह आत्मा 
है इस विशेष की सिद्धि नहीं हो सकती । इस प्रकार हमने दोष दिया ही है, तो 
सिद्धान्ति-मत से ऐसा उत्तर है कि ऐसा पूवंपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि 'अहं' इस 
पद में “अहन्त्व' अर्थात्‌ आत्मत्व' ही विज्ञेषण है, ऐसा होने से पक्षधर्मताबल से ही 
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पयवसन्ने तच्चानन्यसाधारणमेघेति जिशेषसिद्धेः । एवं सामान्यतो दृष्टादपि 
बाधसहकऊताहिशेषसिद्धि: । यच्चोक्तं श्रबणादेव साक्षात्कार: किमनेनेति' तद- 
युक्तम्‌, नहि मननमन्तरेण सङ्कसुकस्यःश्रद्धामळक्षालनम्‌ , न च तदन्तरेण 
तत्र निदिध्यासनाधिकारः, न च निदिध्यासनमन्तरेण सवासनमिश्याशानो- 
न्मूळनक्षमस्तत्त्वसाक्षास्कारः । अभ्यासादेव दि कामातुरस्याकस्मात्‌ कामिनी- 
साक्षात्कारः । न हि शाब्दमानुमानिक वा ज्ञानं मिथ्याज्ञानोन्मूळनक्षमं दिड्यो- 
हादौ दृष्टमिति भाबः। ननु तथापि परोक्षे आत्मनि कथं संकेतम्रहः ( ष्टो 
ह्ययं घरपदेवाच्य इति प्रत्यक्षे संकेतमह ) इति चेत्‌? क एबमाह नात्मा 
प्रत्यक्ष इति, किन्तु मनसा संयोगप्रत्यासत्त्यात्मग्रहः । कथमन्यथाऽहं सुखो 


as: - nape F see Setar छक 


smsnsnmgnss on. mms tn जम रणे 


( आत्मारूप पक्ष में अहन्त्व (आत्मत्व) रूप हेतु के रहने के बळ से ही ) अहं इ 

पद के प्रवृत्त होने का निमित्त 'अहन्त्व' है यह सिद्ध हैं, ओर वह पृथिव्यादि अन्य द्रव्यो 
में 'मैं पृथिवी हूं' इत्यादि प्रतीति न होने के कारण उनमें न रहने से आत्मा ल्प 
अहं पद का विशेष सिद्ध है ही । इस प्रकार पृथिव्यादिकों के बाधसहित प्रदर्शित 
सामान्यतोदष्ट अनुमान से भी पृथिव्यादिभिन्न अहं पद का वाच्य अतिरिक्त आत्मा 
है यह सिद्ध होता है। और केवल आगम प्रमाणगम्य ही आत्मा को माननेवाले 
ने जो यह कहा था कि 'श्रवणमात्रसे ही आत्मा का साक्षात्कार हो जायगा तो 
मनन ( अनुमान ) रूप वैशेषिकदर्शनशासतन व्यर्थं है! तो यह कहना असंगत है, क्यों 
कि विना मनन ( अनुमान ) के सङ्क ( सुक ) चब्डलबुद्धी वाले मनुष्य को श्रद्धा न 
होने रूप चित्तके मल ( दोष ) के वारण द्वारा ( बढ़ निश्चय होने के लिये 
और मनन के विना आगे उसे 'निदिध्यासन' ध्यानविशेष के अभ्यास में 
अधिकार होगा, और विना निदिध्यासन के वासनासहित मिथ्याज्ञान के समूल 
उच्छेद करने में समर्थ आत्मारूप तत्त्व ( पदार्थ ) का साक्षात्कार प्रत्यक्ष न होगा, 
क्योंकि ध्यान के निरन्तर होने रूप अभ्यास ही से कामी पुरुष को आकस्मिक 
कामिनी का साक्षात्कार होता है। क्योंकि आगम से अथवा अनुमान से 
हुआ भी तत्वज्ञान मिथ्याज्ञान को समूळ नष्ट नहीं कर सकता, जेसे किसी 
को दिशा के ज्ञान का मोह ( मिथ्याज्ञान ) हुआ हो तो वह प्रत्यक्ष से ही पूर्वादि 
दिशा के ज्ञान से नष्ट होता है, नकि उपदेश अथवा अनुमान से यह आशय है । 
तथापि प्रत्यक्ष आत्मा द्रव्य में 'अहं' इस पद के बोधक शक्ति का ज्ञान कसे होगा, 
क्योंकि प्रत्यक्ष होने वाले ही घटादि पदार्थों में घट आदि शब्दों का संकेतरूप शक्ति 
का ज्ञान होता है (सो) 'अहं पद' अर्थ युक्त है, इस अनुमान से आत्मारूप 
अर्थ कैसे सिद्ध होगा ऐसा यदि पूर्वपक्षो कहे (तो शंकरमिश्र सिद्धान्ती 
के मत से कहते हैं कि )--यह कौन कहता है कि आत्मा द्रव्य प्रत्यक्ष नहीं 
है किन्तु मन से संयुक्त आत्मा होने के कारण संयोगरूप संनिकर्ष से श्रात्मा का 


२५० वशेषिकसूत्रो पस्कार: 


जानामोच्छामि यते दुःखोत्यादिश्रत्यय: | नह्ययमवस्तुकः सन्दिग्धवस्तुको वा, 
नोळादिप्रत्ययवत्‌ अस्यापि निश्चितवस्तुकत्वातू। न च ढैङ्गिका, ढिङ्गज्ञान- 
मन्तरेणापि ज्ञायमानत्वात्‌ । नाषि शब्दः, तदनुसन्धानाननुविधानात । प्रत्यक्षा- 
भासोऽयसिति चेत्‌ , तहिं कचिदनाभासविषयोऽपि नद्यप्रमितमारोप्यते इत्या- 
वेदयिष्यते ॥ ९ ॥ 

एवश्वेत्‌ किमनुमानेनेति पूर्वपक्षवादी आह-- 


यदि दृष्टमन्वक्षमहं देवदत्तो5हं यज्ञदत्त इति ॥१०॥ 

इति शब्दो क्ञानप्रकारमाह । दृष्टमिति भावे-क्तप्रत्ययान्तम्‌ , अन्वक्षमित्य- 
ध्यक्षम्‌ । तेनायमथ:-अयं देवदत्तः अयं यज्ञदत्त इति प्रकारकं दृष्ट दशन 
प्रत्यक्ष होता ही है, यदि ऐसा न हो तो "मैं सुखी हूं' मैं जानता हूँ इच्छा 
करता हूँ, में यत्न करता हूं, मैं दुखी हूं, इत्यादि ज्ञान केसे होते है। क्योंकि यह 
संपूर्ण ज्ञान आश्रय पदार्थ रहित है, अथवा संदिग्ध आश्रय पदार्थ को विषय करता 
है यह नहीं हो सकता, कारण यह है कि यह नीलवर्ण है द्रव्यादि ज्ञान के समान 
“मैं सुखी हुं इत्यादि ज्ञान भी निश्चित पदार्थ को ही विषय करता है, जो लिङ्ग के 
ज्ञान के विना भी उत्पन्न होने के कारण लिङ्ग से उत्पन्न अनुमान रूप नहीं है। न 
शब्द प्रमाण से उत्पन्न शाब्दबोधकरूप है, क्योंकि शब्द की आवश्यकता न रख- 
कर मैं सुखी हूँ' इत्यादि ज्ञान होता है। यदि कहो कि यह ज्ञान प्रत्यक्षाभास 
( प्रत्यक्ष के समान प्रतीत होने वाला है ) अर्थात्‌ वास्तविक प्रत्यक्ष नहीं है जिससे 
उसके द्वारा आत्मा प्रत्यक्ष से सिद्ध हो तो इसी कारण कहीं न कहीं वास्तविक 
प्रत्यक्ष का भी विषय मानना पड़ेगा क्योंकि जो कहीं निश्चित नहीं होता उसका 
आरोप रूप आभास ज्ञान भी नहीं होता यह आगे निवेदन किया जायगा ॥९ ॥ 

यदि ऐसा ( प्रत्यक्ष-सिद्ध ) आत्मा है तो उसंकी सिद्धि के लिये अनुमान की 
क्या आवश्यकता है। इस अभिप्राय से पूर्वपक्षवादी के मत से सूत्रकार सूत्र 
कहते हैं-- | 

पढ्पदाथ- यदि = यदि, दष्टं = दीखता हैं, अन्वक्षं = इन्द्रियजन्य ज्ञान होने से, 
अहं = मैं, देवदत्तः=्देवदत्त हूं, अहंममैं, यज्ञदत्तः = यज्ञदत्त हुँ, इति--ऐसा ज्ञान ॥१०॥ 

भावाथ--यदि सिद्धान्ती ने कहे हुए प्रकार से यह यज्ञदत्त है, यह देवदत्त है 
इत्यादि ज्ञान प्रत्यक्ष है तो उस आत्मा के सिद्धि करने में अनुमान की क्या 
आवश्यकता है क्योंकि प्रत्यक्ष से हाथी को देखने पर उसकी आवाज से उसका अनुः 
मान करने की आवश्यकता नहीं रहती ।। १० ॥ 

उपस्कार--सूत्र में इति यह शब्द 'मैं देवदत्त हूं, मैं यज्ञदत्त ह इन ज्ञानों के 
समान यह चेत्र नामक मनुष्य है इत्यादि और ज्ञानों का प्रकार सूचित करता है । 
सुत्र में दृष्ट यह पद दशं धातु से भाव घमं को कहने वाले 'क्त प्रत्यय जिसके अन्त 


अ० ३, आ० २. सु० १०-११ ] आत्मन्यनुमानस्याक्षेपः २५१ 


अध्यक्षमेवास्ति यदि किमनुमानप्रयासेन “न हि करिणि ष्टे चोत्कारेण तमनुः 
मिमतेऽमुमातारः? ॥ १० ॥ 

अन्न सिद्धान्त्याह-- 

दृष्टयात्मनि लिंगे एक एव. दढत्वात्‌ प्रत्यक्षवत्‌ प्रत्यय: ॥ ११ ॥ 

ष्टे प्रत्यक्षेण गृहीति आत्मनि लिङ्ग सम्भूतसामग्रीके सति एक एव एक- 
वैषयिक एव प्रत्यय: । प्रत्यय इति निरस्तसमस्तविश्रमाशङ्कित्वमाह । कुत 
एव मित्यत आह-हढत्वात्‌ प्रमाणसंप्लवेनान्यथाभावशङ्कानिक्तनपढुत्वात्‌ । तत्र 
दृष्टान्तमाह-प्रत्यक्षबदिति । यथा दूरात्तोयप्रत्यक्षे सत्यपि संवादाथ बळाका- 


में है ऐसा है जिसका दर्शन ऐसा अथ है जिससे यह दर्शन यदि अन्वक्ष अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
रूप है। जिससे यह अर्थ निकलता है कि यह्‌ देवदत्त है 'यह यज्ञदत्त है,यह यज्ञदत्त है 
इत्यादि प्रकारवाले जिसने इष्ट-दशन अर्थात्‌ ज्ञान है वह यदि प्रत्यक्ष रूप ही है तो 
आत्मा की सिद्धि में अनुमानप्रमाण दिखाने के प्रयास की सिद्धान्ती को क्या आवश्यकता 
है क्योंकि हस्ती के प्रत्यक्ष देखने पर उसके “चीत्कार रूप शब्द से उसकी अनुमान- 
प्रमाण से प्रमाता ज्ञाता लोग सिद्धि नहीं करते ॥ १० ॥ 

इस पूर्वपक्ष पर सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार सूत्र में कहते हैं 

पद्पदाथं--रष्टे = प्रत्यक्ष से देखे हुए, आत्मानि = आत्मा में, लिङ्गे = अनुमानं 
से साधक लिङ्ग के (होने पर), एक एव=एक ही आत्मारूप विषय में, दढत्वात्‌ =. 
हे होने से, प्रत्यक्षवत्‌ = प्रत्यक्ष के समान, प्रत्यय:--निश्चयरूप ज्ञान होता 

।। ११॥ 

भावाथे--आत्मा पूर्वोक्त यह देवदत्त है इत्यादि प्रतीतियों से प्रत्यक्ष सिद्ध होने 
पर भी उसके साधक पूर्वोक्त सद्धेतुओं के भी होने के कारण उसी एक ही आत्मा 
को विषय करने वाली विपरीत शंकाओं के निरास द्वारा हृढनिश्चयात्मक ज्ञान 
होने के लिये प्रत्यक्षसिद्ध विषय का भी अनुमानरसिक विद्वान्‌ अनुमान से भी 
सिद्धि करते हैं ॥ ११ ॥ 

डपस्कार~-प्रत्यक्ष से आत्मा का ग्रहण होने पर भी साधक रिङ्ग की भी. 
सामग्री का संभव होने पर एक है आत्मारूप विषयवाला निश्रयरूप प्रत्यय (ज्ञान) 
होता है । संपूर्ण भ्रामात्मक ज्ञानों का निरास करने वाला ज्ञान यहाँ ( इस सूत्र ) 
में प्रत्यय शब्द का अर्थ है। ऐसा क्यों ? इस जिज्ञासा की निवृत्ति के लिये सूत्रकार 
ने 'दढत्वात्‌' यह हेतु दिया है जिसका प्रत्यक्ष तथा अनुमान दोनों प्रमाणों के साङ्कुयें 
से उस आत्मा के शरीर तथा इन्द्रियादि रूप होने की शका का निरास करने में 
समर्थ है ऐसा अर्थ है । इसी में दृष्टान्त सूत्रकार सूत्र में देते हैं प्रत्यक्षवत्‌' प्रत्यक्ष 
के समान, जिस प्रकार दूर से जल का प्रत्यक्ष होने पर भी उसके 'सुंवाद' रढज्ञान 
( निश्चय ) होने के लिये 'बलाका' बक पंक्तियों को देखकर उनसे भी जल का 


२५२ वेशेषिकसूत्रो पस्का र: 


लिङ्गेनापि तदनुमानम्‌। तदुक्तम्‌ “प्रत्यक्षपरिकलितमप्यनुमानेन बुभुत्सम 
तकरसिकाः” इति | इदमत्राकूतम-यच्यात्मा कदाचित प्रत्यक्षे चैतसे भास 
एव तथांप अह गोरः अहं कृशः इत्यादिविरोधिप्रत्ययान्तरतिरस्कृतां न तः 
स्थेमानमासाद्यति विद्युत्सम्पातसज्ञातज्ञानवत्‌ , तत्र लिंगेन अनन्य थासिद्ध 
ज्ञानान्तर मुत्पद्यमानं पूर्वज्ञान ( विषय ) मेत्र स्थिरीकरोति । किञ्च ` श्रोतदर 
मन्तव्य: " इत्यादिविधिबोधितस्यात्मम ननस्य इष्टसाधनत्वावगतो अनुमित्सया: 
वश्यमात्मानुमानभ्रवृत्ति,, तद्वथतिरेके निद्ध्यासनासम्भवे साक्षात्काराभावे: 
पवर्गासम्भवादिति भाव: । अहं देवदत्तो5हं यज्ञदत्त इति प्रतीतिद्वयाभिधान 
मात्मनः प्रत्यात्मवेदनोयत्बं सुवयितुम्‌ ॥ ११ ॥ 

नछु यांद यज्ञदत्तोऽइमिति प्रत्यय आत्मनि तदा यज्ञदत्तो गच्छर्ती 
गमनसामानाधिकरण्यभानमनुपपन्नमित्यत आह-- 


अनुमान किया जाता है, इसी कारण प्राचीन नैयायियों ने कहा है-- प्रत्यक्ष * 
जाने हुए विषय का भी अनुमानप्रमाण से जानने की अनुमान रसिक नेयायिक विद्रा 
जानने की इच्छा करते हैं । 

यह यहाँ पर अभिप्राय है कि यद्यपि आत्मा का मानस प्रत्यक्ष में भास ( ज्ञान ` 
होता ही है, तथापि “मैं श्वेत वर्ण हूँ मैं दुर्बल हु' इत्यादि शरीर में आत्मता के कह 
वाले विरुद्ध ज्ञानों से तिरस्कार को आक्रमण कर प्राप्त होने के कारण शरीरभिन्न 
आत्मा का ज्ञान वेसा अत्यन्त स्थिर दृढ निश्चय रूप नहीं हो सकता है, जिस प्रकार 
विजुली के प्रकाश में हुआ पदार्थ का ज्ञान निश्चयात्मक नहीं होता, इस कारण 
शरीर भिन्न आत्मा है इस विषय में पूर्वोक्त अन्यथासिद्ध न होने वाले साधक लिङ्ग 
से उत्पन्न हुआ एक ही उस आत्मा के विषय का ज्ञान दृढ निश्चय कर देता 
है। (यदि प्रत्यक्ष से आत्मा का ज्ञान है तो सिद्धिज्ञान के अनुमिति में प्रतिबन्धक 
होने से अनुमिति कसे होगी” ऐसी शंका हो तो शंकरमिश्र कहते हैं कि) --'श्रोतव्यो 
मन्तव्यः आत्मा का श्रवण करना चाहिये मनन करना चाहिये, इत्यादि श्रुति के विधि 
करने वाले वाक्यो से कहे हुए आत्मा के अनुमानरूप मनन में यह आत्मानुमान मेरे 
इष्ट ( आत्मसाक्षात्काररूप) का साधन है ऐसा ज्ञान होने पर मै अनुमान से आत्मा को 
जानना चाहता हूँ इस प्रकार की अनुमान करने की इच्छारूप उत्तेजक होने से आत्मा 
के अनुमान करने में अवश्य प्रवृत्ति होगी, क्योंकि बिना अनुमानरूप मनन के निदिध्या- 
सन न होने के कारण आत्मा का साक्षात्कार ज्ञान न होगा, जिससे अपवग (मोक्ष) न 
हो सकेगा । यह सूत्र का भाव हे । इस सूत्र में 'अह देवदत्तः अहं यज्ञदत्तः’ ऐसी दो 
ब्रतीतियों से यह सूचित होता है कि प्रत्येक आत्मा को ऐसा ज्ञान होता है।। ११ ॥ 

यदि "मैं देवदत्त हृ यह ज्ञान आत्मा में होता है तो 'यज्ञदत्त जाता हे' इस 
अतीति में गमन क्रिया का सामानाधिकरण्य एक आश्रय में गमन क्रिया तथा 


० ३, आ० २, सू० १२-१३]  देहात्मवादः २५३ 


{दत्तो गच्छति यज्ञदत्तो गच्छतीत्युपचाराच्छरोरे प्रत्ययः ॥ १२ ॥ 
अस्ति हि अहं गोरः अहं स्थूळ इति प्रत्ययः, अस्ति च सम शरीरमिति 
इप्रत्ययः । तत्र देवदत्तो गच्छदीति गठिसासाचायिकरण्यानुअवो व्यवहारश्च 
कः, ममेति प्रत्ययस्य यथाथत्वात्‌ । यद्यपि देवदत्तत्वं शरोरबृत्तिजौतिस्तेन 
'दत्तो गच्छतीति मुख्य एत्र प्रयोगो यथाथ एव च प्रत्ययः तथापिदेवदत्तपदं 
रवच्छिन्नात्मनि प्रत्युक्तञ्चेत्‌ तदौपचारिको बोद्धव्यः ॥ १२॥ 
अत्र शङ्कते-- 


सन्दिग॒धस्तूपचारः॥ १३ ॥ 


उके कर्ता की प्रतीति केसे होगी, ( क्योंकि आत्मा में तो गमन नहीं है ) इस 
का के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--देवदत्त: = देवदत्त नामक मनुष्य, गच्छति = जाता है, यज्ञदत्तः = 
दत्त नाम का मनुष्य, गच्छति = जाता है, इति=्ऐसा, उपचारात्‌=्गौण रूप से, 
रीरे = शरीर में, प्रत्ययः=ज्ञान होता है॥ १२॥ 


भाबाथ--'अहं गौर: मै गौर वणं हूं, मैं मोटा हुं, यह ज्ञान, तथा मेरा शरीर 
यह भी ज्ञान होता है, अतः देवदत्त जाता है यह गमन क्रिया का आश्रय और 
उका कर्ता एक ही है ऐसा अनुभव तथा व्यवहार गोण है, और मेरा यह 
न पदाथ है यह सिद्ध होता है ॥ १२ ॥ 

उपस्कार--मैं गौर वण हूं, मैं स्थूल हूं इस प्रकार का प्रत्यय होता है और मेरा 
रीर है इस प्रकार आत्मा से शरीर भिन्न है यह भी ज्ञान होता है। उसमें देवदत्त 
ता है इस प्रकार गमनक्रिया का आधार तथा उसका कर्ता एक ही है ऐसा जो 
तुभव तथा व्यवहार भी होता है वहां तक “गौण है, क्योंकि मेरा शरीर ऐसा 
र ज्ञान यथाथ ( सत्य ) है। यद्यपि दिवदत्तत्व' नामक जाति उसके शरीर में 
रती हे, इस कारण देवदत्त जाता है यह मुख्य ( प्रधान ) ही शब्द प्रयोगरूप 
वहार तथा सत्य ही ज्ञान भी हो सकता है तथापि देवदत्त यह पद देवदत्त के 
रीर से युक्त उसको आत्मा में यदि प्रयुक्त हो तो उसे औपचारिक ( गौण ) है 
ग जानना ॥ १२॥ 

इस पर पूर्वपक्षी मत से सूत्रकार सूत्र में शंका करते हैं-- 

पदपदार्थ--सन्दिग्ध: तु = किन्तु संदिग्ध है, उपचारः = गौण होना ॥ १३ ॥ 

भावाथ--आत्मा तथा शरीर दोनों में 'अहं' यह ज्ञान होता है तथा व्यवहार 
' होता है इस कारण दोनों में से किसमें मुख्य है तथा किसमें गौण है यह संदेह 
ता है ॥ १३॥ 


२५४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


तुशब्दः पूवपक्षद्योतकः । आरमशरोरयोस्तावदहमितिप्रस्ययः प्रयोगश्चेत्‌ 
इच्यते तत्र क्क सख्यः क वौपचारिक इति सन्देहः ॥ १३ ॥ 

समाधत्ते | 
अहमिति प्रत्यगात्मनि भावात्‌ परत्राभावादर्थान्तरप्रत्यक्षः ॥ १४ ॥ 

अर्थान्तरमात्मत्वरूपं प्रत्यक्ष यत्र प्रत्यये स प्रस्ययोऽ्थोन्तरप्रत्यक्षः । 
अयमर्थः-अहमिति प्रत्ययस्य प्रत्यगात्मनि स्वात्मनि भावात्‌ परत्र परात्मनि 
अभावात्‌ अर्थान्तरे स्वात्मन्येब मुख्यः कल्पयितुसुचितः। यदि ठु शरोरे 
मुख्यः स्योत्‌ तदा बहिरिन्द्रियजः स्यात्‌। न {ह शरीर मानसप्रत्यक्ष मानस- 
अायमहमिति प्रत्ययः बहिरिन्ट्रिव्यापारमन्तरेणापि जायमानत्वात्‌; अहं 
सुखी जाने यते इच्छाम्यहमिति योग्यबिशेषरुणोपहितस्यात्मनो मनसा विषयो- 
करणात्‌। नायं लेद्विको लिड्भानुसन्धानमन्तरेणापि जायमानत्वात्‌ । न शाब्दः 

उपस्कार--इस सूत्र में 'तु' यह शब्द पूर्वपक्ष का सूचक है । आत्मा तथा शरीर 
दोनों में ही 'अहं' मैं, ऐसा ज्ञान तथा शब्दप्रयोगरूप व्यवहार देखने में आता है, उन 
दोनों में से किसमें मुख्य है तथा किसमें गौण यह सन्देह है ॥ १३ ॥ 


सूत्रकार सूत्र में समाधान करते हैं-- 
< मैं हु: ह वश 
पदपदार्थ--अहं इति = मैं हुँ ऐसा, प्रत्यगात्मनि = अपनी आत्मा में, भावात्‌= 


ज्ञान तथा व्यवहार होने से, परत्र = दूसरे में, अभावात्‌ = न होने से, अर्थान्तर 
प्रत्यक्ष:=आत्मारूप शरीरादि भिन्न दूसरे पदार्थ को प्रत्यक्ष विषय करता है ॥ १४॥ 

भावाथं--अहं' में हुं ऐसा ज्ञान अपनी ही आत्मा में होता है, दूसरे की आत्मा 
में नहीं होता है, इस कारण अपनी आत्मा में ही मुख्य मानना उचित है, अतः अहं 
मैं हुं यह ज्ञान शरीरादिकों से भिन्न आत्मारूप दूसरे पदार्थ के प्रत्यक्ष को विषय 
करता है ॥ १४॥ 

उपस्कार--आत्मत्व जातिवाला आत्मारूप शरीरादिकों से भिन्न दूसरे पदार्थ 
का जिसमें प्रत्यक्ष होता है ऐसा 'अहं' यह प्रत्यय शरीरादि भिन्न आत्मा को विषय 
करता है यह सूत्र का अथं है। कि अहृ यह ज्ञान प्रत्यगात्मा अर्थात्‌ अपनी आत्मा 
में होता है, दूसरे की आत्मा में नहीं. होता, इस कारण स्वात्मा रूप दूसरे पदाथ 
में ही मुख्य है ऐसा मानना उचित है। यदि यह 'अहं' यह ज्ञान ओर व्यापार 
मुख्य हो तो, बहिरिन्द्रिय से उसका ज्ञान होगा, क्योंकि शरीर का मानस प्रत्यक्ष 
नहीं होता, और यह 'अहं' मैं हुं यह ज्ञान बाहरी चक्षु आदि इन्द्रियों के व्यापार 
के बिना भी होने- के कारण मानस ज्ञान नहीं है, क्योंकि “मैं दुःखी हू, में सुखी हूं, 
मैं जानता हूं, मैं इच्छा करता हूं, मैं यत्न करता हूं इस प्रकार प्रत्यक्ष योग्य ज्ञानादि 
गुणविरेषयुक्त आत्मा मन से ही विषय किया जाता है।. यह लिङ्ग से जन्य 
अनुमान ज्ञान नहीं है, क्योंकि उक्त ज्ञानादि आत्मा के साधक हैं ऐसा ज्ञान हुए बिना 


अ० ३, आ० २, सू० १४ ] देहात्मवादः २५५ 


'शब्दाकलनमन्तरेणापि जायमानत्वात्‌ । तस्मान्मानस एव, मनसञ्च बहिर- 
स्वातन्त्र्येण शरीरादावप्रवृत्तरिति भावः | किञ्च यदि शरीरे स्यात्‌ परशरोरे 
स्यात्‌ , स्वात्मनि यदि म्यात्‌ तदापि परात्मनि स्यादिति चेन्न परात्मनः पर- 
स्यातीन्द्रियस्वात्‌ तद्विशेषगुणानामयोग्यत्शात्‌ , योग्यविशेषशुणो पभ्रहेग तस्य 
योग्यत्ड)तू । न केत्रलमात्मन इदं शीलं किन्तु द्रव्यमात्रस्य, द्रव्यं हि याग्य- 
बिशेषगणो पग्रहेणब प्रत्यक्षं भबति । आकाशमपि तर्हि शब्दोपग्रहणे प्रत्यक्ष 
म्यादिति चेत्‌ , स्यादेवं यदि श्रोत्रं द्रव्यम्राहक भवेत्‌, आकाशं वा रूपवत्‌ 
स्यात्‌ । आत्मनोऽपि नोरूपत्वं तुल्यमिति चेत्‌ , बहिद्रव्यमात्र एब प्रत्यक्षतां 
प्रति रूपवत्त्वस्य तन्त्रत्वात्‌ । प्रत्यगित्ययं शब्दोऽन्यव्यावृत्तमाह ॥ १४ ॥ 
पुनः शाङ्कते-- 


भी मैं दुःखी हूँ इत्यादि ज्ञान होते हैं। न यह ज्ञान शाब्द ज्ञान रूप है, क्योंकि 
मैं दु:खी हूं' इत्यादि शब्द ज्ञान के बिना भी मानस ज्ञान होता है। इस कारण 
उक्त ज्ञान मानस प्रत्यक्ष ज्ञान ही है, और यह मन बाह्य विषय शरीरादिको में 
स्वतन्त्र ( बिना चक्षुरादि बाह्य इन्द्रियों के आधार के ) प्रवृत्त नहीं होता अतः 
शरीरादि आत्मा नहीं हैं, किन्तु उनसे भिन्न उनका अधिष्ठाता आत्मा ही है यह सूत्र 
का आशय है। (शरीरको अहं इस ज्ञान का विषय होने से बाधक भी है इस 
आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--और यदि यह अहं ( मैं हूं ) यह ज्ञान 
और व्यवहार शरीर में होतो दूसरे शरीर में भी होगा । यदि कहो कि यदि यह 
अहं प्रत्यय अपनी आत्मा में हो तो भी दूसरे की आत्मा में होगा तो यह नहीं कह 
सकते क्योंकि दूसरे की आत्मा दूसरे आत्मा को अतीन्द्रिय होने से इन्द्रिय से 
ग्रहण नहीं कर सकती, क्योंकि दूसरे आत्मा के सुखदुःख इत्यादि गुण दूसरे को 
प्रत्यक्ष नहीं होते, प्रत्यक्ष योग्य गुणों के रहने से आत्मा को योग्यता ( प्रत्यक्ष 
होने की योग्यता ) हो सकती है । केवल यह आत्मा (द्रव्य ) का ही स्वभाव 
नहीं है, किन्तु सम्पूर्ण द्रव्यों का, क्योंकि प्रत्यक्ष योग्य विशेष गुणों के सम्बन्ध से 
ही किसी भी द्रव्य का प्रत्यक्ष होता है। तब तो आकाश द्रव्य का भी उसके शब्द 
रूप विशेष गुण का प्रत्यक्ष होने से प्रत्यक्ष होने लगेगा । ऐसा पुवपक्षी कहे तो ऐसा 
तब होगा यदि श्रोत्र इन्द्रिय द्रव्य का ग्रहण करने वाला हो, अथवा आकाश द्रव्य 
रूपाश्रय हो । यदि पूर्वपक्षी कहे कि आत्मा में भी तो रूप न होना आकाश के 
समान है ( तो आत्मा का भी प्रत्यक्ष न होगा ) तो आपत्ति नहीं आवेगी क्योंकि 
केवल बहिद्रव्यों के प्रत्यक्ष होने में ही रूपवत्ता कारण है । सूत्र में प्रत्यगू' यह शब्द 
इतर आत्माओं से भेद का सूचक है॥ १४॥ 
पुनः सूत्रकार पूर्वपक्ष मत से सूत्र द्वारा शंका करते हैं-- 


२५६ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


देवदत्तो गच्छतीत्युपचारादभिमानात्ताच्छरीरप्रत्य्तोऽहङ्कारः ॥१५॥ 
इद्ारो5हमिति प्रत्ययः । स च शरीरप्रत्यक्षः शरोर प्रत्यक्षं विषयो यत्र 
स रारीरप्रत्यक्षः । देश्छत्तो गच्छतीत्युमचारात्तावत्‌ प्रयोगः प्रत्ययो ब! त्वया 
समाहितः । स चोपयार आभिमोिकः यतोऽहं गौरः अहं कराः सौभागिनोऽह 
पुनहक्तजन्मेव्यादयः प्रत्ययाः प्रयोगाश्वोपचारेण समन्वयितुमशवया इप्यथः। १४ 
सद्धान्तमाइ-— 
सन्दिग्धस्तूपचारः ॥ १६ ॥ 
तुशब्दोऽयं सिद्धान्तमभिव्यनक्ति। उपचारोऽयमाभिमानिकः किन्तु शरीर 


पद्पदार्थ--देवदत्त :--देवदत्त: गच्छति, जाता है, इति = ऐसा, उपचारात्‌= 
गौण रूप से, अभिमानात्‌ = अभिमान से, तावत्ङ्तो, शरीर प्रत्यक्षः==शरीररूप 
विषय वाला अहङ्कारः=='अहं' यह प्रत्यय है ॥ १५ ॥ 

भावार्थ-अहङ्कार ( अहं! मैं हुँ ऐसा ज्ञान ) शरीर को ही विषय करता है 
क्योंकि सिद्धान्ती ने देवदत्त जाता है ऐसा ज्ञान या व्यवहार उपचार (गोण) रूप से 
होता है ऐसा कहा है किन्तु वह उपचार आभिमानक ( वास्तविक नहीं ) है क्यों 
कि मैं गौर वणे हूँ, मैं कृश हूँ, इत्यादि ज्ञान और व्यवहार अवास्तविक नहीं हो 
सकता ।। १५॥ 

उपस्क्रार--सूत्र के अहङ्कार शब्द का अथ है अहं मैं हूँ ऐसा ज्ञान और वह ज्ञान 
शरीर में है प्रत्यक्ष (विषय) जिसमें ऐसा होने से शरीर प्रत्यक्ष कहाता है । देवदत्त 
जाता है ऐसा उपचार से गौणरूप से तो शब्द प्रयोग अथवा ज्ञान है ऐसा सिद्धान्ती 
ने समाधान किया था । किन्तु वह उपचार गौण रूप व्यवहार आभिमानिक ( अवा- 
स्तविक ) है, क्यों कि मैं गौर वण हूँ, मैं दुबल हूं, मैं भाग्यवान्‌ हूँ, मैं पुनरुक्तजन्मा 
( व्यर्थं जन्म वाला ) हूँ, इत्यादि ज्ञान तथा शब्द प्रयोग वा गभ उपचार ( गौण ) 
रूप से संगति लगाना अशक्य है, ( क्‍योंकि शरीर में ही गोरवण, दुबलतादि 
वास्तविक हैं )॥ १५ ॥। 

इस पूर्वपक्ष पर सिद्धान्त सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--सग्दिग्धः तु = किन्तु सन्दिग्ध है, उपचारः = गौणरूपता ॥१६॥ 

भाबाथ--देवदत्त जाता है यह ज्ञान तथ" व्यवहार वास्तविक नहीं है, !केन्तु 
शरीर को ही अहं प्रत्यय विषय करता है यह जो पूवपक्षी ने कहा उसमें भी सन्देह 
ही है, अतः अहं प्रत्यय शरीर या उससे भिन्न आत्मा को विषय करता है इन दोनों 
विषयों में साक्षी कौन है इसका विशेष रूप से जब हम निणय करने जाते हैं तो नेत्र 
बंद करने पर भी "मैं हूं' ऐसा ज्ञान होने के कारण शरीर से भिन्न तथा बहिरिन्द्रियों 
से न गृहीत होने वाल! ही आत्मा पदाथ है यह सिद्ध होता है ॥ २६॥ 

उपस्कार- सूत्र में तु! यह शब्द सिद्धान्तपक्ष का सूचक है। यह देवदत्त 


अ० ३, आ० २, सू० १६-१७] आत्मसाधकप्रमाणानि २०७ 


एबायमहम्प्रत्यय इति यदुक्तं तत्राप सन्देह एवेत्यथः। तथाच प्रत्ययस्यों- 
भयत्रापि कूरस'क्षित्वेन विशेपाववारणाय यतितव्यम्‌ नन्न यत्ने क्रियमाणे 
निर्मोल्ताक्षस्याप्यहमिति-अत्ययद्शनात्‌ शरीरमिन्न बह्रिन्द्रियागीचरे बस्तुनि 
स मन्तव्यः । शरोरे भवन परशरीरेऽपि स्थात्‌ , चक्षुनरपेक्ष्येण च न स्यात ¦ 
अहं कृशः स्थुलो बा सुखीति कथं सामानाधिकरण्यामति चेन्न सुखादावच्छेद- 
कत्वेना प तत्र झारीरभानसम्भवात्‌ सिहनादवदिद गहनमितिवत्‌ , अहन्त्वमा त्रं 
शरीरे समारोप्यते मनसोपस्थितम्‌ , त्वगिन्द्रियोपनोतमोप्ण्यम्‌ उष्णं शरीरमि- 
तिवत्‌ ॥ १६ ॥ 
सिद्धान्तमुपब हयन्नाह-- 
न तु शरोरविशेषाद्‌ यज्ञद त्तविष्णुमित्रयोज्ञोने विषयः ॥ १७ ॥ 


जाता हे यह ज्ञान शरीर में ही गमन क्रिया होने से यद्यपि आत्मा में वास्तविक नहीं 
है तथापि 'अह' यह ज्ञान घरीर में ही होता है यह जो पूर्वपक्षी ने कहा है, उसमें भी 
सन्देह ही है यह सूत्र का अथ है। ऐसा होने से अह मैं इस ज्ञान के शरीर तथा 
उससे भिन्न भी आत्मा में आत्मा ही कूट ( नित्य ) साक्षी (गवाह) है, इस अंश में 
समानता होने के कारण विशेष रूप से निर्णय करन! आवश्यक है इस विषय में 
यत्न करने पर नेत्र बंद करने पर भी मनुष्य को में हु' ऐसा ज्ञान होने के कारण 
शरीर से भिन्न तथा चक्षु आदि बहिरिन्द्रिय से गृहीत न होने वाले पदार्थ में वह ज्ञान 
मानना पड़ेगा । क्योंकि यदि यह "मैं हू, यह ज्ञान शरीर में होगा तो दूसरे के भी 
शरीर में होगा, तथा भिन्न चक्षुरिन्दट्रिय की अपेक्षा सेन होगा । यदि कहो कि तब में 
दुर्बल, स्थूल हूँ या सुखी हूं, इस प्रकार दुर्बलता आदि तथा 'अहं' मैं हूं इन दोनों का 
( सामानाधिकरण्य ) एक आधार का होने का ज्ञान केसे होगा तो यह नहीं हो 
सकता, क्योंकि सुखादि गुणों को आत्मा में उत्पत्ति होने का अवच्छेदक ( आधार 
सम्बन्ध-रूप) विशेषण होने से भी उक्त ज्ञानो में शरीर का भान (ज्ञान) हो सकता 
है, जिस प्रकार सिंह की गर्जनारूप शब्द का आकाश ही आश्रय होने पर वन के 
आकाश में सिह की गर्जना होने से यह वन सिंह की गर्जना वाला है, ऐसा ज्ञान 
होता है । प्रस्तुत में मन से शरीर में अहंत्व मात्र (आत्मा होने मात्र का) आरोप होता 
है, जिस प्रकार त्वगिन्द्रिय से प्राप्त हुई उप्णता उष्ण जल है, उष्ण शरीर है इत्यादिकां 
में आरोप से वास्तविक न होने पर भी गृहीत होती है ॥ १६॥ | 

इसी सिद्धान्त को बढ़ाते हुए सूत्रकार कहते हैं--- | 

पदपदाथ--नतु==किन्तु नहीं हे, शरीरविशेषात्‌ = शरीर के भेद स, यज्ञदत्त- 
विष्णुमित्रयो: = यज्ञदत्त तथा विष्णुदत्त नाम के दो मनुष्यों का, ज्ञानं--ज्ञानग्रुण, 
विषयः = विषय है ॥ १७ ॥। 

१७ बै० 


२५८ | बेशेषिकसुत्रोपस्कार: 


ज्ञानमिति योग्यं सुखदुःखादिकरमात्मगुणमुपरूक्षयति । यथा यक्षदत्तविष्णु- 
मित्रयोः शरीर परस्परभिन्न तथा ज्ञानसुखादिकमपि भिन्नमेब | तथाच यथा 
यज्ञदृत्तस्येदं शरोरं तथा यज्ञदत्तस्य ज्ञाने सुखादो बाऽनुत्पन्ने बह सुखो जान 
यते इच्छामाति ज्ञातादिकं त्रिपयो भषति याग्यशारोरबिषयकत्वेन तदीयरूपादि- 
वत्तदोयज्ञानादोनामदि प्रत्यक्षत्वसम्भवातू । न च सम्भवति,तस्मात्‌ ज्ञानसुखा- 
दीना शरोरादन्य एवाश्रयो वक्तव्य इति भावः | शरीर विशेषात्‌ शरोरम्य सेदा- 
दिव्य्थः। तथाच शरो रभेदं प्राप्य ज्ञानं न तु बिषय इति?’ ल्यब्ढोपे पञ्चमो १ॐ॥ 

नन्त्रात्मा न प्रत्यक्षः नोरूपद्रव्यत्वात्‌ तिरवयवद्रवयत्बाद्वा आक्राशबन्‌ तथा- 


sansa sem tn SRS ~ "का ककया Ue + i Vm ve ' 


भावाथ--यज्ञदत्त तथा विष्शुदत्त नामक दो व्यक्तियों के शरीर तथा ज्ञानादि 
गुण दोनों ही भिन्न हैं, ऐसा होने से जिस प्रकार यज्ञदत्तका यह शरीर विषय 
होता है उस प्रकार उस यज्ञदत्त को ज्ञानादि उत्पन्न न होने पर भी शरी रात्म- 
वाद पक्ष मेंज्ञानादिक शरीर का गुण होने से विषय होगः ( अर्थात्‌ 'अस्मत्‌' शब्द 
को शरीर का वाचक मानते से 'यह शरीर” है इस प्रत्यक्ष के आत्मविषयक होने से 
आत्मा तथा ज्ञानादि गुणों के प्रत्यक्ष की सामग्री समान होने के कारण यह शरीर 
है! ऐसे प्रत्यक्ष के समय में “मैं जानता हू' इत्यादि रूप ज्ञानादि गुणों के प्रत्यक्ष की 
आपत्ति होगी, इस कारण शरीरादिकों से भिन्न ही आत्मा ज्ञानादि गुणों का आश्रय 
मानना युक्त है॥ १७॥ 

उपस्कार--सूत्र में ज्ञानपद मानस-प्रत्यक्षयोग्य सुख-दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्नादि 
संपूर्ण आत्मा के विशेष गुणों का सूचक है । जिस प्रकार यज्ञदत्त तथा विष्णुदत्त नाम 
के दो मनुष्यों का शरीर परस्परमें भिन्न है,उंसी प्रकार ज्ञान सुख आदि गुण भी शरीर 
गुण से भिन्न ही है । ऐसा होने से जिस प्रकार यज्ञदत्त का यह शरीर विषय होता है 
उसी प्रकार यज्ञदत्त को ज्ञान अथवा सुख दुःखादिकों के उत्पन्न न होने पर भी 
मैं सुखी हूं, मैं जानता हूं, मैं यत्न करता हूं, मैं इच्छा करता हूं' इत्यादि रूप से 
ज्ञानादि गुण भी विषय हैं, क्योंकि प्रत्यक्ष-योग्य शरीर के विषय में होने से शरीर 
के गौरवण दुबलत।दि गुणों के समान उस यज्ञदत्त के ज्ञान सुखादि गुणों का भी प्रत्यक्ष 
हो सकेगा । और होता नहीं, इस कारण ज्ञान सुख इत्यादि गुणों का आधार शरीर 
से भिन्न ही कहना पड़ेगा यह सूत्र का आशय है। सूत्र के 'शरीरविशेषात्‌ इस पद 
का शरीर के भेद से ऐसा अर्थ है। ( इस प्रकार सूत्र का भावाथ कहकर शंकरमिश्र 
सूत्र के अक्षरों का अर्थ कहते हैं कि )--एऐसा होने में शरीर के भेद को प्राप्त कर 
ज्ञान होता है, न कि विषय है, अतः 'शरीरविशेषात्‌' इस पद में ल्यप्‌ प्रत्यय के 
लोप में यह पंचमी विभक्ति है। (ज्ञान के अवच्छेदक विशेषण ) शरीर को 
विषय करनेवाले प्रत्यक्ष का ज्ञानादिगुण विषय नहीं है॥ १७ ॥ 

'आत्मा' प्रत्यक्ष नहीं है, रूपरहित द्रव्य होने से, अथवा निरवयव द्रव्य होने से, 


अ० ३, आ० २, सू. १८] आत्मसाधकप्रमाणानि २५९ 


चाहं कशो गोर इति बुद्ध: शरीरमेव विषयो वाच्यः, कचिदहं सुखीत्यादिवोरपि 
यद्यप्यस्ति तथाप्यश्रयमन्तरेण भासमानामां सुखादोनां शरीरे समाराप इस्ये 
कल्पा यतुसु चितम्‌ , यथोष्णं सरसि जळम इस्वाश्रव मन्तरेण प्रतीयमः नसरोऽण्य- 
सोरभयोजळे समारोपः | न व्वेतदमुरीघेन हलप्रत्ययस्थापि प्रलिदज मन्तरेणा 
न्यावषयत्वम , नथऽहमत्यप्यहन्त्वं शरीर एवं वास्तव , सुखःदिकन्त्‌ कदा 
चित्तत्रारोप्यते तेनात्मनि प्रत्यक्षाकार ज्ञानं नाम्त्येब । यखायाच,रत्येन यत्‌ 
कल्एनोयं तदागमपिद्धं भत्रतु न तत्रापि ग्रह इत्यत आह-- 


अहामति मुख्ययोग्याभ्यां शन्दपद्वयतिरे व्यभिचार दि शेपसि- 
इर्नाशमिकः ॥ १८ ॥ 


Ds बब कड 


आकाश के समान, ऐसा अनुमान होने से मैं कृश हूं, इस प्रत्यक्ष ज्ञान का विधय शरीर 
ही कहना पड़ेगा, किसी स्थल में “मैं सुखी हूँ इत्यादि ज्ञान भी यद्यपि होता है, तथापि 
बिता आधार के प्रतीत होने वाले सुखादि गुणों का शरीर में आरोप होता है यह 
कल्पना करना उचित है, जिस प्रकार “उष्ण तथा सुगन्धि जल है' इस ज्ञान में विना 
आधार के प्रतीत होनेवाली उष्णता एवं सुगन्धि प्रतीतियों का जल में आरोप होता 
है । ताकि इस प्रतीति के अनुरोध (होने) से जल का ज्ञान भी प्रसिद्ध जल को छोड़कर 
दुसरे किसी को विषय करता है, इसी प्रकार 'अह' मैं हूं इस प्रतीति में रहनेवाली 
'अहंता' अहुंभाव शरीर में ही वास्तविक है, सुखादि गुणों का किसी-किसी समय में 
उस शरीर में आरोप होता है, अतः आत्मा द्रव्य में प्रत्यक्षरूप ज्ञान नहीं है । 
सुखादि गुणों के आश्रयरूप से जो आत्मा की स्वीकृति होती है, वह आगम (शब्द) 
प्रमाण से सिद्ध ही है, किन्तु उसमें ज्ञान नहीं होता इस प्रकार की पूर्वपक्षी की शंका 
का सूत्रकार ऐसा समाधान देते हैं-- 

पद्पदाथ--अह इति = अहं मैं हैँ” इस प्रकार, मुख्ययोग्याभ्यां = प्रधान तथा 
प्रत्यक्ष योग्य, शब्दवत्‌ = शब्दगुण के समान, व्यतिरेकाव्यभिचारात्‌ = अभाव का 
अव्यभिचार ( नियम ) होने से, विशेषसिद्धे: = विशेष की सिद्धि होने के कारण, 
न=्वहीं है, आगमिकः = शब्द-प्रमाण-सिद्ध ( आत्मा ) ॥ १८॥ 

भावाथ-'अहं सुखी’ मैं सुखी हूं इत्यादि ज्ञान शब्द प्रमाण, तथा हेतु से 
सिद्ध नहीं है क्योंकि शब्द तथा लिङ्ग ज्ञान के बिना भी होता है। किन्तु जिस 
प्रकार पृथिवी आदि द्रव्यों में शब्द गुण का अभाव नियत है इसलिये पृथिव्यादिकों से 
भिन्न शब्द गुण को आश्रय आकाश नामक द्रव्यविशेष की सिद्धि होती है, उसी 
प्रकार इच्छादि गुर्णो का भी पृथिवी आदि अष्ट द्रब्यों में अभाव नियत होने के कारण 
उसके आधार अष्ट द्रव्य से भिन्न आत्मारूप द्रव्य सिद्ध होता है। किन्तु ऐसा होने से 
अनुमान से ही आत्सा के सिद्धि होती है, यह न जानने के लिये सूत्रकार ने सूत्र में 


२६० वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


अयमथः | अहं रखी अहं दुःखीतिप्रत्ययो नागमिको न शाब्दो नापि 
लेख्जिकः शाव्दलिङ्गयोरनुसन्धःनमन्तरेणापि न्ञायमानत्वात | प्रत्यक्षत्वे च नीरू- 
पत्व निरबयवत्वश्ध यद्बावकसुक्ष्त तदूबहि रिन्द्रियप्रत्यक्षतायां भवति तत्र हि रूप- 
वत्त्वानेकद्रव्यव्स्वयो: प्रयोजकत्कात , मानसप्रत्यक्षता च तदन्तरेणापि | ननु 
स्यादेवं यद्यात्मान प्रमाण स्यात्‌ तदे तु नास्तोत्यत भाह-शब्दबद्रथतिरेकाव्य- 
मिचाराद्रिशेषसि द्वेरिति ! यथा क्षित्यादिषु द्रव्येषु शब्दस्य व्यति रेकोऽऽ्यभिचारो 
नियतस्तेन तदाश्रयस्याष्टद्रवयातिरिक्तस्याकाशरूप(स्य) विशेषस्य सिद्धिः एबमि- 
च्छायाः पृथिव्याद्षु व्यतिरेकस्यावयभिचारात तदाश्रयेणापि अष्टद्रव्यातिरि- 
क्तेन भवितव्यम्‌ । नन्वेताबतताऽप्यानुमानिक एव आत्मा न तु प्रत्यक्ष इत्यत 
आह-अहप्रिति । मुरूययोग्याभ्यामिति । अहमित्तीतिकारेण ज्ञानकारमाह, तेनाह- 
मिति ज्ञानं शब्दलिङ्गानुसन्धानमन्तरेण निमीलिताक्षस्य यदुतद्यते त'मुख्येन 
कि Sassi its RS PRs deine ns NASR पी किक 


'अहमिति मुख्ययोग्याभ्याम्‌’ ऐसा कहा है, जिसका यह आशय है कि 'मै हू! इत्याकारक 
शब्द तथा लिङ्ग ज्ञान के बिना होनेवाला ज्ञान नेत्र बन्द किये हुए भी मनुष्य को 
जो होता है वह आत्मा के विषय में मुख्य ( प्रधान ), एवं मानस प्रत्यक्ष के योग्य 
होने से शरीरादिकों में इच्छादिगुण न होने के कारण उनसे भिन्न आत्मा को लेकर 
ही मिद्ध करना होगा ॥ १८ ॥ 

उपस्कार--यह सूत्र का अथ है- मैं सुखी हूं, मैं दुखी हूं, यह ज्ञान आगम 
( शब्द ) प्रमाण से सिद्ध नहीं है, न लिङ्ग से अनुमान द्वारा सिद्ध है, क्योंकि शब्द 
तथा लिङ्ग के अनुसन्धान ( ज्ञान ) के बिना भी उत्पन्न होता है । पूर्वपक्षी ने आत्मा 
का प्रत्यक्ष होने में रूप का अभाव तथा अवयवशुन्यता जो बाधक कहा है, वह वहि- 
रिन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष होने में बाधक होता है, क्योंकि ब हिरिन्द्रियों से होनेवाले प्रत्यक्षो 
में ही रूपवत्ता, तथा सावयवता प्रयोजक हैं, मानस प्रत्यक्ष तो इन दोनों के बिना भी 
होता है । यदि पूर्वपक्षी कहे कि 'ऐसा तब होगा यदि आत्मा से प्रमाण हो, वही 
नहीं है! इसके उत्तर में सूत्रकार ने 'शब्दवद्वधतिरेकाव्यभिचाराद्विशेषसिद्धः' ऐसा 
कहा है । जिस प्रकार पृथिवी आदि द्रव्यों में शब्दगुण का व्यतिरेक (अभाव) व्यभि- 
चारी नहीं है अर्थात्‌ नियत है, जिससे शब्दगुण के आश्रय पृथिवी आदि अष्ट द्रब्यों से 
भिन्न आकाशरूप द्रव्यविशेष की सिद्धि होती है, इसी प्रकार इच्छादि गुणों का 
पृथिवी आदि अष्ट द्रव्यों में अभाव के नियत होने से उनका आश्रय भी पृथिव्यादि 
अष्ट द्रव्यों से भिन्न होगा । यदि कहो कि 'तब भी आत्मा अनुमान से ही सिद्ध 
हुआ प्रत्यक्ष से नहीं तो सूत्रकार कहते हैं-अहमिति मुख्ययोग्याभ्यां इति । यहां पर 
‘अहु मै हुं इति--इस इति शब्द से ज्ञान का आकार ( स्वरूप ) कहा है, जिससे 
शब्द तथा लिङ्ग के अनुसन्धान के बिना भी नेत्र बन्द किये ( निमीलिताक्ष ) मनुष्य 
को “मैं सुखी हूं! इत्यादि जो मानस ज्ञान होता है, वह मुख्य (प्रधान) प्रमाण से सिद्ध 
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अहन्त्वबरा योग्येन प्रमाणसिद्धन उपपादनोयम , नतु शरीरादिना तत्रेनछाया 
व्यतिरेकादपमिचारत ! मुख्ययोग्ताभ्यासित्यनन्तरम्‌ उपपादनीवभिटि पूरणी- 
यम्‌ । आत्मनि प्रमाणानि बहूनि ग्रन्शरगोगवभिया त्यक्तानि रुयुस्ेऽनवेष्ट- 
व्यानि ॥ १८॥ 

आत्मपराक्ष,प्रकरणं लमाप्य इदानीमात्मनानार्उप्रकरणमारभते तत्र पूव: 
पक्षसृत्रम-- 


सुख!दुखज्ञाननिष्पत्त्वविशेषादेकात्म्यम्‌ ॥ १६ ॥ 
एक एब आत्मा चेत्रादिदेदभेदे$पि | कुतः सुखदुःखज्ञानां निष्पत्तेरुत्पत्ते- 


apne es 


तथा प्रत्यक्ष योग्य 'अहुंत्व' आत्मत्वरूप से आत्मा को लेकर उपपादन ( संगत ) 
करना होगा, न कि शरीरादिकों को लेकर, क्योंकि उनमें इच्छादि गुणों का अभाव 
नियत ( सिद्ध ) है । सूत्र में मुख्ययोग्याभ्यां' इस पद के पश्चात्‌ ( उपपादनीयं ) 
ऐसा पद पूरण करना, ( जिससे अहं ऐसा ज्ञान प्रधान होने तथा प्रमाणसिद्ध टोने 
रूप से आत्मा की सिद्धि को करना ऐसा अथ सूत्र का निकलता है) आत्मा में और भी 
अनेक प्रमाण हैं जो उपस्कार के बढ़ जाने के भय से छोड़ दिये उनको मयूख ग्रंथ 
में अन्वेषण करना ( ढूंढ लेना ) चाहिये ॥ १८॥ 

इस प्रकार आत्मा के परीक्षा का प्रकरण समाप्त कर सांप्रत आत्मा के अनेक होने 
का प्रमाण आरम्भ करते है । उसमें पूर्वपक्ष सूत्र है-- 

पदपदाथ --सुखदृःखज्ञाननिष्पत््यविशेषात्‌ = सुख, दुःख तथा ज्ञान गुणों की 
उत्पत्ति में विशेषता न होने से, ऐकात्म्यम्‌ = एक ही आत्मा है ॥ १९ ॥ 

भावाथ--शरीर भिन्न-भिन्न होने पर भी सुख, दुःख तथा ज्ञान इन गुणों की 
उत्पत्ति में कोई विशेषता न होने से संपुण प्राणिमात्र के शरीर में एक ही आत्मा 
है॥ १९ ॥ 

उपस्कार->एक ही आत्मा है चेत्र, मंत्र इत्यादि नाम से शरीरों का भेद होने 
पर भी । क्यों ? सुख-दुःख तथा ज्ञान इन गुणों की निष्पत्ति ( उत्पत्ति ) में विशेष 
न होने से (अर्थात्‌ 'आत्मत्व, केवल एकमात्र आत्मा में वतमान है, सुख के आधा रमात्र 
में वतमान होने से' इस अनुमान से आत्मा में एकत्व सिद्ध होता है) । (इसी के आगे 
शंकरमिश्र व्याख्या करते हुए कहते हैं कि)--“संपूर्ण शरीरों के (अवच्छेद) सम्बन्ध 
से आत्मा को सुख, दुःख तथाज्ञानोंकी उत्पत्ति समान ही है जिस कारण यदि 
प्रदर्शित अनुमान में सुखाश्रय में वतमानता रूप हेतु जीव तथा परमेश्वर दोनों 
में साधारण माना जाय तो परमात्मा में सुख न होने से व्यभिचारी होगा । (यदि 
परमात्म-साधारणनहो तो जो सुख को भी परमात्मा में मानते हैं उनके मत में 


२६२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


रविशेषात्‌ , सः शरोरावच्छेदेन सुखदुःख ज्ञानानामुत्पत्तिरविशिष्टेव यत्तः । यद्या- 
स्मभेदसःधकं छिज्ञान्तरं भवेत्तदा !सध्येद!त्मभेदः ¦ न च तदस्ति, सथा तत्तत्प- 
देशावच्छेदेन शब्दनिष्पत्तावांप शब्दहिङ्गाविशेषादेकमेलाकाशम्‌ , यो''प्द्यादि- 
प्रत्ययलिङ्काबशेषःदेक फव काः, पूर्वापरादिएत्ययलिङ्गःविशेषादेकेब 
दक ।। १९ || 

सिद्धान्तमाह-- 


व्यवस्थातो नाना ॥ २० ॥ 


गह. 
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जीव तथा परमात्मा में वतमान संख्या में सुखाश्रयता होने पर भी आत्मत्व साध्य 
न होने के कारण व्यभिचारी हेतु हो जायगा ” ऐसी शंका के निवारणाथ शंकर- 
मिश्र ने तथा सूत्रकार ने भी दुःख गुण लिया है। अर्थात्‌ आत्मत्व परमात्म-साधा- 
रण नहीं है यह भाव है) । 'जीवों क्री एकता सिद्ध होने पर भी जीव तथा परमात्मा 
की एकता तो असिद्ध ही है तो पुनः कैसे आत्मा का ऐक्य सिद्ध होगा इस शंका 
के समाधानाथं ही सूत्र तथा उपस्कार दोनों में ज्ञान गुण लिया है, अर्थात्‌ जीव 
तथा परमात्मा में वर्तमान आत्मत्व उक्त अनुमान में पक्ष है, 'ज्ञानाश्नयभात्र में 
वर्तमानता हेतु है, अतः उक्त व्यभिचारादि दोष न होंगे यह भाव है। उक्त 
अनुमान से पुरुषविशेष के सुखादि गुणों को दृष्टान्त जानना चाहिये । (आगे पूव- 
पक्षिमत के आशय को प्रगट करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यदि आत्माओं के 
भेद को सिद्धि करने वाला कोई दूसरा हेतु हो तो आत्माओंका भेद सिद्ध 
होगा, और वह नहीं है । ('लिङ्गाविशेषात्‌' इस पूवप्रदशित हेतु का स्मरण कराते हुए 
शंकरमिश्र कहते हैं कि)--जिस प्रकार उस २ प्रदेश को (भेरी, शंख आदि आकाश 
को लेकर) शब्द की उत्पत्ति होने पर भी शब्दरूप साधकलिङ्ग में समानता होने 
से एक ही आकाश द्रव्य है, तथा 'एक काल में उत्पन्न हुआ इत्यादि साधक 
हेतु की समानता होने से एक ही आकाश द्रव्य है तथा एक काल में उत्पन्न हुआ 
इत्यादि साधक हेतु की समानता से एक ही काल नामक द्रव्य है, एवं पूव, पश्चिम 
आदि प्रतीति रूप साधक लिङ्गों की समानता से एक ही दिशा है । उसो प्रकार 
आत्मसाधक सुखादिकों की उत्पत्ति समान होने से आत्मा भी एक है ॥ १९॥ 

सूत्रकार सिद्धान्त कहते हैं-- 

पद्पदाथं ==व्यवस्थातः = कोई सुखी, कोई दुःखी इस व्यवस्था के कारण, 
नाना = आत्मा अनेक हैं॥ २० ॥ 

भावार्थ--कोई धनिक है, कोई दरिद्र इस व्यवस्था (नियम) के कारण, धनिक- 
शरीर में वर्तमान आत्मा, उसी सभय ज्ञायमान दरिद्र के शरीर में वतंमान आत्मा से 
भन्न है, उसी काल के दरिद्रता के उत्पादक अहष्टवाली आत्मा से भिन्न होने से घट 
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नारा आत्मानः । कुतः ? व्यवस्थातः । व्यबस्था प्रतिनियमः यथा +श्विदा- 
ह्यः, कश्चित रड? कश्चित्‌ सखी, कञ्चिद्‌ दुःखो, कञ्चिदञ्चामिजनः, 5 ख्रिन्नों चा- 
भिजनः, कश्विद्विदान कञ्चित्‌ जाल्म ३नीयं व्यवस्था आत्मभेदमन्तरेणानुपपद्य- 
माना साधयत्यात्मना भेदम । न च जन्मभेदेन बाल्यकोमारबाद्धक्यसेदेन ता, 
एकस्याप्यात्मनो यथा व्यवाथा तथा चेत्रमेत्राद्दिहभेदेशप स्यादिति इ न्यम 


काळभेदन विरुद्धधमाध्याससम्मवात्‌ )। २० ॥ 
प्रमाणान्तरसाइ-—- 


शात्रसामथ्याच ॥ २१ ॥ 


“as 
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के समान, तथा जीवात्मा परमात्मा से भिन्न है, सवज्ञ न होने ने, घट के सम 
इन अनुमानों से आत्मा नाना है, यह यह सिद्ध होता है ॥ २० ॥ 

उपस्कार आत्मा अनेक हैं। क्यों ? प्रतिनियमः (प्रत्येक में नियत होना) 
रूप व्यवस्था होने से । जसे कोई मनुष्य आढ्य (धनवान,) कोई ( रङ्कु ) दरिद्र, 
कोई मुखी, कोई दुःखी, कोई उच्च कुल में उत्पन्न, कोई नीच कुल में उत्पन्न, कोई 
विद्वान्‌, कोई मूख, इस प्रकार को यह व्यवस्था आत्मओं के भेद के विना संगत 
न होने के कारण आत्माओं के भेद को सिद्ध करती है। जन्म के भेद से, अथवा 
बाल्यावस्था, कुमोरावस्था, तथा वृद्धावस्था के भेद से एक ही आत्मा में जिस 
प्रकार व्यवस्था होती है उसी प्रकार चेत्र, मत्र आदिशरीर के भेद से भी एक ही 
आत्मा मानने के पक्ष में भी उक्त व्यवस्था हो जायगी । ऐसा एकात्मवादी पूवंपक्षी 
नहीं कह सकता । क्योंकि देश में वतमानता का काल अवच्छेदक होने के कारण 
कालभेद से विरुद्धधर्मो का अध्यास ( आरोप ) हो सकता है ॥ २० ॥ 

'एकं विज्ञानमानन्दं ब्रह्म” एक अर्थात्‌ ज्ञान तथा आनन्दरूप ब्रह्म है, इस श्रुति 
में आत्मा एक है ऐसा कहा है ऐसा होने से 'नरशिरःकपालं शुचि प्राण्यंगत्वात्‌' 
अर्थात्‌ मनुष्य के मस्तक को हड्डी शुद्ध है प्राणी का अंग होने से इस अनुमान 
में आगम (शास्त्र) के विरोध के समान आत्मा के अनेक होने में भी 'एकम्‌' इत्यादि 
श्रुति का विरोध होने से उपयुक्त आत्मा या अनेकतासाधक अनुमान प्रमाण 
नहीं हो सकता इस पूर्वपक्ष के समाधानाथ आत्मा की अनेकता में शास्त्र का प्रमाण 
दिखलाने के लिये शंकरमिश्र अग्निम सूत्र का अवतरण देते हैं--कि ) आत्मना- 
नात्व में दूसरा प्रमाण सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्‌ पदार्थ-शास्त्रसामर्थ्यात्‌ चर-श्रुतिप्रमाण के बल से भी (आत्मा का 
नानात्व सिद्ध हे) ॥ २१ ॥ 

भावाथ--श्रति में भी अर्थात्‌ द्वे ब्रह्माणी वेदितव्ये’ अर्थात्‌ दो आत्मा जानना 
इत्यादि श्रंति में भी आत्मा का नाना होना उक्त होने के कारण आत्मा अनेक 
हैं यह सिद्ध होता है ॥ २१ ॥ 


२६४ नेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


शास्र श्रुतः, तया5प्यात्मना भेदप्रतिपादन'त | श्रयते हि 'दु ब्रह्मणो वेदित 

व्ये” इत्यादि तथा द्रा सुपर्णा सयुज्ञा सखाया समान वृक्षं परिषम्बजाने? 
इत्याद्च ॥ ९९॥ 

इत श्राशाङ्कर कणादसूत्रापस्कार तृतोयाध्यायस्य द्वितायाहि क | 

समाप्तश्चायं ठृनोयोऽध्यायः । 
त त त त Oh त क त ONO 
खपस्कार- शस्त्र शब्द का मुख्य अथ इस सूत्र में श्रुति ( वेदभाग है ) उसमें 

भी आत्मा के भेद कहे हैं। क्योंकि बेद में मुना जाता है--्वे ब्रह्मणी वेदितव्ये 
अर्थात्‌ दो ब्रह्म जानना इत्यादि। तथा {द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समान वृक्ष 
रिषस्वजाते' अर्थात्‌ दो सुन्दर पंखवाले, समान रूपवाले, परस्पर मित्र 
ऐसे आत्मारूप पक्षी शरीररूप एक ही वृक्ष को आलिङ्गन करते हैं अर्थात्‌ 
बट हू, इत्यादि श्रुति भी आत्मा की अनेकता सिद्ध करती है। यहाँ पर 'तत्त्व- 
मसि इवेतकेतो, ब्रह्मविद्ब्रहव भवति अर्थात्‌ हे श्वेतकेतु ! वही ब्रह्म तुम ( जीव ) 
हा, ब्रह्म को जाननेवाला जीव आत्मा ब्रह्मत्व रूप ही होता है इत्यादि श्रति 
में निश्चित किये आत्मा के ऐक्य का आत्मा नाना मानने से विरोध हो जायगा । 
ऐसा वेदान्तिमत से पूर्वपक्षी नहीं कह सकता । क्योंकि 'तत््वमसि' इस श्रति का 
जीव और ब्रह्म के अभेद से ब्रह्म ही का सम्बन्धी जीव है ऐसा समभने में, तथा 
ब्रह्मवित्‌ इस श्रुति का मुक्तिकाल में दुःखरहित होने के कारण ब्रह्म के समान 
जीव है यह कहने का तात्पर्यं है, ऐसा न हो तो 'निरंजनः परमं साम्यमपैति 
अर्थात्‌ मोक्षकाल में दुःखहीन आत्मा ब्रह्म के अत्यन्त समानता को प्राप्त होता है 
यह श्रुति असंगत हो जायगी । अतः कोई दोष आत्मा के नाना मानने के पक्ष में 
नहीं हो सकता ।। २१ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्र कृत कणाद सूत्रों की उपस्कार-व्यास्या में 
तृतीयाध्याय का द्वितीय आह्विक समाप्त हुआ । 
तृतीयाध्याय समाप्त । 


चेतुथांध्याये प्रथमा हिकम्‌ 


प्रथिव्यादीना नवानामुहंशं लक्षणपरोक्षां निवत्य प्रकृतेमू लकारणतां स दका 
भिगतां निराचिकोएु : परमाणूनां मूछकारणत्व प्रथिव्यायन्त भा अड सिषाश्रयि- 
घुर्नित्यस्वसामान्यळक्षणं ताबदाहू-- 


सदकारशवन्नित्यम्‌ ॥ १ ॥ 


न कारणतद्कारणतत्‌ पदसंस्कारात्‌ | तदेवं घटादीनां व्यत्रच्छेरः। तथापि 
प्राग भावेऽतिव्याप्िरिस्यत आह-सदिति । सत्तायो गोत्यथेः | समवायविशेष पदा 
थयोः सक्तेकाथसमवाय एत्र सत्तायोगः, सामान्यान्तरस्य सत्तायाश्च सत्प्रत्य- 


eaters म am का, 


पृथिवी आदि नो द्रव्यों के लक्षणों की परीक्षा कर सांख्यदशन में अभिमत सत्त्व, 
रज तथा तम गुणरूप प्रकृति जगत्‌ कार्य का मूल कारण है इसका खण्डन करने की 
इच्छा करते हुए सूत्रकार पृथिव्यादिकों के परमाणु ही मूल कारण हैं जो 
पृथिवी आदि द्रव्यों के ही अन्तर्गत हैं यह सिद्ध करने को इच्छा करते हुए प्रथम 
सामान्यरूप से नित्यत्व का लक्षण कहते हैं-- 

पद्पदाथ- सत्‌ = सत्ताजातिवाला, अकारणवत्‌ = कारणरहित, नित्यं = नित्य 
होता है ॥ १॥ 

भाषाथ--सत्ताजाति का सम्बन्धी तथा कारणवान्‌ न होनेवाला ( अर्थात्‌ 
कारण रहित ) पदाथ नित्य कहा जाता है॥ १॥ 

उपस्कार--जो कारणवान्‌ न हो वह अकारणवान्‌ होता है, ऐसा 'अकारणवत्‌ 
इस सूत्र के पद का संस्कार ( व्युत्पत्ति ) से अथ होता है, जिससे घटादि कार्य 
्रव्यों के कापालादि कारण होने से व्यावृत्ति हो जाती है। तथापि प्रागभाव भी 
अनादि कारणहीन होने से ( इस नित्य के ) लक्षण में अतिव्याप्ति दोष हो जायगा 
इसलिये दूसरा लक्षण सूत्रकार ने 'सत्‌' सत्तायोगी अर्थात्‌ सत्ताजाति का सम्बन्धी 
ऐसा किया है प्रागभाव में सत्ता न होने से अर्थात्‌ वह भावपदाथ न होने से उक्त 
दोष न होगा । (यहां पर सत्ता का सम्बन्ध समवाय तथा एकाघिकरणतारूप सामा- 
नाधिकरण्य इन दोनों में से एक लेना पड़ेगा, क्योंकि एक-एक को ले तो सामान्या- 
दिकों में अव्याप्ति हो जायगी । सामानाधिकरण्य भी समवाय-सम्बन्धघटित ही कहना 
पड़ेगा, नहीं तो किसी प्रकार से सामानाधिकरण्य होने से प्रागभाव में अतिव्याप्ति 
दोष हो जायगा । समवाय में भी स्वस्वरूप सम्बन्ध से वृत्तिता होने से समवायघटित 
सामानाधिकरण्य वतंमान नहीं है इसी आशय से शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )-- 
समवाय तथा विशेष इन दो पदार्थो में सत्ताजाति के साथ एक पदाथ में रहना ही 
सत्ता योग है, दूसरे जातियों में तथा सत्ताजाति में सत्‌ प्रतीति के विषय होने से 


त सिजन pe FFU SONS. ren कळ 


२६६ बैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


यविषयतेव सत्तायोगः, स च प्रत्ययो वस्तुस्वरूपमात्रनिबन्धन इत्यन्यदेतत्‌ । न 
चान्यत्रापि तथबास्तु कि सत्तयेति बाच्यभ्‌ अनुगतमतेस्ततृसिद्धेरुक्तखात्‌ ॥१॥ 
नित्यसामान्यमभिघायेदानीं परमाणुमधिकृत्याहू -- 


तस्य काय लिङ्गम्‌ ॥ २ ॥ 


तस्य परमाणोः कायं घटादि लिङ्गम्‌ | तथाच गौतमोयं सूत्रमू-व्यक्तात्‌ 
व्यक्तस्य निष्पत्तिः प्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌' अ° ४ आ० १ सू० ११ इति | अवयवाब- 
यविभ्रसङ्गस्तावदनुभूयते स यदि निरवविः स्यात्‌ तदा मेरुसषपयोः परिणामभेदो 
न स्यात्‌, अनन्तावयवारब्धत्वाबशेषात्‌ । न च पामाणप्रचयबिशेषाधोनो विशेषः 


योग्य यु 


सत्ता का योग है, किन्तु यह सत्ता के योग का ज्ञान केवल वस्तुओं ( सामान्य 
विशेष, दुसरी जातियों, तथा सत्तारूप पदार्थों में केवल इनके स्वरूप ही को 
विपय करता है, सत्ताजाति को नहीं यह एक दूसरी बात है। ( किन्तु इसी प्रकार 
द्रव्यादि तीन. पदार्थों में भी वस्तुस्वरूप को विषय करनेवाली ही यह 'सत्‌' है ऐसी 
प्रतीति हो सकती है तो सत्ताजाति मानने की क्या आवश्यकता ? ऐसा नहीं कहा 
जा सकता, क्योंकि 'सत्‌ है, सत्‌ है' ऐसी द्रव्यादि तीन पदार्थो में अनुगत बुद्धि ही 
सत्ताजाति का साधक है यह कहा गया है ॥ १॥ 

इस प्रकार नित्य सामान्य को कहकर सांप्रत परमाणु को विषय कर सूत्रकार 
कहते हैं-- | 

पद्पदार्थे--तस्य = उस परमाणु का, कार्य = घटादि कायं, लिङ्गम्‌=साधक 
है ॥ २॥ 

भाव।थ--उस पृथिव्यादि परमाणुरूप नित्यद्रव्य का घट आदि कायंद्रव्य 
साधक लिङ्ग है ॥ 

डपस्कार-उस नित्य पूथिवी परमाणु का घट आदि कार्य ही साधक लिङ्ग 
है । इसी कारण गौतम महषि का--'व्यक्तात्‌ व्यक्तस्य निष्पत्तिः प्रत्यक्षप्रामाण्यात्‌' 
अर्थात्‌ व्यक्त परमाणुरूप कारण से व्यक्त घटादि काये की उत्पत्ति होती है यह 
प्रत्यक्षप्रमाण से सिद्ध है (अ० ४ आ० १ सू ०११) घट का अवयव कपाल उसका खण्ड 
कपाल इत्यादि अवयवों का अवयव इत्यादि अवयव-परम्परा का अनुभव होता है वह 
यदि निरवधि (मर्यादारहित) हो तो सुमेरु नामक पवत तथा सर्षप (सरसो) रूप 
अवयवि द्रव्यो का भिन्न-भिन्न परिमाण न होगा, क्योंकि दोनों ही अनन्त अवयवों 
से उत्पन्न हुये हें, यह दोनों में समानता है कारण के परिमाण, तथा प्रचयनामक 
विशेष के कारण सुमेरु तथा सर्षपरूप दोनों अवयवि द्रव्यो में विशेषता ( परिमाण- 
भेद ) हो जायगा- ऐसा पूवपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि अवयवों की संख्या में 
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स्यादिति वाच्यम्‌ सट्नयाविशेषाभावात्तयोरप्यनुपपत्तेः। प्रलयाबधिः स्यादिति 
चेत्‌ अन्त्यस्य कस्यचि|न्नरवयवस्वे प्रलयस्यैव। नुपपत्ते:, अवयर्वाचभागविना रा- 
योरेव द्रव्यनाशकत्वात । बिभागइच मार्वाधः तस्यकाश्रयत्वानुपपत्त:। तस्मान्नि- 
रवयव द्रञ्यमवधि: छ एवं परमाणु: । न च त्रसरेणुरेबाबधिः, तस्य चाक्षुषः 
द्रव्यत्वेन महत्त्वादनेकद्रव्यवत्त्वाच, महत्त्वस्थ चाक्लुषप्रत्यक्षत्वे करणत्वम्‌ 
अनेकद्रव्यवस्वमादायेव, अन्यथा महर्त्रमब न स्यात्‌ कस्य कारणत्वम्भवेत्‌ । न 
च त्रसरेणोरबयबा। एब परमाणबः, मद्द्रव्यारम्भकत्वेन तेषामपि सावयवत्वा- 
नुमानात्‌ तन्तुवत्‌ कपाळवश्च। तस्मात्‌ यत्‌ काय्यद्रव्यं तत्‌ सावयवम्‌ , यच सावः 
यवं तत्‌ काय्यं द्रव्यम्‌ । तथाच यतोऽवयवात्‌ काय्ये त्वं निवत्ते तत्र सावयवत्व- 


मपोति निरवयवपरमाणुसिद्धिः। तदुक्तं प्रशास्तदेबाचाय्येः सा च द्विविधा 
नित्या चानित्या च' इति ॥ २॥ 


विशेषता न होने से वे दोनों परिमाणविशेष तथा प्रचयविशेष भी नहीं हो सकते । 
यदि प्रलय ( नाश ) को ही अवधि मानेंगे” ऐसा कहो तो अन्तिम किसी 'अवयव 
के निरवयव ( नित्य ) मानने से विनाश ही न बन सकेगा । क्योंकि अवयवों का 
परस्पर विभाग, तथा नाश ही द्रव्य के नाश करने वाले होते हे । अवयवों का विभाग 
अवधि नहीं हो सकता, क्योंकि वह एक आधार में नहीं हो सकता । 
इस कारण निरवयव ( अवयवरहित ) कोई द्रव्य ही अवधि होगा, वही है 
परमाणु । गवाक्षरंध्रों ( भरोखों ) में देखाने वाले सूक्ष्म रजरूप त्रसरेणु द्रव्य ही 
अवधि ( अन्तिम अवयव ) नहीं हो सकते, क्योंकि उनका चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होनेवाले द्रव्य होने से (अर्थात्‌ च। क्षुषप्रत्यक्षयोग्य द्रव्य होने से त्रसरेणु में सावयव- 
त्व सिद्ध हो सकता है, जिसका अनुमान का प्रकार वायु परमाणुओं की सिद्धि में 
दिखा चुके हैं ) । महत्‌ परिमाण होने से, तथा अनेक द्रव्यवत्त्व ( सावयवत्व ) भी 
होने से, महत्‌ परिमाण चाक्षुषप्रत्यक्ष में सावयवत्व को लेकर ही कारण होता है, 
नहींतो ( सावयवता के बिना ) महत्‌ परिमाण ही न होगा, तो किसको कारणता 
होगी ? 'त्रसरेणु के अवयव ही परमाणु हं ऐसा नहीं कह सकते क्योंकि महत्प- 
रिणामवाले द्रव्य के उत्पादक होने से उनमें भी सावयवता त्रसरेणु के अवयव 


सावयव हुँ अपने से महत्परिमाण वाले त्रसरेणु के उत्पादक होने से, तन्तु तथा 
कपाल के समान इस अनुमान से त्रसरेणु के अवयव के भी अवयव है यह सिद्ध 


होता है) । इस कारण जो कायंद्रव्य होता है वह सावयव होता है, और जो सावयव 
होता है वह कारं द्रव्य होता है ऐसा होने से जिस अवयव में कार्यता नहीं होती 
वह सावयव भी नहीं होता इसलिये निरवयव परमाणुओं की सिद्धि होती है। 
इसी कारण प्रशस्तदेव ने भाष्य में कहा है--'वह प्रथिवी नित्य तथा अनित्य भी 
है' अर्थात्‌ नित्य परमाणुरूप, तथा अनित्य कायरूप दो प्रकार की है॥ २॥ 
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इदानों परमाणो रूपादिसिद्धये ध्रमाणमाइ-- 
७ 
कारणभावात्‌ काय्यभावः ॥ ३ ॥ 

रूपादोनां कारणे सद्भावात्‌ क/य्य सद्भ!वः, कारणगुणपूच का हि काथ्यगणा 
अवन्ति घट-पटादो तथा दशनादित्य्थः ॥ ३ ॥ 

इदानों सवॉनित्यताबादि निर! करणायाह -- 

अनित्य इति विशेषतः प्रतिषेधभावः ॥ ४ ॥ 

विशेषत इति पष्ठयन्तात्तसः । (नथाच) बिशेषस्य नित्यस्य प्रतिषेवम्तदा 

स्यात्‌ यद्यनित्य इति प्रत्ययः शब्दप्रयोगश्च न स्यात्‌ नञ उत्तरपदार्थ निषेवार्थ- 
Peis naan oR 


इस समय परमाणु में रूप आदि गुणों को सिद्ध करने के लिये सूत्रकार प्रमाण 
कहते हैं-- 

पद्पदाथं--कारणभावात्‌ = कारण में रहने से, कार्यभावः = कायं में होना ! ३॥ 

भ वार्थ--कारणगुणपूर्वक काय गुण होते हे ऐसा घटादिकों में नियम दिखाने 
से परमाणु के कायं त्रसरेणु आदि में भी रूपादि कार्य देख कर उनके मुल कारण 
परमाणुओं में रूपादि गुण हैं यह सिद्ध होता है ॥ ३॥ 

उपस्कार--रूप. रस आदि गुण परमाणु आदि कारणों में होने से उनके कार्य 
त्रसरेणु आदिको में रूपादि गुणों की सत्ता है, क्योंकि कारण के गुणपूर्वक कार्य के 
गुण होते ह, ऐसा घट-पट आदि काय में देखा जाता है ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥ ३ ॥ 

सांप्रत संपूर्ण पदार्थों को अनित्य ही माननेवालों का मत खण्डन करने के लिये 
सूत्रकार कहते हूँ-- 

पद्पदाथं--अनित्यः इति = अनित्य है ऐसा, विशेषतः = नित्य विशेष रूप से, 
प्रतिषेध भावः = निषेध है ॥ ४॥ 

भावा थ--यदि नित्यरूप विशेष को न माने तो अनित्य ( नित्य नहीं है ) 
ऐसा निषेध न हो सकेगा, अतः बिना घट के घट नहीं है यह निषेध जिस प्रकार 
नहीं हो सकता उसी प्रकार बिना नित्य पदार्थ माने अनित्य है ( नित्य नहीं है ) 


यह भी निषेध न हो सकेगा, अतः पदार्थ मात्र अनित्य है यह सिद्धान्त असंगत 
है ॥। ४॥। 


उपस्कार--सूत्र में 'विशेषत:' इस पद में विशेषस्य ऐसे षष्ठी के अथ में विशेष 
पद के आगे 'तसि' प्रत्यय है । ऐसा होने से नित्यरूप विशेष का निषेध तब हो 
सकेगा, यदि 'अनित्यः' ( नित्य नहीं है ) ऐसा ज्ञान तथा शब्द का प्रयोग रूप 
व्यवहार न होगा, क्योंकि नन्‌ यह निषेध उत्तर पदार्थ नित्य का निषेध करता है, तो 
नित्य के न होने पर 'अनित्य' है ऐसा निषेध कैसे होगा । और अनित्य है ऐसा प्रयोग 
होता तो है, अतः नित्य पदार्थ है यह सिद्ध होना है। ( इस व्याख्या में 'यदा तदा” 
ऐसा सूत्र में अध्याहार करना होगा, इसलिये शंकरमिश्र दुसरी सूत्र की व्याख्या 
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त्वात्‌ तत्‌ कथं नित्यामावेऽनित्य इति स्यात्‌ , भवति च ततो नित्यमस्तोति 
सिद्धम्‌ ¦ यद्वा अनित्य इति न नित्यः परमाणुरित्यनेन प्रकारेण नित्यस्य त्वया 
प्रतिषेधः कतव्यः। अनेन च प्रकारेण प्रतिषेवो न मिध्यति सिद्धयलिद्विप्रतिहत- 
त्वात्‌ । युत्रश्रेत्रं चोजनीयस्‌-अकारः स्वतन्त्र एव ५तिषेधवचनः “अमानोनाः 
प्रतिपेथबचनाः' इति तथा चानित्य इति न नित्य इत्यथः | प्रतिषे मावः प्रतिषे- 
धस्वरूप तेन न नित्य इति विशेषस्य नित्यम्य प्रतिषेधस्वरूपम्‌ , तञ्च न सम्भवः 
तोति शेषः ।। ४ ॥ 

ननु परमाणुन नित्यः मूतर गात्‌ घटबत्‌ , एवं रूपवत्त्वरसवत्त्वादय: प्रत्येकं 
करते हैं कि )--अथवा 'अनित्यः इति’ अनित्य है ऐसा कहने से परमाणु नित्य नहीं 
है, इस प्रकार आप ( सर्वानित्यतावादी ) निषेध करेंगे, किन्तु इस प्रकार निषेध 
सिद्ध नहीं होगा, क्योंकि यदि निषेध का प्रतियोगी (नित्य-पदार्थ) यदि सिद्ध है तब 
भी सर्वनित्यता सिद्ध न होगी, तथा नहीं है तो नित्यरूप प्रतियोगिता न के बिना 
भी अनित्य ( नित्य नहीं ) यह निषेध न बनेगा, इससे भी आपके सर्वानित्यतावाद 
की सिद्धि न होगी इस प्रकार नित्य की सिद्धि तथा असिद्धि दोनों पक्ष में व्याघात 
होने से मंगत नहीं है । इस पक्ष में सूत्र के अर्थ की योजना ऐसी करनी चाहिये--सूत्र 
में 'अ' ऐसा भिन्न प्रतिषेधवाचक वचन स्वतन्त्रता से निषेध का वाचक है, क्योंकि 
'अमानोना प्रतिषेधवचनाः' अर्थात्‌ अ, मा, नो, और न यह निषेधवाचक अव्यय 
हैं, ऐसा पाणिनीय सूत्र में कहा है । ऐसा होने से 'अनित्य:' इसका नित्य नहीं ऐसा 
सूत्र का 'अनित्यः' इस अव्ययसहित नित्य शब्द का अथे होता है। आगे सूत्र के 
'प्रतिपेधभावः' इस पद का अर्थ है प्रतिषेध का स्वरूप, इससे “न नित्यः? नित्य नहीं 
है, इति । इस प्रकार विशेष नित्य के प्रतिषेध का यह स्वरूप है, वह नित्य पदार्थ 
न मानने से न हो सकेगा । ऐप सूत्र का भाव है ॥ ४॥ 

परमाणु नित्य नहीं है, मूत द्रव्य होने से, घट के समान, इसी प्रकार रूपवत्ता, 
रसाधिकरणता इत्यादि कभी प्रत्येक हेतु ( परमाणु में अनित्यतासाधक जानना 
चांहिये ) । एवं षट्‌ परमारगुओं का एक ही समय संयोग होने के कारण परमाणु 
षडंश ( षट्‌ अवयव वाला ) है, ऐसा होने से ( परमाणु नित्य नहीं है) अवयव 
वाला होने से तथा एकदेश में रहनेवाले संयोग के आधार होने से यह भी अनुमान 
से सिद्ध हो सकता है । यहां पर मध्य के परमाणु में ऊध्वंदेश, अधोदेश तथा 
पाइवंभाग ( अगल-बगल ) रहनेवाले परमाणुओं से जो संयोग है उसमें परमाणु 
का पूवं के साथ जो संयोग है वह मध्य तथा पश्चिम परमाणु में आश्रित नहीं है । 
एवं मध्य तथा पश्चिम परमाणु का संयोग मध्य तथा पूर्व परमाणु के आश्रित नहीं 
है। इसी प्रकार अन्यत्र भी परमाणु में षंडशता होती है इत्यादि न्याय-वातिक आदि 
ग्रन्थ में विशेष देख लेना चाहिये । ( आगे शंकरमिश्र पूर्वपक्षिमत से परमाणु 
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हेतव उन्नेयाः, एवं षटकेन युगपदूयोगात्‌ परमाणोः षडंशता तथाच साजयव- 
सात्‌ अव्याप्यवृत्तिसंयोगाश्रयस्वात्‌ ¦ किञ्च परमाणोमव्ये यद्याकाशमस्ति तदा 
रहाद्रत्वेनेद सावगवत्वय, अथ नास्त, वदाकाशस्यासवगतत्वप्रसङ्ग; । किख 
छायाचस्वात्‌ आवृत्तिमत््वात्‌ू । अपिच यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकमिव्यादिक्षणिर्त्वसा- 
धकानुसानादपि परसाणोरनित्यता, तथा चेतावती चेदनुमितिपरम्पर! तदा 
कथमुच्यते पग्म'णुनित्य इत्यत आह-- 
रविद्या ॥ ५ ॥ 


प्रमाणोरनित्यत्वबिषया सर्वाप्यनुमितिः अविद्या ञ्रमरूपा आभासप्रभव- 
७. हु ॥ ५ नु 
त्वात्‌ । आपाततो धर्मिप्राहकमानबाधः सवत्र विपक्षबाधकप्रमाणशन्यत्वाद्रच- 


में सावयवत्व सिद्ध करते हुए आगे कहते हैं कि )--और परमाणु के मध्य भाग 

में यदि आकाश प्रदेश है तो छिट्रयुक्त होने से परमाणु अवयव वाला है यह सिद्ध 
होगा, यदि नहीं है तो आकाश सवत्र व्यात है यह सिद्धान्त न हो सकेगा । तथा 
छाया का आधार होने से, तथा ( आउइत्तिमत्ता ) स्पन्दनात्मक क्रियाविरपवाच्‌ 
होने से भी ( परमाणु सावयव सिद्ध हो सकते हे) । और जो-जो सत्‌ होता है, 
वह २ क्षणिक ( क्षणविनाशी, होता है, इत्यादि क्षणिकता के साधक अनुमान से भी 
परमाणु में अनित्यता सिद्ध हो सकती है, अतः इतने अनुमानों की परम्परा (अनेक 
अनुमान ) परमाणु में अनित्यता के साधक हैं तो सिद्धान्ती परमाणु नित्य है यह 
कैसे कह सकता है ऐसे पूर्वपक्षी के पूर्वपक्षमत से शंका पर सिद्धान्त मत से सूत्रकार 
सूत्र में कहते हें--- 

पद्पदाथं--अविद्या = भ्रमरूप अयथार्थ ज्ञान है ( परमाणु में अनित्यता 
ज्ञान ) ॥ ५॥ 

भआावाथ -- पुवंपक्षी के दिये हुए परमाणु में अनित्यता-साधक संपूण अनुमिति 
आदि रूप ज्ञान दुष्ट हेतुओं से होने के कारण भ्रमरूप अययाथ हुँ, अतः उनसे परमाणु 
में अनित्यता सिद्ध नहीं हो सकती ।। ५॥ 

उपस्कार--परमाणुओं के अनित्यता को विषय करनेवाले संपूर्ण ही अनुमान 
अविद्या अर्थात्‌ भ्रमरूप अयथाथ ज्ञान हैं, क्योंकि पूवंपक्षी के दिये हुये संपूर्ण अनुमान 
दृष्ट हेतुओं से हुये हैं। सामान्यरूप से ज्ञात होनेवाळा परमाणुरूप धर्मी (पक्ष ) के 
ग्राहकप्रमाणों का बाघ दोष है ( अर्थात्‌ तस्य कार्य 'लिङ्गं' इस सूत्र के उपस्कार 
में ‘निरवयवं द्रब्यमवधिः' अर्थात्‌ अवयव रहित द्रव्य अवधि है, इत्यादि कहा है उससे 
बाध-अर्थात्‌ व्यापक सावयवत्व के अभाव से निरवयव होने के कारण व्याप्य अनित्यता 
का अभाव सिद्ध होता है । ) तथा संपूर्ण पूवपक्षी के हेतुओं में अनुकूल तर्करूप 
विपक्ष में बाधक प्रमाण न होने से व्याप्यत्वासिद्धि भी दोष है, एवं किसी-सावय- 
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प्यत्वासिद्धि; कचित्‌ स्वरूपासिद्विरित्यादि समानतन्त्रेऽन्वेष्टव्यम्‌ ॥ ५॥। 
ननु यदि परमाणुरस्ति कथमिन्द्रियेण न गृह्यते रूपबत्त्वस्पशोव त्त्वादय- 
ख्न्द्रियकत्व प्रयोजकास्त्वयबो पपाहिता इत्यत आह-- ( 
महत्यनेकद्रव्यवत्वात्‌ रूपाचोपलब्धिः ॥ ६ ॥ 
महति महत्त्ववति द्रव्ये महच्छन्दान्‌ पारमाणवाचकात गण व!चकान 
मतुपो लोपात्‌ | अनेकद्रव्यवक्त्वादिति । अनेक द्रव्यमाश्रयो यस्य तदनेकद्र व्यम्‌ 
तदू यस्यास्ति तदनेकद्रव्यबत्‌ नद्ध।वस्तस्मात्‌ अनेकद्रव्यबत्त्वातू । एव लति 
वायुराप प्रत्यक्षः स्यादत उत्त-रूपाश्चत । उद्भतादनभिभूतादिति वक्ष्यते । 
उपलब्धिरिति । बहिरिन्द्रियेणेत शोषः | तथाच परमांणोमंहरबाभावादनु पल- 


नयक पह .। 


वत्वादि हेतु में निरवयव रूप से सिद्ध परमाणु में सावयवत्व के न होने से स्वरूपा- 
सिद्धि दोष भी होता है । इत्यादि दोष (मन को लेकर मूतंत्वादि हेतओ में व्यभिचार 
दोष ) होता है, इसका विस्ताररूप से वणन गौतम-प्रणीत समानशास्र न्यायदशन 
में देखना चाहिये ।। ५॥। 

'यदि परमाणु द्रव्य हैं उनका चक्षुरादि इन्द्रियों से ग्रहण क्यों नहीं होता, क्योंकि 
रूपाश्चय, स्पर्शाधारता इत्यादि के प्रत्यक्षता के प्रयोजक हैं ऐसा ( आप ) सिद्धान्ती 
ने ही कहा है इस शंका के समाधांन में सूत्रकार कहते हैं 


पद्‌ पदाथ-महति = महत्परिमाणवाले में, अनेकद्रव्यवर त्‌ = सावयवता होने 
से, रूपात्‌ च = और रूप होने से भी, उपलब्धि: = प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ॥ ६॥ 


भावाथ-महत्परिमाणवाले द्रव्य में अनेकद्रव्यवत्ता ( सावयवता ) तथा 
रूपविशेष होने से भी बहिरिन्दरिय से प्रत्यक्ष होता है अतः परमाणुओं में महत्परि- 
माण न होने से उनका बहिरिन्द्रियों से ग्रहण नहीं होता ॥ ६।। 

उपस्कार--महान्‌ अर्थात्‌ महत्परिमाणवाले द्रव्य में यहाँ 'महत्‌' इस शब्द से 
जो परिमाण का वाचक है ( यदि कहो कि 'महत्‌ शब्द कैसे परिमाण को कहेंगा 
“महत्त्व शब्द उस परिमाण का वाचक है' तो शंकरमिश्र कहते हैं कि ) —गुणवाचक 
शब्दों के “मतुप्‌ ' प्रत्यय का लोप हो जाने से ( महत्‌ शब्द परिमाण का वाचक है। 
'अनेकद्रव्यवत्त्वात्‌' इस सूत्र के पद का अनेक द्रव्य हैं आधार जिसके वह अनेक 
द्रव्य है, वह जिसका हो वह अनेवद्रव्यवान्‌ होता है, उसका भाव ( धमं ) उससे 
ऐसा “अनेकद्रव्यवत्त्तात का अथ है। किन्तु ऐसा ( अनेकद्रव्यवत्त्व होने से यदि 
प्रत्यक्ष होता हो तो वायु का भी प्रत्यक्ष हो जायगा क्योंकि उसमें अनेक द्रव्यवत्त्व 
है, इसलिये सूत्रकार ने 'रूपाच्च' रूप होने से भी ऐसा तीसरा हेतु दिया है। जो 
उद्भूत तथा अभिभूत ( दबा हुआ ) न हो यह आगे कहा जायगा । सूत्र में 'उप- 
लब्धिः' ग्रहण होता है इस आ।कांक्षित 'बहिरिन्द्रियेण' बहिरिन्द्रिय से ग्रहण होता है 
ऐसा शेष पद देना । ऐसा होने से परमाण में महत्परिमाण न होने से प्रत्यक्ष नहीं 
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ब्धिरित्युक्त भवति । अनेकद्रठ्यवत्त्वव्व अनेकद्रव्याश्रि तत्वम्‌ ; अवयवबहुत्वाबी- 
नमहर्त्राश्रयत्वं वा! न च महरवेनेबानेकद्रव्यवस््मन्यथासिद्धमिति वाच्यम्‌ , 
वेपरीत्टस्यापि सम्भवात्‌ । जन्येन जमनकस्यान्यथासिद्विनं तु जन्यस्येति चेन्न 
जन्य जनक पोयुगपदन्बयव्यतिरेकम्रदेऽन्यथासिद्धथ भावात, अन्यथा भ्रामणा दिना 
दण्डादीनाभन्यथासिद्धिप्रसक्ञात्‌ । महत्त्वोत्कर्षात्‌ प्रत्यक्षतोत्कर्षां दूरादाविति 


होतः यह कहा जाता है। अनेक द्रव्यवत्त्व शब्द का अनेक द्रव्यं में आश्चितों के 
आश्रित होना अथवा अवयवों के अनेकता के अधीन महत्परिमाण का आधार होना 
यह अथ है । ( यद्यपि उद्भूत रूप के साथ रहनेवाले महत्परिमाण तथा अनेक 
द्रव्यवत्त्व का प्रत्यक्ष में अन्वय तथा व्यतिरेक सहचार समान ही हैं, तथापि द्रव्य 
के चाक्षुष प्रत्यक्ष में अनेक द्रव्यवत्त अथवा उभयत्व कारण नहीं है किन्तु लाघव 
से महत्परिमाण ही कारण है इस आशय से शंकरमिश्र ने अवयव-बहुत्वाधीन मह- 
त्परिसाणाश्रयत्व रूप दूसरा अनेक द्रव्यवत्त्व का अथ किया है ) । किन्तु प्रथमकल्प में 
कहा हुआ अनेक द्रव्यवत्त्व का कारण होने का खण्डन करना युक्त नहीं है । इस अभि- 
प्राय से शंकरमिश्र आगे कहते हे कि )--महत्परिमाण के कारण होने से अनेक द्रव्य- 
वत्व को प्रत्यक्ष में अन्यथासिद्ध नहीं कहा जा सकता, क्योंकि अनेक द्रव्यवत्त्व चाक्षुष 
प्रत्यक्ष में कारण है । महत्परिमाण ही अन्यथासिद्ध है ऐसा विपरीत ( उलटा ) भी 
कहा जा सकता है । जन्य ( उत्पन्न काय ) से जनक (कारण) अन्यथासिद्ध होता 
है न कि जनक ( कारण ) से जन्य ( कार्य ) अन्यथासिद्ध होता है' ऐसी पूवपक्षी 
शंका नहीं कर सकता, क्योंकि जन्य तथा जनक दोनों में साथ अन्वय तथा व्यतिरेक 
दोनों सहचार का ग्रहण होने से दोनों में अन्यथासिद्धि नहीं हो सकती ( अर्थात्‌ 
जनक का भी जनक है इस रूप से जो काय के नियम से पूवं में रहता है वही 
अन्यथासिद्ध होता है न कि स्वतन्त्र रूप से, क्योंकि कुलाल का जनक होने से घट 
अन्यथासिद्ध होने पर भी कुलालत्व रूप से वह घट क! कारण ही होता है यह आशय 
शंकरमिश्र का यहाँ है ।(यदि उक्त नियम न माना जाय तो शंकरमिश्र कहते है कि )-- 
चक्र के भ्रामण ( घुमाने ) इत्यादिक से दण्डादिक भी अन्यथासेद्ध हो जायंगे । 
'महत्परिमाण के उत्कर्ष से दूरस्थ पदाथ के प्रत्यक्ष में भी उत्कर्ष देखने में आता 
है ( अतः महत्परिमाण ही प्रत्यक्ष में कारण तथा सावयवत्व अन्यथासिद्ध है, ऐसा 
मानना होगा )' ऐसा पूवपक्षी नहीं कह सकता क्योंकि अनेक द्रव्याश्रितत्व के उत्कर्ष 
होने से भी दूरस्थ पदार्थ के प्रत्यक्ष में उत्कषे हो सकता है, क्योंकि इन दोनों 
में यही एक लेना इसमें कोई नियामक नहीं हैँ और यहाँ भी कारण है कि 
मकड़ा कीडे के स्वयं बनाये सूत्रजाल ( सूतों के जाल ) में जो चार हाथ के बराबर 
होता है किन्तु दूर से. नहीं दीखता, उसमें केधल मकड़े का प्रत्यक्ष होने में अनेक 
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चेन्न अनेकद्रळ्यवत्त्वोत्कषर्स्याप तत्र सस्भवाद्विनिगमनाविग्हात्‌ । किञ्च मर्कटः 
कोटसूत्रजाले हस्तचतुष्टयादिमिते दूराइप्रत्यक्षे मकटमात्रप्रत्यक्षता5नेकद्रव्य- 
वत्त्वोत्कवाधीनव महत्त्वोत्कषत्य जाले वत्तमानत्वात्‌ । एवं सृक्ष्मतन्तुघदितप 
टादौ दूरत्वे महत्त्वोत्कष$पि स्वल्पपरिमाणमुद्ररादिप्रत्यक्षे द्रष्रव्यम्‌ ॥ ६ ॥ 

नन्वेबमपि मध्यन्दिनोल्काप्रकाशस्य चाक्षुषस्य रश्मेबीयोबो स्पश समवायेन 
_रूपसमवायिनो महतश्चोपलम्भः स्यात्‌ अत आह-- 


सत्यापि द्रव्यत्वे महच्वे रूपसंस्क्राराभात्राद्वायोरनुपलब्धि! || ७ ॥ 
रूपसंस्कारपदेन रूपसमवायो रूपोद्भवो रूपानभिभवश्च वित्रक्षितः ! तेन 


द्रव्यवत्ता ( सावयवता ) के उत्कर्ष के अधीन है, महत्‌ परिमाण का उत्कर्ष तो 
उस जाल ही में है। एवं सूक्ष्म तन्तु (सूतों ) से बने पट ( वस्त्र) आदि में 
दूर रहने पर महत्‌ परिमाण का उत्कर्ष होने पर भी वस्त्र से छोटे परिमाण उस 
वस्त्र पर रखे हुए मुद्रर आदिको के प्रत्यक्ष होने से भी अनेक द्रव्यवर्त्ती ही का 
उत्कषं प्रयोजक देख लेना चाहिये। अर्थात्‌ सूक्ष्म तन्तुओ से बने वस्त्र में महत्‌ 
परिमाण का उत्कर्ष रहने पर भी दूर रहने से जो उस बस्त्र से छोटे परिमाण 
वाला मुद्गर आदि उस वस्त्र के एकदेश में रक्खे हैं उनका प्रत्यक्ष होता है उस 
वस्त्र का प्रत्यक्ष नहीं होता उसमें भी अनेक द्रव्यवत्ता की ही अधीनता देखना 
चाहिये ॥ ६ ॥ 

ऐसा होने पर भी मध्याह्न समय में उल्का (मसाल) के प्रकाश का, चक्षुरिन्द्रिय 
के किरणों का, अथवा स्पश गुण के समवाय के होने से रूप के समवायि तथा महत्‌ 
परिमाणवाले वायु का भी प्रत्यक्ष होगा, ( अर्थात्‌ स्पशे समवाय से अभिन्न रूप 
समवाय वायु में होने से महत्‌ परिमाणवाले वायु द्रव्य का भी प्रत्यक्ष होगा । ) 
इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं--- | 

पदपदार्थ--सति अपि = वर्तमान होने पर भी, द्रव्यत्वे = द्रव्यत्व जाति के, 
महत्त्वे= तथा महत्‌ परिमाण, रूपसंस्काराभावात्‌ = रूप का समवाय, उद्भूतता, 
तथा अभिभूत न होना, इनके अभाव से, वायो: = वायु द्रव्य की, अनुपलब्धि = 
उपलब्धि नहीं होती ॥ ७॥ 

भाबाथ--उल्काप्रकाशादि वायुपर्यन्त ये द्रव्य तथा महत्परिमाण होने पर 
भी रूप गुण का संस्कार अर्थात्‌ रूप का समवाय, उसकी उद्धुतता ( प्रकटता ) 
तथा दूसरे रूप से अभिभूत ( दबा ) न होना यह न होने से उल्काप्रकाशादिको 
का प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ ७॥ 

उपस्कार-- इस सूत्र में 'रूपसंस्काराभावात्‌' में इस हेतु में रूपसंस्कार पद 
से रूप गुण का समवाय सम्बन्ध, उसका उद्धत ( प्रगट ) होना, तथा उसका 
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यद्यपि वायौ य एव स्पशसमवायः स एव रूपसमत्राय! तथापि रूपनिरूपितो 
नास्ति तत्र रूपात्यन्ताभाबसत््वात्‌ । चाक्षुषे च रइमो रूपसंस्कारः रूपोद्भवो 
नास्ति, मध्यन्दिनोल्काप्रकाशे च रूपसंस्कारो रूपानभिभषो नास्ति इति न 
तेषां प्रत्यक्षता । एवं प्रोष्मोष्मभजनकपालानळकनकादिषु रूपसस्काराभाव 
उन्नयः । 

वृत्तिकृतिस्त॒ रूपञ्च रूपसंस्करारश्चेत्येकरूपपदळोपः तेन रूपाभावा- 
द्वायो रनुपछब्धि: रूपसंस्कारा भाव।चचक्षु रादीनामनुपलब्धिरत्या हुः ॥ ॐ।। 

एवं परमाणुनित्यताप्रकरणानन्तरं परमाणुलिङ्गतयोपोद्धातसङ्कस्या बहि 
वयम्रत्यक्षताप्रकरणं समाप्य उपोद्धातेन गुणप्रत्यक्षत।प्रकरणं बतयिष्यन्नाह -- 


अनेकद्रव्यसमवायात्‌ रूपविशेषाच्च रूपोपलब्धिः ॥ ८ ॥ 


अभिभव ( तिरस्कार ) न होना, सूत्रकार को विवक्षित है। इससे यद्याप वायु 
में जो ही स्पशं गुण का समवाय है वही रूपका भी समवाय है, तथापि रूप 
से निरूपण किया हुआ समवाय नहीं है, क्योंकि वायु में रूप का अत्यन्ताभाव है । 
अत: वायु का चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता । चक्षुरिन्द्रिय के किरणों में उद्धत रूप 
नामक रूपसंस्कार नहीं है, तथा मध्याह्वकाल के उल्काप्रकाश में भी रूप का 
अभिभूत न होना स्वरूप रूपसंस्कार नहीं है । क्योंकि सूर्य के प्रकाश से उल्का का 
प्रकाश अभिभूत ( दबा ) है अतः इन संपूर्णो का प्रत्यक्ष नहीं होता । इसी प्रकार 
ग्रीष्म ऋतु का (ऊष्मा) गर्मी, तथा भूंजवे के भूंजने के गरम बाळू वाले मिट्टी के घड़े 
में वतमान अग्नि एवं सुवर्णादिकों में रूपसंस्कार न होने से इनका प्रत्यक्ष नहीं होता 
यह भी जान लेना चाहिये । किन्तु सूत्र में 'रूपं च रूपसंस्कारश्च' रूप गुण, तथा 
उसके उक्त रूप तीनों संस्कार, ऐसा समास कर एक रूप पद का लोप करना, इससे 
वायु में रूप न होने से उसका चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता, तथा 'चक्षु आदि के किरणा- 
दिकों में उक्त प्रकार से उद्भूत रूपादि रूप संस्कार नहीं होने से उनका भी चाक्षुष 
नहीं होता ऐसी वृत्तिकार ने सूत्र की व्याख्या की है ॥ ७॥। 

इस प्रकार परमाणुओं के नित्यता प्रकरण के निरूपण के पश्चात्‌ परमाणु साधक 
होने के कारण उपोद्धात (प्रस्तुत सिद्धधर्थ विचाररूप) संगति से बहिब्रव्यों के प्रत्यक्ष 
होने का प्रकरण भी समाप्त कर उपोद्धात-संगति ही से गुणों के प्रत्यक्ष होने का 
प्रकरण निरूपण करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- | 

पद्पदाथ-अनेकद्रव्यसमवायात्‌=अने+ द्रव्यों में आश्रित द्रव्यो में समवाय 
सम्बन्ध होने से, रूपविशेषातु च > रूप की उद्‌भूतता, तथा अभिभूत न होना एवं 
रूपत्व जाति, इन विशेषों से भी, रूपोपलब्धि:=रूपगुण का प्रत्यक्ष होता है ॥ ८ ॥ 

भावाथ--अनेक द्रव्यों के आश्रित त्रसरेणु आदि द्रव्यों में समवेत होने से तथा 
उद्भुतता, अभिभूत न होना, एवं रूपत्वजाति ऐसी तीन रूपगुण की विशेषता 
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रूपगतो विशेषो रूपविशेषः तब्चोद्भूतत्रमनभिभूतत्वं॑ रूपत्वन्च तस्माद्रप- 
स्योलब्धिः। नन्वेवं परमाणोद्व यणुकस्य च रूपं ग्रह्मेतेत्यत उक्तमनेकद्रव्यसम- 
वायादिति । अनेकपदं भूयस्त्वपर तेनानेकानि भूयांसि द्रव्याण आश्रयतया 
यस्य तदनेकद्रव्यं त्रसरेणुप्रति तत्समवायात्‌ घटादयो$प्यजयबद्वयारब्धा 
परम्परयाऽनेकद्रव्याश्रया एवं, रसस्पशीदौ रूपस्वविरहात्‌ चाक्षुषत्वाभावः चाक्षुषे 
तेजसि च उदूभूततत्वविरहात्‌ | उद्भवः रूपादिबिशेषशुणगतो जातिविशेष एब 
रूपत्वादिव्याप्यः | नन्वेवं झुक्ळर्बसुरभित्वशोतस्वकटुत्वादिभिरपि परापरभा- 
वानुपपत्तिरेव, तत्तद्वथाप्यतन्नानात्वकल्पने तु कल्पनागोरवम्‌ उद्भवपदस्य नःना- 
थत्वद्चेति चेन्न बाह्येकैकेन्द्रियम्रहणयोग्यरुणत्वस्येत्ो पाघे रुद्धबत्वात्‌ तदुपाथिविर- 
हस्यवानुद्धव॒त्वात्‌ । अनुद्भत्राभाच एव उद्धव इति केचित्‌। तञ्चिन्त्यम्‌ अनुद्ध- 


होने से भी रूपगुण का चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है । घटादि द्रव्य के यद्यपि दा कपाल 
रूप द्रव्यों से उत्पन्न होते हें । किन्तु परम्परा से वह भी अनेक द्रव्याश्रित ही हैं, अतः 
उनके भी रूप में उक्त तीनों प्रकार को रूप की विशेषता रहने से घटादिरूप का 


चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है ॥ ८५ ॥ 
उपस्कार- सुत्र में 'रूपविशेषात्‌' इस पद में रूप में वतमान विशषरूप 


विशेष शब्द का अथं है, वह रूप का विशेष है रूप की उद्भूतता, अनभिभूतता तथा 
रूपत्व जाति भी इस रूपविशेष से रूप का चाक्षुष प्रत्यक्ष होता है। ( पुरुप तथा 
कालादि भेद से भिन्न अभिभूतता के प्रत्यक्ष विशेष में प्रतिबन्धक होने के कारण उन- 
उन अभिभूतता के अभावरूप अनभिभ्रुतता उन २ प्रत्यक्षो में कारण होती है । इस मत 
से रूप की अनभिभूतता को रूप प्रत्यक्ष में कारण कहा है ) । (आगे शंकरमिश्र सूत्र 
में 'अनेकद्रव्यसमवायात्‌' इस हेतु के देने का साथक्य दिखाते हुए कहते हैं कि )-'ऐसा 
होने से परमाणु तथा दृथणुक के भी रूप का उक्त रूप विशेष होने से चाक्षुष प्रत्यक्ष 
होगा' । इस शंका के समाधानाथं सूत्र में सूत्रकार ने 'अनेकद्रव्यसमवायात्‌' ऐसा हेतु 
भी कहा है । इसमें अनेक पद का अर्थ है भूयस्त्व' प्रक्ुरता, इससे अनेक भूयस्‌ 
(प्रच्‌ र-अधिक) द्रव्य जिसके आश्रय हों वह अनेक द्रव्य जसे त्रसरेणु इत्यादि (क्योंकि 
छु परमाणुओं से बने तीन द्व्णुकों में रहते हैं) उनके त्रसरेणुओं में रूप का समवाय 
होने से घट आदि द्रव्य यद्यपि दो कपालरूप अवयव द्रव्यों से उत्पन्न हैं, किन्तु 
परम्परा से वे भी अनेक द्रव्यों में ही आश्रित हैं। रस, स्पशं आदि गुणों में रूपत्व- 
जाति के अभाव से चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता, चक्षुइन्द्रिय के किरणरूप तेज में रूप 
उद्भूत न होने से चाक्षुष रश्मियों का प्रत्यक्ष नहीं होता । उदूभुत इस पद में उद्धवत्व- 
रूप आदिगुण विशेषों में वर्तमान एक जातिविशेष ही है जो रूपत्वादि जाति का 
च्याप्य है। ( यहां 'उद्भवः' यह भावप्रधान शंकरमिश्र की उक्ति है जिससे उद्भूतत्व 
जेना ) । ऐसा होने से शुक्लत्व, सुरभित्व, शीतत्व, कटुत्व आदि जातियों को लेकर 
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वस्याप्वेवं व्यवस्थापयितुमशक्यस्वात्‌ | अतोन्द्रियविशेषगुणत्वमनुद्भूतत्वमिति 
चेत्‌, एवं तहि ऐन्द्रियकविशेषगुणत्वस्येबोद्धवत्वापत्ते: । ऐन्द्रियकत्वाबच्छेद क॑ 
किमिति चेत्‌, तुल्यम्‌ | बिशेषगुणेष्वेकेवोद्भूतत्बं जातिः गुणगतजातो परापर- 
भावानुपपत्तिन दोषायेत्यपि रदन्ति ॥ ५ ।। 


भी परस्पर में पर, तथा अपर जातिता नहीं बन सकती ( अर्थात्‌ उद्भूत शुक्लादिकों 
को लेकर उद्भूत शुक्ल में उद्‌भूतत्व शुक्लत्व दोनों हैं, अनुद्भूत शुक्ल में शुक्लता है, 
उद्भूतता नहीं है, उद्भूत नील में उद्भूतता है शुक्लता नहीं है अतः सांकर्य दोष 
हो जायगा), यदि शुक्लतादिको की व्याप्य उद्भुतता नाना हैं ऐसा माना जाय तो 
` कल्पना में गौरव दोष होगा । (अर्थात्‌ कार्यकारणभाव में व्यभिचार-निरासाथ चाक्षुष 
में विजातीयता अथवा अव्यवहितोत्त रताघटित कार्यतावच्छेदक भी कल्पना करना 
पड़ेगा) तथा उद्धव पद के अनेक अर्थ भी मानने पड़ेंगे, ऐसी यहां पुवपक्षी शंका नहीं 
कर सकता क्योंकि बाह्य एक-एक इन्द्रिय से ग्रहण करने के योग्य गुणस्वरूप उपाधि ही 
उद्धू त शब्द का अर्थ है। (अर्थात्‌ बाह्य एक-एक इन्द्रिय से ग्रहण करने के योग्य विशेष 
गुणत्व ही उद्भूतत्वरूप जातिभिन्न उपाधिरूप धम है नकि उद्‌भूतत्व जाति है 
जिससे सांकयंदोष होगा) और उस उपाधि का विरह ही अनुद्धव पद का अथ है। किन्तु 
गंगेशोपाध्याय का यह मत है कि अनुद्धूव के अभाव ही को उद्धव कहते हैं! शंकरमिश्र 


कहते हैं कि यह उनका मत विचारणीय है क्योंकि उद्धव का अभाव अनुद्धव है ऐसा 
भी कहा जा सकता है । (किन्तु यहाँ यह विचारणीय है क्योंकि उद्भूतत्व जाति यदि 


सांकय दोष के वारणाथं मानी जाय तो व्यभिचार-वारण के लिये अनेक कायंकार- 
णभाव मानना होगा, और अनुद्भूतत्व जाति मानें तो उनके अभाव-समुदायको लेकर 
चाक्षुष प्रत्यक्ष में एकही कार्यकारणभाव मानना होता है अतः इस पक्ष में लाघव ही 
है तो शंकरमिश्र ने गंगेशोपाध्याय के मत में अपनी अश्रद्धा क्यों प्रगट की हे ? ) ऐसा 
नहीं कहा जा सकता क्योंकि अनुद्भुतत्वाभाव कूट को चाक्षुष प्रत्यक्ष के कारणता 
का नियामक मानने से विशेष्य-विशेषणभाव से नियामक न होने के कारण अत्यन्त 
गुरु कार्यकारणभावो में अनेकता माननी होगी ( यह शंकरमिश्र की चिन्तामणिकार 
के मत में अश्रद्धा का कारण है यह भाव है ) । ( आगे अनुद्भृतत्व के विषय में 
मतान्तर का खण्डन करने के लिये शंक रमिश्र कहते हैं कि )--अतीन्द्रिय (अप्रत्यक्ष) 
विशेष गुणत्व ही अनुद्भूत है” ऐसा कहो तो इन्द्रियग्राह्य विशेष गुणत्व ही उद्भूतत्व 
है यह आपत्ति आवेगी । 'इन्द्रियग्राह्मतानियामक क्या होगा’ ऐसा कहो तो यह 
प्रश्‍न दोनों पक्षों में समान है अर्थात्‌ आपके मत में इन्द्रियग्राह्यता-नियामक 
भिन्नरूप अतीन्द्रियता यदि अनिर्वाच्य ( कहने के अयोग्य ) है तो उसकी योग्यता भी 
अनिवचनीय है । सन्निकर्षादिरूप कारण सामग्री के रहते अभिभवादिकों के न रहने 
पर भी जो प्रत्यक्ष नहीं होता उसे अतीन्द्रिय कहते हैं, ऐसा यदि निवंचन किया जाय, 
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स्पशातिरिक्तानां रूपसामानाधिकरण्यमेव बहिरिन्द्रियग्राह्मताप्रयो जकमिति 
रूपप्रत्यक्ष सामग्रोमभिघाय तामन्यत्रातिदिशन्नाह-- 
तेन रसगन्धस्पर्शपु ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥ & ॥ 
तेनेति रूपप्रत्यक्षज्ञानेनेत्यथे: | यथा रूपविशेषात्‌ रूपत्वा नमिभूतत्वो दूभूत- 
त्वाद्रूपो पलब्धिस्तथा रसदिशेषात्‌ रफ़्त्वानभिभूतत्वोद्भूतत्वलक्षणात्‌ रसोपल- 
व्चि:, एवमितरत्रामि योज्यम्‌ । अनेकद्र॒व्यसमवायश्थातिदेश्य:। प्राणरसनत्वगि- 
न्द्रियाणा पनुद्ध वाद्‌ गन्धरसस्पशीनामग्रहणम्‌ , पाषाणादावनु द्ववाद्गन्धर- 


तो हमारे मत में भी उसका आश्रय न होना ही योग्यता हो सकती है इम 
प्रकार दोनों पक्षों में समानता है यह भाव है। ( सांकर्यदोष को जातिबाधक न 
माननेवालों के मत से शङ्कुरमिश्च उद्भूतत्व का स्वरूप दिखाते हैं कि )--विशेष 
गुणों में एक उद्भूतत्व जाति है, क्योंकि गुणों में रहनेवाली जातियों में परापरभाव 
की अनुपपत्ति (न होना ) अर्थात्‌ सांकयंदोषजनक नहीं होता । ऐसा भी कुछ विद्वान्‌ 
कहते हैं ॥ ८ ॥। 

स्पशं गुण से भिन्न गुणों का रूपगुण के अधिकरण में रहना ही बहिरिन्द्रियों से 
प्रत्यक्ष होने का प्रयोजक है, इस कारण रूपगुण के प्रत्यक्ष की सामग्री को वर्णन कर _ 
उसका दूसरे गुणों में अतिदेश ( समानता ) दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तेन = उस रूप के प्रत्यक्ष ज्ञान से, रसगन्धस्पर्शषु = रस, गन्ध तथा 
स्पशंगुणों में, ज्ञानं = ज्ञान, व्याख्यातं = व्याख्या किया गया ॥ ९॥। 

भावाथे--जिस प्रकार रूपगुण के रूपत्व, अनभिभूतता तथा उद्भूतत्वरूप 
विशेष से रूप का प्रत्यक्ष होता है इसी प्रकार रस के रसत्व, अनभिभूतत्व तथा 
उद्भूतत्वरूप रस के विशेष से रस का रासन प्रत्यक्ष ऐसे ही गन्ध तथा स्पश का 
भी उक्त अपने-अपने विशषों से घ्राण एवं त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--सूत्र के 'तेन' इस शब्द का अथ है रूप के प्रत्यक्षज्ञान से। जिस प्रकार 
रूपत्व, अनभिभूतत्व, तथा उद्भूतत्व स्वरूप रूप के विशेष से रूप का चाक्षुष प्रत्यक्ष 
होता है, उसी प्रकार रसत्वजाति, अनभिभूतता, तथा रस का उद्भूत होना स्वरूप 
रस के विशेष से रसगुण का रसनेन्द्रिय से ग्रहण होता है। इसी प्रकार गन्ध एवं स्पश- 
गुण में भी योजना कर लेना । और अनेक द्रव्य समवाय की भी योजना कर लेना । 
(अर्थात्‌ अनेक द्रव्याश्रय द्रव्यों में वर्तमान रसादिगुणों का भी प्रत्यक्ष होता है यह भी 
रूपगुण के समान जानना) । घाण, रसना (जिह्वा), त्वक्‌ इन इन्द्रियोके क्रम से गन्ध, 
रस तथा स्पश गुणां के उद्भूत न होने से क्रम से घाणन्द्रियादिकों से ग्रहण नहीं होता । 
पाषाणादि पृथिवी में गन्ध तथा रसगुण के भी उद्भूत न होने से ग्रहण नहीं होता, 
क्योंकि पाषाण के भस्म (चुने) में गन्ध तथा रस दोनों का ग्रहण होता है। गंगेशो- 
पाध्यायादि कुछ विद्वानों का मत है कि गन्ध और रस पाषाणादिकों में गृहीत होता 


२७८ वेशोषिकसूत्रोपस्कारः 


सयो:,--तद्धस्मनि तयोरुपलम्भात्‌ | तयोः पाषाणादाबुपलम्भ एव न तु स्पष्ट- 
इत्येके । विभक्तावयवाप्यद्रव्यरुपानुद्वबात्तदग्रहणम्‌ । एबं रसस्यापि । उष्ण 
जले तेजोरूपस्यानुद्धवात्‌ स्पशंस्य चाभिभवात्‌ , विततकपू रचम्पकादो रूपर- 
सस्पशोनामनुद्धवाद नुपलम्भ: । कनकादौ रूपमुद्भूतमेष शुक्लत्वभास्व॒रत्वे पर- 
ममिभूते । रूपमप्यमिभूतमित्येके । कनकप्रहणन्तु रूपान्तर साहचर्यातू। अभि- 
भवश्च बलवत्सजातीयग्रहणकृतमग्रहणं न तु बलवत्धजातोयसम्बन्धमात्रम्‌ , 


है, किन्तु स्पष्ट ( साफ ) गृहीत नहीं होता । अर्थात्‌ पाषाण में “मैं गन्ध तथा रस 
को ग्रहण करता हूं' ऐसा अनुव्यवसाय ( आत्मा की अनुभव ) नहीं होता । विभक्त 
अवयव वाले जलीय द्रव्यों का रूप उद्‌भूत न होने से उसका ग्रहण नहीं होता । इसी 
प्रकार रस का भी जानना । उष्ण जल में तेज का भास्वर शुक्ल रूप भी उद्भूत न 
होने से एवं जल के शीतस्पशं का तेज के उष्णस्पर्श से अभिभव होने से ग्रहण नहीं होता । 
वितत (फैले हुए) कपूर, चम्पापुष्प आदिकों में रूप, रस तथा स्पश गुणों का उद्भूत 
न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता । सुवर्णादिकों में तेज का शुक्ल रूप उद्भूत ही है, केवल 
शुक्ल की शुक्लता तथा भास्वरता ( परप्रकाशकता ही ) अभिभूत ( पाथिव पीत 
रूप से अभिभूत है ) शुक्लरूप गुण भी अभिभूत है ऐसा भी कुछ दार्शनिकों 
का मत है । सुवणं का प्रत्यक्ष पृथिवी के दूसरे रूप के साथ से जो रूप होने से 
होता है । 

यहां पर बलवान्‌ समानजातीय पदाथ के ग्रहण से ग्रहण न होना ही अभिभव 
शब्द का अर्थ है न कि केवल बलवानु समानजातीय पदार्थ का सम्बन्ध, क्योंकि 
बलवान्‌ समानजातीय का सम्बन्ध भी उस बलवान्‌ संमानजातीय के ग्रहण न होने 
से जानने योग्य होने के कारण अग्रहण ही उपजीव्य ( आश्रय करने योग्य ) है। 
बलवान्‌ सजातीय के अग्रहण का प्रयोजक ( संपादक ) होने से बलवान्‌ समान- 
जातीय का सम्बन्ध उपजीव्य है ( आश्रय-योग्य है ) क्योंकि ग्रहण का प्राग्भाव 
अथवा अत्यन्ताभाव बलवान्‌ समानजातीय का प्रयोज्य नहीं हो सकता और 
ग्रहण का ध्वंस तो वहां है नहीं । तो सिद्धान्ती के मत में भी तो बलवान्‌ सजातीय 
पदार्थ के ग्रहण से उत्पन्न अग्रहण तो नहीं ही बन सकेगा । ऐसा यदि पूर्वपक्षी कहे तो 
उत्तर ऐसा हो, तथापि समानजातीय पदार्थ के बलवान्‌ अथवा दुबल होने में अथवा 
बलवान्‌ सजातीय का सम्बन्ध होने में ग्रहण होना तथा अग्रहण (ग्रहण न होना) ही 
प्रयोजक होने के कारण वही अभिभव शब्द का अथ है । अर्थात्‌ ग्रहण का प्रागभाव, 
अत्यन्ताभाव के भी प्रतियोगि-सामग्री के हटाने के द्वारा बलवान्‌ समानजातीय का 
ग्रहण होना प्रयोजक ही है, समानजातौय पदार्थ को उसमें प्रयोजकता ग्रहण के 
दारा ही माननी होगी स्वयं नहीं, क्योंकि पित्त से दूषित नेत्रवाले पुरुष को रजतः 


भ० ४, आ० १, सु० ९-१० ] रुपादिप्रत्यक्षद्देतुनिरूपणम्‌ २७६ 


बल्बत्सजातीयसम्बन्धस्याप्यग्रहणनिरूप्यतया अग्रहणस्येवोपजीव्यत्बात्‌ । न 
चाग्रहणप्रयोजकत्वेन बढबत्सजातीय एबोपज्ञीव्य:, अग्रहणस्य ग्रहणप्राग- 
भावम्य तदत्यन्ताभावस्य वा तदप्रयोज्यत्वातू , ग्रहुणध्वंसस्य च तत्राभावात्‌ । 
तवापि तहि बढवत्सजातीयग्रहणकृत मग्रहणमनुपपन्नमेवेति चेत्‌ , अस्त्वेवम्‌ , 
तथापि सज्ञातीयस्य बलवक्त्वे दबलत्वे बा तादृशसम्बन्धसत्वे वा प्रहणाप्रहणे 
एव प्रयोजके इति स एवाभिभवबपदाथ: ॥ ९ || 

ननु गुरुत्वमप्यनेवाद्रव्यलमवेतं रूपमहृत्त्वसमानाधिकरणद्वेत कथं न प्रत्य- 
क्षमत आह-- 


तस्याभावादव्यभिचारः ॥ १० ॥ 
तस्य रूपत्वादेः सामान्यस्य उद्भवस्य च गुरुत्वेऽभावान्न गुरुत्वं प्रत्यक्षम्‌ । 


(चाँदी) इत्यादि पदार्थो का श्वेत दिखाई पड़ना समानजातीय शुक्ति पदाथ ग्रहण से 
ही होता है; यह देखने में आता है ।(वह केवल समान जाति के पदार्थ मात्र से, अथवा 
उसके सम्बन्ध मात्र से नहीं होता, क्योंकि दूसरे मनुष्य को भी किसी समानजातीय 
पदार्थ के सम्बन्ध से रजत में श्वेत का ज्ञान होने लगेगा । एवं च बलवान्‌ समान- 
जातीय पदार्थ का ग्रहण तथा उससे प्रयोज्य ( होनेवाले ) का ग्रहण न होना ही 
बलवान्‌ समानजातीय पदाथ का बोधक होने क्रे कारण बलवान्‌ समानजातीय 
पदार्थ तथा उसके सम्बन्ध का उपजीव्य होता है, उसको छोड़कर बलवान्‌ समान- 
जातीय पदार्थ तथा उसके सम्बन्ध को कहना असंभव होते से उससे युक्त ही अभिभव 
शब्द का अर्थ है यह यहां पर तात्पय है) ॥ ९ ॥ 
अग्निम सूत्र का शंका द्वारा शंकरमिश्र अवतरण ऐसा देते हैं कि )--'गुरुत्व 

नामक गुण भी अनेक द्रव्यो में समवेत, तथा रूपाधार द्रव्य में रहता भी है इस 
कारण उसका प्रत्यक्ष क्यों नहीं होता' इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ-तस्य = उस रूपत्वादि स्वरूप उक्त रूपविशेषों के, अभावात्‌ = 
न होने से, अव्यभिचार: >-चाक्षुष प्रत्यक्ष में उसका व्यभिचार नहीं है, गुरुत्व में 
उसके न होने से प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ १० ॥। 

भाषाथ --पूर्वोक्त रूपत्व जाति, उद्भूतता आदि रूप के विशेषों के गुरुत्व का 
प्रत्यक्ष नहीं होता । अतः चाक्षुष प्रत्यक्ष में उक्त रूप के विशेषों का व्यभिचार नहीं 
हो सकता ॥।१०॥।। 

उपस्कार- उस रूपत्वादि जाति का उद्भूतता का भी गुरुत्व नामक गुण 
में अभाव होने से गुरुत्व का प्रत्यक्ष नहीं होता । यदि “गुरुत्व में रूपत्वादि स्वरूप 
रूपविशेषों के न रहने पर भी गुरुत्व का प्रत्यक्ष हो जाय' ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे, 
तो सूत्र में सूत्रकार 'अव्यभिचारः' ऐसा कहते हैं, अर्थात्‌ एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होते. 


२८० | वैशेषिकसूत्रो पस्का रः 


ननु माभूत्‌ तत्र रूपत्वादिकं तथापि तत्मत्यक्षं स्यादत आह अव्यभिचार इति । 
एकेकेन्द्रियग्राह्मत्व॑ प्रति रूपत्वादीनां पञ्चानां जातोनाम्‌ अव्यभिचारो नियम 
एव ! यत्रे रूपत्वादिपद्चकान्यतमं तत्रेव बाह्येकैकेन्द्रियम्राद्यत्वं तद्दथतिरेका- 
दित्यथं: । सुत्रे तु गुरुत्वाधिकारस्यास्फुरत्वात्‌ नप्रशस्तदेवरतीन्द्रि येषु मध्ये परि- 
गणितमपि वल्लभ) चाय्यः स्पाशनमुक्त गुरुत्वम्‌ ॥ १० ।। 
एवमेकैकेन्द्रियम्राह्मानमिधाय द्वीन्द्रियग्राह्मानाह— | 
संख्याः परिमाणानि पृथकत्वं संयोगविभागो परत्वापरत्वे कर्म 
च रूपिद्रव्यसमवायात्‌ चाक्षुपाणि॥ ११ ॥ 
एतेषां चाक्षुषत्वे स्पाशनत्व वा परम्परानपेक्षत्वसूचनायासमासः । यद्यपि 
महरवापेक्षाऽरित तथापि न परिभाणत्वेन | चकारः स्नेहद्रवत्बवेगानामुप सङग्र- 


में रूपत्व, रसत्व, गन्धत्व, स्पशंत्व तथा शब्दत्व इन पांच जातियों का अव्यभिचार 
अर्थात्‌ नियम ही है, क्योंकि जहां रूपत्वादि उक्त पांच जातियों में से कोई एक जाति 
रहती है वहीं बाह्य चक्षुआदि एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है इनको छोड़कर नहीं 
होता,यह सूत्र का अर्थ है। इस सूत्र में गुरुत्व-निरूपण ही सूत्रकार को अभिमत है ऐसा 
स्पष्ट न होने के कारण प्रशस्तपादाचाय ने अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्षों ) में गणना 
किया हुआ भी गुरुत्वगुण त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ऐसा न्यायलीलावती ग्रन्थ में 
बल्लभाचायं ने कहा है ( अर्थात्‌ चाक्षुष प्रत्यक्ष की सामग्री रहने पर भी यदि गुरुत्व 
का चाक्षुष प्रत्यक्ष न हो तो कार्यकारणभाव में व्यभिचार दोष होगा, न कि सामग्री 
के अभाव के कारण कारं के अभाव से, अतः वल्लभाचाय ने गुरुत्व गुण का स्पाशन 
प्रत्यक्ष होता है ऐसा माना है ) ॥ १० ॥ 

इस प्रकार एक-एक इन्द्रिय से प्रत्यक्ष-योग्य गुणों का वर्णन कर दो इन्द्रियों से 
प्रत्यक्ष होने योग्य गुणों को सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ- संस्या:=एकादि संख्या, परिमाणानि = महत्‌, दीर्घादि परिमाण, 
पृथक्त्वं = पृथकत्व, संयोगविभागौ = संयोग तथा विभाग, परत्वापरत्वे = देशिक तथा 
कालिक परत्व और अपरत्व, कर्म च--और क्रिया भी, रूपिद्रव्यसमवायात्‌ = 
रूपाश्रय द्रव्यों में समवाय होने से, चाक्षुषाणि = चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होते हैं ॥११॥ 

भावाथ-रूपाधार द्रव्यो में समवाय सम्बन्ध से वर्तमान संख्या, परिमाण, 
पृथक्त्व, संयोग तथा विभाग, एवं दंशिक तथा कालिक दोनों प्रकार के परत्व एवं 
अपरत्व, तथा क्रिया का भी चक्षुरिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है ॥ ११ ॥. | 

उपस्कार-- सूत्रोक्त संख्यादि गुणों के चाभ्षुष अथवा स्पाशन प्रत्यक्ष होने में 
इन गुणों को परस्पर अपेक्षा नहीं होती यह सूचित करने के लिये संख्यादि गुणों का 
समास सूत्रकार ने नहीं किया है । यद्यपि महत्परिमाण गुण की अपेक्षा है तथापि 
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_ हार्थ:। चाह्लुषाणीति-स्पशनत्वमप्युपलक्षयति । यद्रा चकार एव चाक्षुपाणि 
चेत्यत्राप योज्यः | सङ्कया--इति बहुबचनम एकत्वादिकाः सवो एव सङ्कथाः 
सडगृहाति । एकत्वं सामान्यमेव न तु गुण इति चेत्‌ तद्‌ यदि द्रव्यमात्रवृत्ति 
तदा द्रव्यत्वेन सहान्यूनानतिरिक्तवृत्तित्वस्‌ । अथ गुणकर्मणोरपि बतते तदा 
सत्तया सहा (१) न्यूनानतिरिक्तवृत्तित्वम। कथं तर्हि गुणादावप्येकत्वादि 
प्रत्यय इति चेत्‌ , आरोपितेनेकत्वन, एकार्थसमचायप्रर्‍्या सत्त्यासम्यगे वेकत्व- 
प्रत्ययो वा तदेतदेकत्बं नित्यद्रव्येषु नित्यम्‌ अनित्येषु च कारणकत्वासमवायि- 
कारणकम । द्विस्वादिकन्तु अपेक्षा बुद्धिजन्यम्‌ । अपेक्षाबुद्धिश्व॒ नानेकत्वसमूहा- 
डम्बनरूपा, सजातीययो विजातीययोर्वा द्रव्ययोश्मक्षुषा सन्निकर्ष ॥ ११ ॥ 
एतावन्त्येव कमपर्यन्तानि अभिप्रेत्याइ- 


अरूपिष्वचाश्चुषाशि १२॥ 
रूपरहितद्रव्येषु वत्तेमानानि कमपयेन्तानि सङ्क'यादोन्यचाक्षुषाणि, न 
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जाति गुण तथा कर्म पदार्थ में रहती है तो सत्ता जाति के साथ अन्यूनानतिरिक्त 
वृत्ति होने से ही उक्त दोष हो जायग।। यदि 'गुणादिकों में एकत्व नहीं रहता तो 
उनमें भी एक गुण इत्यादि प्रतीति कंसे होती है' ऐसा कहो तो, आरोप किये एकत्व 
से, अथवा एक घटादि द्रव्यो में रूपादि गुण तथा एकत्व संख्या के समवाय होने से 
वास्तविक ही “एक रूप है' इत्यादि प्रतीति होगी । वह यह एकत्व ( एक सख्या ) 
नित्य द्रव्यों में वतंमान नित्य तथा अनित्य घटादि द्रव्यों में वर्तमान एक संख्या 
का कारण कपालादि में वर्तमान एक संख्यारूप असमवायिकारण से उत्पन्न होने से 
अनित्य है । द्वित्वादि ( दो-तीन ) आदि संख्या 'अयमेकः अयमेकः’ यह एक यह एक 
इत्यादि रूप अपेक्षा बुद्धिजन्य होने से अनित्य ही होती है । अनेक एक विषय में होने 
वाली समूहालम्बन (समुदाय को विषय करने वाली) 'यह एक, यह एक? ऐसी बुद्धि 
को अपेक्षाबुद्धि कहते हैं जो समान जाति के दो पदार्थो के अथवा विजातीय दो 
पदार्थो के चक्षुरिन्द्रिय से संनिकर्ष होने पर होती है॥ ११ ॥ 

मूत्र में उक्त इतने ही कर्म पदार्थ तक के अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं 

पद्णदार्थ--अरूपिषु --रूप रहित द्रव्यों में, अचाक्षुषाणि = चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं 
होता ॥ १२॥ त 

भावाथ--पूव॑सूत्र में कथित संख्या गुण से लेकर कम पदार्थ तक के रूपरहित 
वायु आदिको में वतमान हों तो उनका चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता ॥ १२ ॥ 

उपस्कार--रूप रहित वायु आदि द्रव्यों में वर्तमान क्रियापर्यन्त संख्या परिमा- 
णादि गुणों का चक्षुरिन्द्रिय से, तथा त्वगिन्द्रिय से भी प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसा सूत्र 
का अर्थ देखना चाहिये। इस सूत्र में आत्मा की एक संख्या मानस प्रत्यक्ष होती है 
परिमाणता सामान्यरूप में नहीं है । सूत्रोक्त चकार से स्नेह, द्रवत्व तथा वेग 
संस्कार का ग्रहण करना चाहिए। सूत्र का 'चाक्षुषाणि' यह पद 'स्पाशंनत्व' त्व- 
'गिन्द्रिय से उक्त गुणों का गृहीत होना सुचित होता है अथवा सूत्र में का 'च' शब्द ही 


२८२ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


स्पाशनानोत्यपि द्रष्टव्यम्‌ । अप्रत्यक्षाणीति नोक्तम्‌ , तथा सत्यास्मैकत्बमपि 
प्रत्यक्षं न स्यात्‌ ॥ १२ ॥ 

रूपादोनामेकेकेन्ट्रियमाह्यत्वं सङ्कयादीनां दीन्ट्रियमाह््वं सुखादीनां मान- 
सत्वं, तथा च सत्तागुणत्नयो! सामान्ययोः सवन्द्रियग्राह्मत्वमायातमित्याह-- 

एतेन गुणत्वे भावे च सर्वेन्द्रियं व्याख्यातम्‌ ॥ १३ ॥ 

व्यक्तिम्रहणयोग्यतेव जातिम्रहणयोग्यता । व्यक्तयश्च यथायथं यदि सर्वे- 
्दरियगृ ह्यन्ते तदा जात्योरपि गुणत्वसत्तयोः स्बन्द्रियप्राह्मत्व॑ पर््यवसन्नमि- 
त्यथः ॥ १३ ॥ 

इति श्रीशाङ्कर वेशेषिकसूत्रो पस्कार चतुर्था्यायस्याद्यमाह्विकम्‌ । 
'चाधुषाणि' इस पद के बाद लगाकर चाक्षपाणिव देसी सत्र मे जार जे जा इस पद के बाद लगाकर 'चाक्षुषाणि च” ऐसी सूत्र में चकार की योजना 
करनी चाहिये । 'संख्याः' इस पद में बहुबचन एक, दो, तीन आदि संपूण संख्याओ का 
संग्रह करता है। यदि 'एकत्व जाति ही है गुण नहीं है' ऐसा कहो तो वह एकत्व 
जाति यदि केवल द्रव्यों में रहती है तो द्रव्यत्व जाति के साथ 'अन्यूनानतिरिक्तवृ- 
त्तित्व' न्यून या अधिक में न रहने से या तो एकत्व ही जाति होगी अथवा द्रव्यत्व 
ही (अर्थात्‌ घटत्व कलशत्व के समान दोनों पर्याय हो जायंगे ) । यदि एकत्व 


वह न होगी इसलिये 'अप्रत्यक्षाणि' प्रत्यक्ष नहीं है ऐसा न कहकर 'अचाक्षुषाणि' 
चाक्षुप प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसा कहे ॥ १२ ॥ 


रूप, रस आदि गुण एक-एक इन्द्रिय से गृहीत होते हैं. संख्यादि गुण दो-दो इन्द्रियों 
से गृहीत होते हैं, सुख-दुःख आदि गुणों का मानसप्रत्यक्ष होता है, ऐसा होने से 
सत्ता तथा गुणत्व नामक दो जातियों का संपूण इन्द्रियों से ग्रहण होता है यह प्राप्त 
हुआ इस अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--एतेन==इस कथन से, गुणत्वे = गुणत्व जाति में, भावे च = और 
सत्ता जाति में भी, सर्वेन्द्रियं = सम्पूर्ण इन्द्रियों से होने वाला, ज्ञानं = ज्ञान होता है, 
व्याख्यातम्‌ = यह व्याख्यात होता है ॥ १३ ॥। 

भावाथ--पूर्वोक्त कथन से गुणत्व नामक जाति तथा सत्ताजातिक चक्षु आदि 
संपूण इन्द्रियां से प्रत्यक्ष होता है यह कहा गया ॥। १३ ॥ 

उपरुकार--इन्द्रियों में व्यक्ति के ग्रहण करने की योग्यता ही उस व्यक्ति में वतं- 
मान जा।तयों के ग्रहण करने की योग्यता होती है । (क्योंकि जिस इन्द्रिय से व्यक्ति का 
ग्रहण होता है उसमें वर्तमान जाति तथा उसके अभाव का भी उसी इन्द्रिय से ग्रहण 
होता है यह नियम है ) । उन गुणादि व्यक्तियों का चक्षु आदि संपूण इन्द्रियों से जब 
ग्रहण होता है तब उनमें वतमान गुणत्व तथा सत्ता इन दोनों जातियों का सं पूर्ण 
इन्द्रियों से ग्रहण होता है यह सूत्र का पर्यवसित (तात्पर्यं विषय) अर्थ है ॥ १३ ॥ 

इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वशेषिक सूत्रोपस्कार में 
चतुर्थाध्याय का प्रथम आह्ह्विक समाप्त । 
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चतुर्थाध्याये द्वितीयमाहिकम्‌ 
स्पशंवद्द्रव्यपरीक्षार्थे चतुथोध्याये मूलकारणपरमाणुपरोक्षानन्तर कायद्वारा 
स्पशवन्त्येव द्रव्याणि परोचिक्षियुराह-- . 
तत्‌ पुनः पथिव्यादिकार्यद्रव्यं त्रिविधं शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकम॥ १ ॥ 
तत्र शरीरत्वं प्रयत्नवदात्मसंयोगासमवायिकारणवत्‌ क्रियावदन्त्यावयवि- 
तवम्‌ उपाधिभेदः, न तु शरीरत्बं जातिः प्रथिवीत्वादिना परापरभावानुपपत्ते! । 
इन्द्रियत्वञ्च भ्मृत्यजनकज्ञानकारणमनः-संयोगाश्रयत्वम्‌ , राब्देतरोद्‌भूतबिशेष- 


स्पर्शाश्रयद्रव्य की परीक्षा के विषय चतुर्थ अध्याय में मूलकारण परमाणुओं 
की परीक्षा करने के पश्‍चात उनके कार्यों के द्वारा स्पर्शाश्रय ही द्रव्यों के परीक्षा 
करने की इच्छा से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तत्‌ = वह, पुनः = फिर, पृथिव्यादि कार्यद्रव्यं = पुथिवी जल आदि 
कार्यद्रव्य, त्रिविधं = तीन प्रकार का है, शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकं = शरीर, इन्द्रिय 
तथा विषय नाम का ॥ १ ॥। 

भावार्थ--जिन स्पर्शाश्नय द्रव्यो के परमाणुओं की प्रथम आह्निक में परीक्षा 
की है उनके कार्यरूप पृथिवी आदि कार्यरूप द्रव्य शरीर, इन्द्रिय तथा विषय नाम 
 सेतीन भेद हें॥ १ ॥ 

उपस्कार--उनमें से प्रयत्नाश्रय आत्मा के संयोगरूप असमवायि कारण वाले 
क्रियावान्‌ अन्तिम अवयविद्रव्यत्वरूप उपाधि ( धर्मविशेष ) हैं सामान्यरूप से 
सम्पूर्ण शरीरों में रहनेवाला ( लक्षण इसमें घटादिकों में अतिव्याप्ति दोष-वारणाथ 
_ असमवायिकारणवान्‌ यहाँ तक तथा हस्तादि अवयवों में उक्त दोष-निरासाथं विशेष्य 

पद दिया है ) । शरीरत्व पृथिवीत्वादिधम को लेकर परापरभावन हो सकने के 

कारण ( घट में केवल पृथिवीत्व है शरीरत्व नहीं जलीय शरीर में शरीरत्व है 
पृथिवीत्व नहीं, पार्थिव शरीर में पृथिवीत्व तथा शरीरत्व दोनों होने के कारण 
सांकर्य दोष होने से ) जाति नहीं हो सकती । तथा स्मरण को उत्पन्न न करनेवाले 
ज्ञान के कारण मन के संयोग के आश्रय को इन्द्रिय कहते हैं, अथवा शब्द से भिन्न 
उद्भूत विशेषगुणों का आश्रय न होकर जो ज्ञान के कारण मन के संयोग का आधार 
हो उसे इन्द्रिय कहते हैं। ( इसमें प्रथम इन्द्रियों के सामान्य लक्षण में प्रत्यक्ष के 
सामान्य कारणों के वारणार्थं स्मृति का अजनक ऐसा तथा ज्ञान एवं पुरीतति नाडी 
के संयोग के निरास के लिए 'ज्ञानकारण' पद और द्रव्य तथा इन्द्रिय के संयोग के 
निरासार्थ 'मन? पद दिया है यह जानना चाहिये । ओर दूसरे लक्षण में आत्मा में 
अतिव्यापि-निरासार्थं 'सति'तक विशेषण पद दिया है । त्रेन्द्रिय में अव्याप्तिवारण 
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गुणानाश्रयत्वे सति ज्ञानकारणमनःसंयोगाश्रयत्वं बा । नक्तञ्चरनयनरडिमस्तु 
तेजा5न्तरमेव । चक्षुट्ट तु शब्दरूपेतरोद्‌भूतविशेषशुणानाश्रयत्वे सतीति 
देयम्‌ , न त्विन्द्रियत्वं ज्ञातिः, प्रथिवीत्वादिना परापरमावानुपपत्तेः । विषयत्वद 
यद्यपि प्रतोयमानतया भोगसाधनत्वम्‌ , तञ्च छोकिकसाक्षात्कारबिषयत्वमेव 
द्रव्यगुणकमंसामान्याभावसाधारणम्‌ , तथापि सूत्रानुराधात्‌ छौकिकसाक्षात्‌- 
कारविषयककायंद्रव्यत्वं द्रष्टव्यमू । प्रथिव्यादिकाय्यंद्रव्यं त्रिविधमिति हि 
सूत्रम्‌ , तथा च विषयत्वमपि न जातिः ॥ १॥ 


के लिये 'शब्देतर' पद तथा रूप को लेकर अव्याप्ति-वारणारथं 'उद्भूत' पद दिया 
हैं । संयोग को लेकर असम्भव-वारणाथ 'विशेष'पद तथा चक्षुरिर्द्रिय के अवयवों के 
संयोग के चक्षुरिन्द्रिय-संयोग के द्वारा द्रव्य के चाक्षुष प्रत्यक्ष के उत्पन्न करने की 
योग्यता होने से अतिव्याप्ति दोष-वारण के लिये 'मनः' पद दिया है । तथा कालादि- 
कों में अतिव्याप्ति दोष-वारण के लिये 'ज्ञानकारण' पद दिया है यह भी जान लेना 
चाहिये ) यदि कदाचित्‌ चक्षुरिन्द्रियविशेष मन के संयोग में स्मरण को उत्पन्न 
करता है ऐसा माना जाय तो प्रथम लक्षण न संगत होगा। इसीलिये उपर्युक्त इन्द्रियो 
का सामान्य लक्षण किया हे । | 

( 'उक्त इन्द्रिय-लक्षण की 'नक्त चर' रात्रि में विचरने वाले बिल्ली, वाघ, 
चीता आदि पशुओं के नेत्रों में भास्वर ( परप्रकाशक) शुक्ल रूपविशेष गुण 
होने से अव्यासि दोष हो जायगा' इस शंका के समाधानाथं शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--नक्तंचर पशुओं के नेत्रों के किरण दूसरा ( इन्द्रिय से भिन्न ) 
ही तेज है ( अर्थात्‌ इस इन्द्रिय लक्षण का वह लक्ष्य ही नहीं है अतः अव्याप्त 
दोष न होगा ) यदि वह भी चक्षुरिन्द्रिय ही मानें तो उक्त इन्द्रिय के लक्षण 
में शब्द तथा रूप दोनों उद्भूत विशेष गुणों के आश्रय नहीं ऐसा सत्यन्त विशेषण का 
अथं करने से ( नकतंचरों के नेत्रकिरणों में लक्षण चला जायगा, क्योंकि उनमें 
रूप से भिन्न कोई उद्भूत विशेष गुण नहीं है ) । किन्तु इन्द्रियत्व, पृथिवीत्वादि 
जातियों को लेकर परापरभाव न बनेगा, अर्थात्‌ केवल पृथिवीत्व घट में तथा केवल 
इन्द्रियत्व रसनेन्द्रिय में और दोनों का प्राणेन्द्रिय में समावेश होने से सांकर्यं दोष 
हो जायगा । इस कारण जाति नहीं है। यहाँ पर विषय उसी को यद्यपि कह सकते 
हैं जो भोग के साधनरूप से जाना जाय, और वह विषयत्व (द्रव्य गुण, कमं, सामान्य 
तथा अभाव साधारण ) लोकिक प्रत्यक्ष विषयता ही मानना होगा, तथापि सूत्र के 
अनुसार लौकिक प्रत्यक्ष के विषय कायं द्रव्य ही विषय होते हैं ऐसा अर्थ करना पड़ेगा, 
नहीं तो इघणुक में लौकिक प्रत्यक्ष की विषयता न होने से अव्याप्ति दोष हो जायगा। 
क्योंकि पृथिव्यादि कायंद्रव्य तीन प्रकार के हैं ऐसा सूत्र है, ऐसा होने से विष- 
यत्व भी जाति नहीं है यह सूत्र का अथं है ॥ १ ॥ 


अ० ४, आ० २, सू० २] शरोरत्रेभोतिकत्वादिनिरासः २८% 


उदानीं शरोरस्य त्रेभौतिकत्वचातुर्मोतिकत्वप्रवादं निराकत्त माह-- 
प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्याग्रत्यच्षत्वात्‌ पञ्चात्मकं न विद्यते ॥ २ ॥ 

'गन्धक्ळेदपाकव्यूहाबकाशदानेभ्यः पाञ्जमोतिकं अ०३ आ०१ सू०३० यदि 
शरोर भवेत्‌ तदाऽप्रत्यक्ष भवेत्‌ यथा प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां वायुबनस्पतीनां संयो- 
गोऽप्रत्यक्षस्तथा शरीरमप्यप्रत्यक्ष स्यादिति दृष्टन्तद्वारक सूत्रम्‌ । पञ्चात्मकं न 
बिद्यते इति | शरीरमिति शेषः । क्ळेदपाकादयस्तु उपष्टम्भकजळानछगता एव | 
चातुभोंतिकोऽप्येबम्‌ । नन्वस्तु त्रेभौतिकम्‌ त्रयाणां भूतानां प्रत्यक्षत्वादिति चेन्न 
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साम्प्रत शरीर को पृथिव्यादि तीन भूतद्रव्यों से बना है ऐसा त्रैभौतिकत्व तथा 
पुथिव्यादि चार भूतद्रव्यो से उत्पन्न हैं ऐसे चातुर्भौतिकत्व के मतविशेषों का 
निरास करने के लिये सूत्रकार कहते हे-- 

पदपदाथ--प्रत्यक्षाप्रत्यज्षाणां = प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष पदार्थों के, संयोगस्य = 
संयोग सम्बन्ध के, अप्रत्यक्षत्वात्‌ = प्रत्यक्ष न होने के कारण, पंचात्मकं = पृथिव्यादि 
आकाशान्त पंचमहाभूतात्मक, न विद्यते=शरीर नहीं है ॥ २॥ 

भावाथ--यदि हम लोगों का शरीर पृथिवी से लेकर आकाशपयन्त पंचभुता- 
त्मक ( पृथिव्यादि पांच महाभूतस्वरूप ) हो तो प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष द्रव्यों के 
संयोग के प्रत्यक्ष न होने के कारण पृथिवी, जल, तेज इन तीन प्रत्यक्ष द्रव्यों के तथा 
वायु और आकाशरूप अप्रत्यक्ष द्रव्यों के संयोग का प्रत्यक्ष न होने के कारण हम 
लोगों के शरीर का प्रत्यक्ष न होगा, अतः वेदान्तिमत के समान न्यायमत में शरीर 
पंचमहाभूतस्वरूप नहीं है ॥ २॥ 
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उपस्कार--'गन्धक्लेदपाकव्यूहावकाशदानेभ्यः पांचभौतिकम्‌’' ( अ० ३, आ० 
१, सूत्र ३० ) इस पूर्वपक्ष के न्यायसूत्र के 'गन्ध, ( क्लेद ) गीलापन, अग्निसंयोग 
से परावृत्ति रूप पाक, व्यूह और अवकाश देने रूप पृथिव्यादि पञ्चभ्ुतों के 
कार्य शरीर में होने से शरीर पांचभौतिक है इस अथ के अनुसार यदि शरीर 
पंचभूतस्वरूप हो तो उसका प्रत्यक्ष न होगा, जिस प्रकार प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष 
वनस्पति ( वृक्षादि ) और वायु के संयोग का प्रत्यक्ष नहीं होता उस प्रकार शरीर 
का भी प्रत्यक्ष न होगा । इस हष्टान्त के बोध द्वारा यह सूत्र है। सूत्र में आकांक्षित पद 
की पूर्ति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि “पंचात्मक न विद्यते’ इसके पझ्चातु शरीर 
ऐसा शेष पद देना, ( जिससे शरीर पंचभूतात्मक नहीं है यह अथं पुरा होता है। 
क्लेद ( गीलापन ) पाक इत्यादिक जलादिकों के गुण तो केवल उपष्टंभक ( धारक) 
केवल संयुक्त जल तथा अग्नि में वर्तमान ही. शरीर में उपलब्ध होते हैं। इसी प्रकार 
'पृथिवी से लेकर वायूपयन्त चार भूतद्रव्यरूप शरीर है ऐसे पक्ष का भी निराक- 
रण जानना चाहिये । यदि पूवपक्षी त्रभौतिकत्ववादी कहे कि "पृथिवी, जल तथा 
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विज्ञातीयारम्भस्य प्रतिषेधात्‌ । एकस्य गुणस्याबयविनि गुणानारम्भकव्वात्‌ । 
तदू यदि पृथिवीजळाभ्यामारम्भः स्यात्‌ तदा तदारब्धमगन्धम रसञ्च स्यात्‌, 
एवं एृथिऽ्यनळाभ्यामगन्धमरूपमरसञ्च स्यात्‌ , प्रथिव्यनिळाभ्यामगन्धमरसम- 
रूपमस्पशमगन स्यादित्यादूयूह्मम्‌ ॥ २ ॥ | 
एतदेवाह-- 
गुणान्तराप्रादुभोवाच्च न त्र्यात्मकम्‌ ॥ ३ ॥ 

_ प्रथिव्यप्नेजसां प्रत्यक्षाणामेवारब्धं शरीर प्रत्यक्षं स्यादपि, यदि तत्र गुणा- 
-न्तरं कारणगुणपूबक प्रादुभवेत्‌, न त्वेतदस्ति एकस्य गन्धादेरनारम्भकत्वस्योक्त- 
त्वात्‌ । तथा च न ऽ्यात्मकमपि शरोरं न रूपबदभूतत्रयारब्धमपीत्यर्थः ।।३॥ 


तेज द्रव्यों के प्रत्यक्ष होने से शरीर त्रभौतिक ( तीन भूतद्रव्यस्वरूप ) है ऐसा 
कहेंगे! तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि विजातीय. कारणों से कार्य उत्पन्न नहीं 
होता ऐसा निषेध है। एक गुण अवयवी द्रव्य में गुण को उत्पन्न नहीं करता । इस 
कारण यदि पृथिवी तथा जल से शरीर उत्पन्न हो तो परस्पर विरोध के कारण 
उन दोनों से उत्पन्न शरीर गन्धशुन्य तथा रस से भी शून्य होगा । एवं पृथिवी 
और तेज द्रव्य से उत्पन्न हो तो परस्पर विरोध के कारण गन्ध, रूप तथा रस तीनों 
से रहित होगा । और पृथिवी तथा वायु से उत्पन्न शरीर हो तो ( परस्पर 
विरोध के कारण ) गन्ध, रूप, रस तथा स्पशे से भी शुन्य होगा इत्यादि दोष 
जान लेना चाहिये ॥ २॥। 

इसी विषय को सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ- गुणान्तराप्रादुर्मावात्‌ च = कारणगुणपू्वंक दूसरे गुण के प्रकट 
न हो सकने से भी, न = नहीं है, त्र्यात्मकमु = शरीर तीन भूतस्वरूप ॥ ३॥ 

भावार्थ--प्रत्यक्ष होनेवाले पृथिवी, जल तथा तेज इन तीनों द्रव्यों से उत्पन्न 
शरीर का यद्यपि प्रत्यक्ष हो सकेगा, किन्तु उसमें यदि कारण गुण के अनुसार दुसरे 
कार्य गुण उत्पन्न हो सकं, किन्तु ऐसा नहीं होता, क्योंकि एक गन्धादि कारणका गुण 
परस्पर विरोध के कारण कार्य शरीर में गुण को उत्पन्न नहीं कर सकता, अतः 
त्रिशूतद्रव्यस्वरूप भी शरीर नहीं है ॥ ३ ॥ 

उपस्कार--प्रत्यक्ष होने वारे ही पृथ्वी, जल तथा तेज द्रव्यों से उत्पन्न होने के 
कारण शरीर का प्रत्यक्ष तो तब होगा यदि उसमें कारण गुण के अनुसार दूसरा कायं 
शरीर का गुण प्रगट हो, ऐसा नहीं है, क्योंकि एक का गन्धादि गुण (परस्पर विरोध 
से ) काये गुण का उत्पादक नहीं होता ऐसा पूर्वसूत्र में कहा गया है । ऐसा होने से 
शरीर त्रिभूतरूप भी नहीं है, अर्थात्‌ खूपाश्रय पृथिवी, जल तथा तेज नामक तीन 
द्रव्यों से भी उत्पन्न नहीं है यह सूत्र का अर्थ है ॥ ३ ॥ 


अ० ४, भा० २, सू० ४] शरोरत्रेभौतिकादिनिरासः २८७ 


कथं तह्यंकस्मिन्नेव शरोरे पाकादीनामुपलम्भः ९ इत्यत आह-- 
ग्रणुसंयोगस्त्वप्रतिषिद्धः ॥ ४ ॥ 


मथः पानां भूतानां परस्परमुपष्टम्मकतया संयोगो न निषिध्यते, किन्तु 
बिज्ञातीययोरण्वो द्रेठ्यं प्रत्यसमवायिकारणं संयोगो नेष्यते, तथाच तदुपष्टम्भात्‌ 
पाकादीनां शरीरे भत्रत्युपळम्भ इति। तहिं किम्प्रकृतिकमिदं मानुषशरोरमित्यत्र 
गौतमीयं सुत्रमुपतिष्ठते-'पार्थियं तदू विशेषगुणोपलब्धेः अ० ३ आ० १ सू० 
३१ | प्रथिवोबिशेषगुणो गन्धो मानुषशरीरे आनाशमनपायो हश्यते, पाकाद यस्तु 
झुष्कशरोरे नोपलभ्यन्ते इति तेषामौपाधिकत्वं गन्धस्य स्वाभाविकत्मिति 
पार्थिबत्वव्यवस्थितेः ॥ ४ ॥ 

शरीर बिभजते -< 


'यदि ऐसा है तो एक ही शरीर में क्लेद, पाक इत्यादिको का शरीर में ग्रहण क्यों 
होता है ? इस आशंका के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--अणुसंयोग: तु=किन्तु जलादि परमाणुओं का संयोग, अप्रतियिद्ध:= 
शरीर में निषिद्ध नहीं है ॥ ४ ॥ 

भावाथ--पांच, चार या तीन भूतो के परमाखुओं से उत्पन्न न होने पर भी 
शरीर में पुथिवी आदि पंचमहाभूतद्रव्यों का उपष्टंभक (विध!रक रूप) परस्पर में 
संयोग का निषेध नैयायिक नहीं मानते अर्थात्‌ पृथिवी परमाणुरूप समवायिकारणों 
से उत्पन्न शरीर में जलादि परमाणुओं का संयोग सहायक मात्र रूप है अतः शरीर 
पांच, चार या तीन भूत द्रव्यरूप नहीं है ॥ ४ ॥ 

उपरुकार--परस्पर पुथिवी आदि आकाशपर्यन्त पांच भूतद्रव्यों का उपष्टंभक 
(विधारक) रूप से केवल संयोग का नेयायिक निषेध नहीं करते, किन्तु विरुद्ध जाति 
के दो परमाणुओं के संयोग का द्रव्यरूप कार्य की उत्पत्ति में असमवायिकारण 
नहीं मानते, ऐसा होने से जलादि परमाणुओं के संयोग के सहायक मात्र होने से शरीर 
में क्लेद, पाकादि रूप जलादि द्रव्यों के गुणों का शरीर में ग्रहण होता है । ऐसा है 
तो यह मनुष्य शरीर किस मूल कारण से निमित है? इस प्रश्न के उत्तर में यह 
गौतम महि का न्यायसूत्र यहां उपस्थित होता है--“पाथिवं तद्‌ विशेषगुणोपलब्धेः' 
( अ० ३. आ १. सूत्र ३१ ) अर्थात्‌ “वह मनुष्य शरीर पार्थिव है, पृथिवी के विशेष 
गुण[गन्ध की उपलब्धि होने से' ऐसा (जिसका यह अर्थ है)--पृथिवी द्रव्य का गन्ध 
नामक विशेष गुण मनुष्य शरीर में शरीर के नाश होने पर्यन्त नाशरहित सवंदा 
दिखाई पड़ता है । और पाक, क्लेद आदि गुण शुऽक (रूखे) शरीर में उपलब्ध नहीं 
होते इस कारण ये औपाधिक हैं और गंध शरीर का स्वाभाविक गुण है इस 
कारण हम लोगों का शरीर पार्थिव है यह सिद्ध होता है ॥ ४ ॥ 


२८८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


तत्र शरीरं द्विविधं योनिजमयोनिजश्व ॥ ५ ॥ 


तत्र पार्थिबाप्यादिशरीरेषु मध्ये पार्थिव शरीरं द्विविधम्‌ । के ते दे बिघे 
इत्यत्राह योनिजसयोनिजव्वेति । आप्यतैजसवायवोयशरीराणां वरुणादित्यवायु 
ळोकेषु प्रसिद्धानामयोनिज्ञत्वमेब | अयोनिजत्बं झुक्रशोणितसन्निपातानपेक्षर्वम्‌ । 
अयोनिज देवाना|मृषीणाद्व, श्रयते हि ब्रह्मणो मानसा मन्वादयः? इति । कार- 
णमन्तरेण कथं काय्यमिति चेत्‌ योनेः शरीरत्वावच्छेरेनाकारणत्वात्‌ उषम जकू- 
मिमशकाद्शिरोरे व्यभिचारात्‌ , संस्थानविशेषवत्वस्य चासिद्धः देवर्षिशरीरा- 
पेक्षयाऽस्मदादिशारोराणामन्य'दृशात्वात्‌ । योनिजमपि द्विविधं जरायुजमण्ड 
जख | जरायुजं मानुषपशुसृगाणां गर्भाशयस्य जरायुत्वात्‌ पक्षिसरौस्रुपाणा- 


पद्पदाथं-तत्र = उन पाथिवशरीरों में, शरीरं र प थव शरीर, योनिजं= 
योनि से उत्पन्न, अयोनिजं च--और अयोनिज दो प्रकार का है ॥ ५ || 

भावाथ--पार्थिवादि शरीरों में से पार्थिव शरीर योनिज तथा अयोनिज दो 
प्रकार का है॥ ५॥ 

उपस्का २--उन पार्थिव जल आदि शरीरों के मध्य में पार्थिव शरीर के दो प्रकार 
है । 'वह दो प्रकार कौन है' ? इस प्रश्‍न पर सूत्रकार कहते हैं, योनिज, दुसरा 
अयोनिज भी इस प्रकार । वरुण, सूर्य, तथा वायुलोक में प्रसिद्ध क्रम से जलीय, 
तेजस तथा वायु सम्बन्धी शरीरों में अयोनिजता ( योनि से उत्पन्न न होना ) तो 
प्रसिद्ध ही है। यहां शुक्र ( पुरुष का वीयं) तथा ख्रीरक्तरूप शोणित के मिल 
जाने की अपेक्षा न करना ही अयोनिज शब्द का अथे है। ऐसा अयोनिज शरीर 
देवता तथा महाषियों का भी होता है। क्योंकि ऐसा शास्त्र में सुनने में आता है कि 
ब्रह्मा के मनु आदि मानसपुत्र हे । 'बिना कारण के काय कसे होगा' ? ऐसी शंका 
करो तो, संपूण शरीर मात्र में योनि कारण है ऐसा नियम नहीं है, क्योंकि ऊष्मा 
( गरमी ) से उत्पन्न मशक ( मच्छड ), आदि शरीर योनि के बिना भी होते हैं, 
इस कारण व्यभिचार होने से कोई अवयव-रचना रूप संस्थान उनमें (आकार) सिद्ध 
नहीं है, देवता, ऋषि इत्यादिकों के शरीर की अपेक्षा हमारे शरीरों में विलक्षणता 
होने से । मनुष्य, पशु, मृग आदिको के शरीर जराय से उत्पन्न होने से जरायुज हैं, 
क्योंकि गर्भ का स्थान जरायु ( मांस की पोटली: ) होती है । पक्षी, सरीसृप ( सरक 
कर चलने वाले) सपं आदिकों का शरीर अण्ड से उत्पन्न होता है, चारों तरफ सरकने 
का स्वभाव होने से सपं, कीट (कीड़े), मत्स्य (मछली) आदि सरीसुप ही होते हं । 
यद्यपि भोग के आधार होने से वृक्षादिक भी शरीर के ही विशेष हैं, क्योंकि भोग के 
आधार होने के बिना, जीवन, मरण, स्वप्न, जागरण, औषधि का प्रयोग, बीज के 
समान जातीयता के सम्बन्ध के अनुकूल फल की प्राप्ति प्रतिकूल (उक्त प्राप्ति के विरुद्धों) 


४० ४, आ० २ सू० ५-६ ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २८९ 


मण्डजं परितः सर्पणशोलत्वात्‌ , सपकोटमत्स्यादयो 5पि सरोस्पा एव | यद्यपि 
वृक्षादयो5पि शरोरभेदा एव भोगाधिष्ठानत्वात, न खलु भोगाधिष्ठानत्व- 
मन्तरेणज्ञीवन-मरण-स्वप्न-जागरण-भेषजप्रयोग-बो जसजातीयानुबन्धा नुकू- 
लोपगम-प्रतिकूछोपगमादयः सम्भवन्ति | बृद्धिक्षतभग्नसंरोहणे च भोगोप- 
पादके स्फुटे एब, आगमोऽप्यर्ति- 
नमंदातोरसम्भूताः सरलाजुनपादपाः । 
नमंदातोयसंस्पशीदू ये यान्ति परमां गतिम्‌ ॥ 
इत्यादिः । 
इमशाने जायते वृक्षः कङ्कणृधादि सेवितः । 
इत्यादिश्च, तथापि चेष्टावर्वमिन्द्रियवत्त्वञ्च नो द्भिदां स्फुटतरमतो न शरीर” 
व्यवहार ॥ « || 
अयोनिजशरोरोत्पत्तिकारणमाहू-- 
ग्रनियतदिग्देशपूवकत्वात्‌ ॥ ६ ॥ 
अनियतदिग्देशाः परमाणवो धर्मविशेषजनितकमोणस्तत्‌पृवकत्वादयोंनिज- 


की निवृत्ति इत्यादि नहीं हो सकते । तथा वृद्धि, क्षत (चोट), तथा भग्न ( टूटे ) 

का संरोहण ( पुनः ठीक होना ) यह दोनों भी वृक्षों को भोग होता है इस विषय 
में स्पष्ट ही कहते हैं, तथा इस विषय में आगम ( शब्द ) भी प्रमाण है। यह शास्त्रों 
में भी मिलता है--नमंदातीरसंभूताः ( नमंदा नदी के तीर में उत्पन्न ), सरलार्जुन- 
पादपा:=देवदारु, अर्जून नामक वृक्ष । नमंदातोयसंस्पर्शात्‌=नमंदा नदी के जल के 
स्पश से, ते = ( वे वृक्ष ) यान्ति = प्राप्त होते हैं, परमां = श्रेष्ठ, गतिमुङ्गति को ॥ 
इत्यादि । शमशाने = श्मशान में, जायते = उत्पन्न होता है, वृक्ष: =-वृक्ष, कडूगध्रादि- 
सेवितः=कंक, गृध्र ( गिद्ध ) इत्यादि पक्षिओ से सेवा विया हुआ। इत्यादि आगम 
भी । तथापि हिताहित-प्रापति-परिहारानुकूल चेष्टा तथा इन्द्रियाधारता भी इन उद्भिद्‌ 
( जमीन के अन्दर निकलनेवाले ) वृक्षादिकों में अत्यन्त स्पष्ट नहीं है इस कारण 
इनमें शरीर का व्यवहार नहीं होता ॥ ५ ॥ 

अयोनिज शरीरों की उत्पत्ति का कारण सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ--अनियतदिग्देशपूरवंकत्वात्‌=नियमित दिशारूप देशरहित परमाणुओं से 
उत्पन्न होने के कारण (अयोनिज) शरीर होते हैं ॥ ६ ॥ 

भाबाथ--नियमित दिशारूप देश में वर्तमान धर्मविशेष से जिनमें शरीर 
की उत्पत्ति के कारण क्रिया होती है ऐसे परमाणुओं से उत्पन्न शरीर अयोनिज 
कहलाते हैं ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--नियमित दिशारूप देश में रहनेवाले, तथा जिसमें धर्मविशेष अदष्ट- 
विशेष से क्रिया उत्पन्न होती है, ऐसे परमाणुपूवंक (परमाणुओं से उत्पन्न) अयोनिज 


१९ व० 


२९० वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


शरीराणाम्‌ । ६॥। 

ननु परमाणूनां कम बिना कथं द्रव्यासमबायिकारणं संयोगः, कथं वा संयो 
गमन्तरेण द्रव्योत्पत्तिरत आह-- 

र ~ 
धमंविशषाच्च 
दृष्टबदात्मसंयोगादेग संगौदौ परमाणूनां कम तेन च कमणा सम्भूय 

परमाणत्रो दयणकादिप्रक्रमेण अयोनिजं देवर्षीणां शरोरमारभन्ते इत्यथः! उप- _ 
लक्षणख्ेतत्‌ अधमेविशेषाच्च क्षुद्रजन्तूनामृष्मजानां मशकादीनां यातनामयानि 
शरोराण्यु त्पद्यन्ते इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ ॥ ७ ॥ 

देवर्षीणामयोनिजे शरीरे प्रमाणान्तरमाह- 

समाख्यामावाच्च | ८ ॥ 


शरीर होते हे॥ ६॥ 

'परमाणुओं में क्रिया की उत्पत्ति के बिता कार्य-श री रहूप द्रव्य का असमवायि- 
कारण परमाणुओं का परस्पर संगोगरूप अपमवायिकारण न होने से अयोनिज 
शरीररूप द्रव्य कार्य कसे उत्पन्न होगा' इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं--- 

प्रपदाथ--अर्मविशेवात्‌ च > और धर्मविशेष से भी ( अयोनिज ) शरीर 
उत्पन्न होता है ॥७॥ 

भावषाथ--जीवात्माओं के कर्मानुग'र भोग देते के लिये धर्मवि शेषरूप अदष्ट 
से परमाणुओं में क्रिया होने से उतके संगोगरू्य अतमवाधिकारण से अयोनिज शरीर- 
रूप द्रव्य उत्पन्न होता है ॥ ७ ॥। 

उपस्कार --अद्ष्टविशेष के आश्रय आत्मा के संयोग ही से सृष्टि के आदि में 
धरमाणुओं में क्रिया होती है, और उस क्रिपा से मिलकर परमाणु दृथणुक आदि 
अवयवि द्रव्यों के क्रम से देवता, ऋषि इत्यादिको के अयोनिज शरीर को उत्पन्न 
करते हैं। यह धर्मविशेष से देवतादिकों के अयोनिज शरीर को उत्पन्न करते हूं । 
यहाँ धर्मविशेष से देवतादिकों के अयोनिज शरीर की उत्पत्ति अधमंविशेष 
से क्षुद्र ( नीच ) प्राणी, ऊष्मा ( गरमी ) आदि से उत्पन्न मशक ( मच्छड़ ) 
आदि जींवों के यातनामय ( केवळ दुःख को देनेत्राले ) शरीर भी उत्पन्न होते हैं, 
इस बात को भी सूचित करती है यह भी देख लेना चाहिये ॥ ७॥ 

देवता तथा ऋषियों के अयोनिजं शरीर होने में सूत्रकार प्रमाण देते हैं--- 

पद्पदाथं--समाख्याभावात्‌ च = संज्ञा ( नाम ) विशेष होने से भी अयोनिज 
देवतादि शरीर हैं ।। ८॥ 

भावाथ दुर्वासा इत्यादि मानस ब्रह्मा के पुत्र थे, इत्यादि शास्त्र में नामों के 
मिलने से भी यह सिद्ध होता है कि देवतादिकों का अयोनिज शरीर होता है॥ ८ ॥ 


अ० २, आ० २, सू० ८-१० ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २९१ 


समाख्या अन्वथों संज्ञा श्रुतिस्म्रतीतिहासपुरणादिषु प्रसिद्धा । तथाहि- 
“दु्बासःप्रश्वतयो मानसाः, अहङ्कारेभ्यः समभत्रदङ्गिरा” इत्यादिका, तथाऽपि 
ज्ञायते सन्त्ययोनिज्ञानि शरीराणि देवर्षोणामिति ॥ ८॥ 

प्रमाणान्तरमाहू-- 

संज्ञाया आदित्वात्‌ ॥ ९ ॥ 

सगोदी या ब्रह्मादिसंज्ञा आदिभ्‌ता प्राथमिको तया ज्ञायते अस्त्ययोनिजं 
शरोरमिति, नहि तदा ब्रह्मणो मातापितरौ स्तः याभ्य! ब्रह्मादिसज्ञा कृता स्या- 
दिति भाव: ॥ ९॥ 

उपसंहरति-- दि 

सन्त्ययोनिजाः ॥ १० ॥ 
शरीरबिशेषा इति शेषः ॥ १० ॥ 


उपस्कार--सूत्र के समाख्या शब्द का अर्थ है साथंक संज्ञा ( नाम ) जो श्रुति, 
स्मृति, इतिहास तथा पुराणादि आगमों में प्रसिद्ध है वह इस प्रकार है---दुर्वासा 
इत्यादि ( ब्रह्मा के ) मानस ( मन से उत्पन्न, और अहंकार से उत्पन्न हुए अंगिरा- 
पुत्र थे इत्यादि । यहां पर आदि पद से सृष्टिकर्ता के ऊरुभाग से औव॑ नामक, तथा 
नारायण के ऊरुभाग से ऊर्वेती ( अप्सरा ), एवं गर्जन से भूगुमुनि और चन्द्रमा के 
नेत्र की अचि (किरण) से अत्रिमुनि उत्पन्न हुये । इत्यादि पुराण में प्रसिद्ध संज्ञा लेती 
चाहिये । ) शंकरमिश्र कहते हैं कि इस संज्ञा से भी देवता तथा मुनियों के अयो- 
निज शरीर हैं यह जानना ॥ ८ ॥ 

उक्त विषय में दुसरा प्रमाण सूत्रकार देते है-- 


हे पद्पदार्थ--संज्ञाया: = संज्ञा नाम के आदि ( प्रथम ) होने से अयोनिज शरीर 
है॥ ९॥ 

भाबाथ--सृष्टि के आदि काल में प्रथम ब्रह्मादि संज्ञा होने से अयोनिज देवता- 
दिकों के शरीर हैं यह सिद्ध होता है ॥ ९॥ 

उपस्कार- सृष्टि के आदिकाल में जो आदिभूत अर्थात्‌ प्रथम उत्पन्न हुई ब्रह्मा 
आदि की संज्ञा ( नाम ) है, उससे अयोनिज शरीर देवता तथा ऋषियों का है, यह 
जाना जाता है, क्योंकि उस समय ब्रह्मा के माता तथा पिता दोनों नहीं थे, जिन्होंने 
ब्रह्मा ऐसा अपने पृत्र का नाम रख्खा हो यह सूत्र का आशय है ॥ ९ ॥ 

इस विषय का उपसंहार ( समाप्ति ) करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथं सन्ति = हैं, अयोनिजाः = अयोनिज, विशेष शरीर हूँ ॥ १०॥ 

भावाथ--ूर्वोक्त प्रमाणों से देवता तथा ऋषियों का अयोनिज शरीर है यह 
सिद्ध होता है।! १० ॥ 

हपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद की योजना करते हुए शंकरमिश्र कहते है 


२६२ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


उपसंहृते5तिदाढयोथ प्रमाणान्तरमाह-- 
वेदलिज्ञाच्य ॥ ११ ॥ 

बेढो मन्त्रः स च लिङ्गयते ज्ञाप्यतेडनेनेति बदलिङ्गं त्राह्मणम्‌ , ततोऽप्ययोः 
निजं शरीरं प्रतिपद्यते इत्यर्थः | तथाहि ब्राह्मणम्‌~'प्रजापतिः प्रजा अनेका अस 
जत्‌ स तपोऽतप्यत प्रजाः सृजेयमिति स मुखतो ब्राह्मणमस्रूजत्‌ बाहुभ्यां राजन्य 
मूरभ्यां वैश्यम पद्भ्यां शूद्र! इति । वेदोऽपि-'्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌ बाहू 
राजन्यः कृतः | ऊरू तदस्य यद्वेश्यः पद्भ्यां शुद्रो अजायत’ इत्यादिः । तदेवं 
योनिजमयोनिजन्च पार्थिवशरीरमुक्तम्‌ | आप्यं तैजसं वायवोयब्वायोनिजमेव 
शुक्रशोणितयोनियभेन पाथिवत्वात्‌ , पार्थिवेन च पाथसीयानारम्भात्‌ । 

इन्द्रियन्तु पाथिबं घ्राणं सबेप्राणशृत्साधारणं जळाद्यनमिभूतैः पार्थिवभागे 


कि मनु आदिको का अयोनिज शरीर विशेष है' ऐसा शेषपद देकर सूत्र का अर्थ पूरा 
करना ॥। १० ॥। 

इस अयोनिज शरीर-विषय के समाप्त होने पर भी उसमें अति दढ़ता आने के 
लिये दूसरा प्रमाण सूत्रकार और देते हे 

पद्पदार्थ--वेदलिज्भात्‌ चर-मंत्ररूप वेद प्रमाण होने से भी ( अयोनिज ) 
शरीर हैं॥ ११ ॥। 

भावाथ-- प्रजापति ने अनेक प्रजा को उत्पन्न किया” इत्यादि ब्राह्मण ग्रन्थरूप 
बेद के प्रमाण होने से भी देवतादिकों का अयोनिज शरीर है यह सिद्ध होता है ॥११॥ 

उपस्कार--देद शब्द का अर्थ है मंत्ररूप वेद किन्तु “बह वेद जिससे लिङ्गचते 
अर्थात्‌ ज्ञाप्यते ( जनाया जाता है ) जिससे इस व्युत्पत्ति बल से, वेदलिङ्ग ब्राह्मण- 
भाग से भी देवता तथा ऋषियों का अयोनिज शरीर जाना जाता है यह सूत्र का अथ 
है । वह ब्राह्मण इस प्रकार है-- 

“सृष्टिकर्ता प्रजापति ब्रह्मा ने अनेक प्रजाओं को उत्पन्न किया, उन्होंने (प्रजाओंको 
मैं उत्पन्न करूँ) ऐसी इच्छा कर तपश्चर्या की । उसके बाद उन्होंने मुख से ब्राह्मण, 
भुजाओं से क्षत्रिय, ऊरभाग से वेश्य, तथा दोनों पादों से शुद्र को उत्पन्न किया' ऐसा 
वेदभाग भी इस विषय में प्रमाण है--'ब्राह्मण इस प्रजापति का मुख तथा क्षत्रिय भुजा 
किये गये, और उसके ऊरुभाग वह हुए जो वेद्य हुए, और दोनों पादों से शुद्र उत्पन्न 
हुआ । इस प्रकार अयोनिज तथा योनिज भी शरीर कहा गया। जलीय, 
_ तैजस, तथा वायुसम्बन्धी शरीर नियम से अयोनिज ही होते हैं, क्योंकि माता-पिता 
के वीर्य तथा रक्त दोनों नियम से पार्थिव ( पृथिवी परमाणुओं से उत्पन्न ) ही 
होते हैं तथा पाथिव परमाणुओं से जलीयादि शरीररूप कार्य उत्पन्न नहीं होते हें । 
पाथिव इन्द्रिय घ्राण है, जो प्राणिमात्र का साधारण है, तथा जलादि परमाणुओं से 
अनभिमृत ( न दवे हुए ) केवल पार्थिव भाग के परमाणुओं.से उत्पन्न होता है ॥ 


अ० ४, आ० २, सू. १० ] अयोनिजदेहप्रमाणानि २९३ 


रारब्ध्रे घ्राणम्‌ । घाणं पा्थिवं रसाद्यञ्यञ्जकत्वे सति गन्धव्यञ्जकख।त्‌ मृगमद- 
गन्धव्यञ्जककुक्कुटोच्चारत्त्‌ । एवं रसनमाप्य रूपाद्यव्यब्जकत्वे सति रसस्येव 
व्यञ्जकत्वात्‌ सक्तुर साभिव्यञ्ञकसङिळवत्‌ । एवञ्चक्षुस्तेजसं रसाद्यव्यञ्जकत्वे 
सति रूपस्येव व्यञ्ज #त्वादाळोकबत्‌ । त्वगिन्द्रियं बायबोयं गन्धाद्यव्यञ्जकत्वे 
सति स्पशस्येत्र व्यञ्जकत्वात्‌ अङ्गसङ्किसछिळरीस्याभिव्यञ जञकव्यजनबातवत्‌ | 
विषयस्तु पाथियो मृत्पाषा णस्थावरळक्षणः । तत्र भूप्रदेशाः प्राकी रेष्टकादयो 
मृद्विकाराः, भद्रिमणिहोरकरेरिकादयः पाषाणाः, स्थावरास्तृ णौषधिवृक्षगुल्मल- 
तावतानवनस्पतयः। आण्यास्तु विषयाः सरित्समुद्रहिमकरकादयः | तैजसस्तु 
बिषयो भोमदिव्योद्योकरजभेदाच्चतुर्विवः | भौमं काष्ठेन्धनप्रभवम्‌ । दिव्यम्‌ 


उसके पार्थिव होनेमें घ्राणेन्द्रिय, पार्थिव है, रस, स्पर्श आदि गुणों का अप्रकाशक होते 
हुए, गन्ध का व्यंजक ( प्रगट करते वाला ) होने से, कस्तूरी के सुगन्ध के व्यंजक 
मुर्ग की विष्ठा के समान यह अनुमानप्रमाण है। ( इस अनुमान के हेतु में रस का 
पराये के रस का ऐसा अथ करना चाहिये, नहीं तो मुर्गे की विष्ठा के अपने रस का 
व्यंजक होने से रष्टान्तासिद्धि दोष हो जायगा ) नये कसोरे के गन्ध के व्यंजक 
जल में व्यभिचारवारणाथं 'रसाद्यं व्यंजकत्वे सति’ ऐसा विशेषण यहाँ दिया है, उस 
जेल के सतुआके रस का भी व्पंजक होने से दोष न होगा । एवं घ्राणन्द्रिय तथा 
गन्ध के संनिकष में व्यभिचार-वारणार्थ उक्त हेतु में द्रव्यत्वे सति यह भी विशेषण यहाँ 
पर देना चाहिये । इसी प्रकार रसनेन्द्रिय के अनुमान मे भी जानना) । (शंकरमिश्र 
प्राण के समान रसनेन्द्रिय में भी जलीयता का साधक अनुमान दिखाते हुए कहते 
हैं कि)--रसनानामक इन्द्रिय, जलीय है, रूपादि गुणों का व्यंजक न होते हुए, केल | 
रस ही का व्यंजक होने से, सकु (सतुआ) के रस को प्रगट करनेवाले, जल के समान 
इसी प्रकार चक्षु, तेजस है, रसादिकों का व्यंजक न होते हुए, केवल रूप ही के प्रगट 
करने के कारण, प्रकाश के समान । ऐसे ही इन्द्रिय, वायवीय है, गन्धादि गुणों का 
व्यंजक न होते हुए केवल स्पर्श ही के व्यंजक होने से शरीर में लगने वाले जल की 
शीतता को प्रगट करनेवाले व्यजन ( पंखा ) की वायु के समान ( ऐसे अनुमानों से 
घाणादिकों में पाथिवतादि सिद्धि जानना) १-मृत्तिका, २-पाषाण,३-स्थावर (वृक्षादि) 
ऐसे तीन प्रकार पार्थिव विषय हूँ । उनमें से पृथ्वीके देशविशेष रूप हैं ईटा तथा उनसे 
बने प्राकार ( घेरा ) इत्यादि यह संपूण मृत्तिका के विकार हैँ । पवत, मणि, हीरा, 
गेरू इत्यादि पाषाण हैं, तृण, औषधि, वृक्ष, गुल्म ( झाडी ) लता, अवतान तथा 
वनस्पति यह स्थावर पार्थिव विषय हैं। नदी, समुद्र, हिम ( वर्फ का ओला ) 
इत्यादि जल के विषय हें और तेज का विषय भौम ( पृथ्वी पर उत्पन्न ), दिव्य 
( आकाश में उत्पन्न ), उदयं (उदर में उत्पन्न), तथा आकरज ( खान में उत्पन्न ) 
इस भेद से चार प्रकार का है। जिनमें लकड़ी,गोयठा इत्यादि इन्धन से उत्पन्न वहि 


२९४ _वैशेषिकसूत्रो परकारः 


अबिन्धनं विद्यदादि | उदय्यम्‌ अन्नादिरसाजनक्षमं जाठरम | आकरजञ्च हिरः 
ण्यादि | वायवीयस्तु विषय! उपळभ्यमानस्पशाश्रयो बायुः। वायोश्चतुथः कायः 
प्राणाख्यः शरीरे रसमळधातूनां प्रेरणादिददेतुरेकः सन्‌ कियाभेदादपानादि संज्ञां 
लभत इति ॥ ११॥ 


इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकसूत्रो पस्का रे चतुर्थाध्यायस्य 
द्वितोयमा ह्निकम्‌ । 
समाप्रश्चायं चतुर्थोध्यायः । 


भौम है । जलरूप इन्घन से उत्पन्न विद्युत्‌ ( बिजळी-सुर्यादि ) दिव्य तेज है । भक्षित 
अन्नादिकों के रसों को उत्पन्न करनेवाला जठराग्नि उदर्य (पेट का) तेज, तथा आकर 
(खान में उत्पन्न तेज सुवर्णादि आकरज़ तेजस विषय है । शरीर में उष्ण, शीत आदि 
उपलब्ध होनेवाले स्पशं का आधार है वायु का विषय । इसी काई विषय वायु का प्राण 
नामक घतुर्थ काय है । प्राण नामक जो शरीर के मध्य में रस, मल तथा धातुओं के 
प्रेरणा आदि कार्य करने में कारण एक होने पर भी मुख तथा नासिका से निकलना, 
तथा प्रवेश करना रूप क्रियाओं के एवं हृदयादि रूप स्थानों के भेद से भी प्राण, 
अपान, व्यान, उदान तथा समान नाम से पांच प्रकार की संज्ञाओं को प्राप्त होता है 
इस प्रकार पाथिवादि विषय निरूपण है। 


इस प्रकार वेशेषिक सूत्रोपस्कार का द्वितीयाह्मिक समाप्त । 


पञ्चमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 


कमपरोक्षा पञ्चमाध्यायाथः । प्रयत्ननिष्पद्यकमपरीक्षा प्रथमाहकाथः । 
तत्रप्युवक्षेपणभ्रकरणम्‌, अप्रयत्नसिद्धोरक्षेपणप्रकरणम्‌, पुण्यहेतुकमप्रकरणम्‌ , 
पुण्यपापो दासीनकमप्रकरणञ्च । चेष्टाविशेषम धिकृत्याह-- 

आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां हस्ते कर्मं ॥ १ ॥ 

संयोगश्च प्रथस्नश्च संयोगप्रयस्नौ आत्मनः संयोगप्रयत्नो ताभ्यां हस्ते 
समवायिकारणे कम । तस्य च कमणः प्रयत्नबदात्मसंयोगोऽसमवायिकारणम्‌, 
प्रयत्नश्च निर्मित्तकारणम्‌। इयमेव चेष्टा, प्रयत्नवदात्मसंयोगा तमजायिकारण- 
क्रियायाश्रेष्टात्वात्‌, स्वासमवेतस्वातिरिक्तस्पशवद्‌न्यप्रयरनजन्यक्रियाया वा ॥ १।। 


कर्मपदार्थो की परीक्षा पंचमाध्याय का विषय है। जिससे प्रयत्न से होने 
वाले कर्मों को परीक्षा प्रथम आह्लिक का विषय है। उससे भी (१) उत्क्षेपण 
प्रकरण, (२) विना यल्न के होने वाले उत्क्षेपण का प्रकरण, (३) पुण्यकारण 
कर्मो का प्रकरण ( ४ ) तथा पुण्य और पाप से उदासीन कर्मो के निरूपण का 
प्रकरण ऐसे ४ प्रकरण हैं। जिनसे चेष्टा रूप कमविशेष को लेकर सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद पदाथे--आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां्आत्मा के संयोग तथा प्रयत्न दोनों से, 
हस्ते=हस्त में, कम = क्रिया होती है ॥ १॥ 

भावाथं--उतक्षेपणादि क्रिया करने वाले आत्मा के संयोग तथा प्रयत्न रूप 
क्रम से असमवायिकारण तथा निमित्तकारण से हस्तरूप समवायिकारण में जो 
उत्क्षेपण कर्म-काय होता है उसीको चेष्टा कहते हैं ॥ १ ॥। 

उपस्कार-सूत्र के आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां इस पद में 'संयोगश्च प्रयत्नश्च 
संयोगप्रयत्नो' -ऐसा इतरेतर द्वन्द्समास कर 'आत्मनः संयोगप्रयत्तौ' आत्मसंयोग- 
घ्रयत्नौ ऐसा षष्ठीतत्पुरुष समास करना ऐसे उन दोनों-आत्मा का संयोग तथा 
प्रयत्न दोनों से हस्तरूप समवायिकारण में ( उतक्षपण ) कर्मरूप कार्य उत्पन्न 
होता है । उस कम का प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण है, और 
प्रयत्न निमित्त कारण है । यही कम चेष्टा कहाती है, क्योंकि प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग जिसमें असमवायिकारण हो उसी क्रिया को चेष्टा कहते हैं। (यह चेष्टा 
का सामान्य लक्षण है । ) और अपने में सम्बद्ध न होकर अपने से भिन्न स्पर्शाश्चय 
से भिन्न के प्रयत्न से उत्पन्न क्रिया को विशेष चेष्टा कहते हैं। ( इससे चेष्टा का 
आश्रय स्व पदार्थ है, उसमें असम्बद्ध और उससे भिन्न जो स्पर्शाश्रय उससे 


भिन्न सम्बन्धी जो प्रयत्न उससे उत्पन्न क्रिया चेष्टा कहते हैं ऐसा अर्थ 
जानना ) ॥ १॥ 


२९६ | वैशोषिकसूत्रोपस्कार: 


हस्तोत्क्षेपणमुक्वा तद्घोनं मुतळोत्क्षेपणमाहू-7 


तथा हस्तसंयोगाच्च मुसले कम ॥ २ ॥ 
चकारेण गुरुत्व निमित्तकारणान्तरं समुच्चिनोति । तथेति। तादशमुत्क्षे- 
पणरूपमेवैत्यर्थ/। यद्वा तथा हस्तसंयो गादुरक्षेपणवद्धस्तसंयोग।दित्यथः । अत्र 
च प्रयत्नबदात्मसंयुक्तेन हस्तेन मुसछस्य संयोगो$समवायिकारणमू, सुसलं 
समवायिकारणम्‌ , प्रयत्नगुरुत्वे निमित्तकारणे ॥ २ ॥ | 
___ उदूखलाभिहतस्य मुसढस्याकस्मादू यदुत्पतनं जायते तत्र कारणमाह-- 
अभिघातजे मुसलादौ कमणि व्यतिरेकादकारणं हस्तसंयोगः ॥२॥ 


इस प्रकार हस्त में उत्क्षेपण कर्म का निरूपण कर उसके अधीन मुसलादिकों 
में उत्क्षेपण कमें को सूत्रकार कहते हैं-- 

पश्पदार्थ--तथा --उत्क्षेपणरूप उसी प्रकार, हस्तसंयोगातु चःऔर उतक्षे 
पण वाले हस्त के संयोग से, मुसलेन्मुसल में, कम = उत्क्षेपण क्रिया होती है ॥ २ ॥ 

भावार्थ--हस्त में उत्क्षैपण क्रिया के समान मुसलरूप समवायिकारण में, 
प्रयत्नवान्‌ आत्मा से संयुक्त हस्त के साथ मुसळ के संयोगरूप असमवायिकारण 
तथा गुरुत्व और प्रयत्नरूप निमित्तकारण से मुसल में उत्क्षेपण क्रिया उत्पन्न 
होती है ॥ २॥ | 

उपस्कार--सूत्र के चकार से प्रयत्न के समान गुरुत्वगुणरूप दूसरे निमित्त- 
कारण का संग्रह सूचित होना है । सूत्र के 'तथा' इस पद का अथ है वेसा अर्थात्‌ 
उत्क्षेपण रूप ही कर्म होता है । अथवा 'तथाहस्तसंयोगातु' ऐसा समास में एक 
ही पद होने से उत्क्षेपण वाले हस्तसंयोग से ऐसा अर्थ होता है । उसमें भी प्रयत्न- 
वान्‌ आत्मा से संयुक्त हस्त के साथ मुसल का संयोग असमवायिकारण है मुसल, 
समवायिकारण तथा प्रयत्न और गुरुत्व निमित्तकारण हैं ॥२॥ 

ऊखल से अभिहत ( टक्कर लगे हुए ) मुसल में जो अकस्मात्‌ (विना कारण) 
ऊध्वंदेश में गति होती है उसके कारण को सूत्रकार कहते हे-- | 

पद्पदाथ--अभिघातजे = ऊखल के अभिघात नामक संयोग से उत्पन्न, मुस- 
लादौ = मुसल आदिको में,कर्मणि = उत्क्षेपण क्रिया में, व्यतिरेकात्‌ ७ प्रयत्न न होने से, 
अकारणं = कारण नहीं है, हस्तसंयोग: = हस्त का संयोग ॥ हे ॥ 

भावार्थ--यद्यपि ऊपर उठने वाले मुसल के साथ हस्त का संयोग है तथापि वह 
मुसल की उत्पतन क्रिया में कारण नहीं है, क्योंकि उसके लिये प्रयत्न नहीं होता है, 
किन्तु उसमें ऊखल का अभिघात ( टक्कर लगना) ही असमवायिकारण है, अतः 
ऊखल में टक्कर खाकर मुसल का ऊपर उठना यह कमं विना प्रयत्न के होता | 
है॥ २ ॥। 


अ० ५, आ० १, सू» ३-४] उत्क्षेपणप्रकरणम्‌ २९७ 


अत्र यद्यपि मुसळेन सत्पतता हस्तस्य संयोगोऽप्यस्ति तथाऽपि स संयो- 
गोडन्यथासिद्धः किन्तु उदूखळाभिघात एव असमवायिकारणम्‌ । कुत एश्वमि- 
त्यत आइ व्यतिरेकादिति । प्रयत्नस्य व्यभिचारादित्यथेः । यदि तदा प्रयत्नः 
स्यात्‌ मुसड्स्येबाकस्मिकमुत्पतनं न भवेत्‌ विधारकेण प्रयतनेन मुसढस्य 
घारणमेब मवेत्‌ चेष्टाधीनं मुसळस्य पुनरुत्पतनं वा भवेत्‌ इति भाव: ॥ ३ ॥ 

मुसलेन सहोत्पततो हस्तस्य कमणि कारणविशेषभमिधातु प्रयत्नवदात्म- 
संयोगस्यासमबायिकारणत्वं निराकतु माह-- 

तथात्मसंयोगो हस्तकमणि ॥ ४ ॥ 

मुसळेन सद्दोत्पततो हस्तस्य कमणि आत्म संयोगः प्रयत्नबदात्मसंयोगस्त- 
था अकारणमित्यर्थः । अकारणमिति पूबसुत्रस्थं तथे त्यतिदिञ्यते ॥ ४ ॥ 

कुतस्तर्हि हस्ते तदोत्पतनमत आह-- 


उपस्कार--ऊखल से टक्कर खाकर ऊपर जाने वाली मुसल की क्रिया के समय डार र पर जाकर उपर जाने वाली मुसल की क्रिया के समय 
में यद्यपि ऊपर जाने वाले हस्त का संयोग भी है, तथापि वह संयोग अन्यथासिद्ध है 
( कारण नहीं है ) किन्तु ऊखल का अभिघात नामक संयोग ही इसमें असमवायि- 
कारण है । क्‍यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार कहते हे व्यतिरेकात्‌ इति- अर्थात्‌ 
प्रयत्न का व्यभिचार ( अभाव ) है यह अर्थ है । यदि मुसल के ऊखल में टक्कर 
खाकर ऊपर जाने के समय हाथ उठाने वाले कर्ता का प्रयत्न हो तो मुसल ही केवल 
अकस्मात्‌ बिना कारण ऊपर न जाय किन्तु विधारक ( पकड़ रखने वाले ) प्रयत्न 
से मुसल का धारण ही ( हाथ में रुकना ) होगा, अथवा उसको चेष्टा के अनुसार 
मुसल भी पुनः ऊध्वेदेश में जायगा ऐसा सूत्र का आशय है। 

मुसल के साथ ऊपर जाने वाले हस्त की क्रिया में विशेष कारण कहने के लिये 
प्रयत्नविशिष्ट आत्मा का संयोग उसमें असमवायिकारण है यह निराकरण करने के 
लिये सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थ--तथा = वैसा (कारण) नहीं है, आत्मसंयोग: = प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग, हस्तकमंणि = हस्त की क्रिया में ॥ ४ ॥। 

भाषाथं- मुसल के साथ ऊपर जाने नाले हस्त की क्रिया में प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग कारण नहीं है ४॥। 

उपस्कार--मुसल के साथ ऊपर जाने वाले हस्त की उत्पतन क्रिया में आत्म- 
संयोग अर्थात्‌ प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग तथा कारण नहीं है, यह सुत्र का अथं है। 
क्योंकि पूर्वसूत्र में का 'अकारणं' कारण नहीं है यह पद इस सूत्र के तथा इस पद से 
उस अर्थ का अतिदेश ( सूचना ) करता है॥ ४॥। 


तो हस्त में मुसल के साथ उत्पतन क्रिया होने में क्या कारण है ? इस प्रश्‍न के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 


२९८ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


अभिधातान्मुसलसंयोगादद्वस्ते कम ॥ ४ ॥ 

यथा मुसळे उत्पतति मुसलमुखस्थं तोहमुत्पतति तथा हस्तोऽपि तदोत्प- 
तति। अत्राभिघातशब्देन अभिघातजनितः संस्कार च्यते उपचारात्‌ । 
उत्पततो मुसळस्य पढुतरेण कमणा अभि घातसहङृतेन स्वाश्रये मुसले संस्कारों 
जनितस्तत्कृतं संस्कारम पेक्ष्य हस्तमुसळसंयोगादसमवायिकारणा द्स्तेऽप्युस्पतनं 
न तु ठदुत्पतनं प्रयत्नबदात्म संयोगासमवायिकारणकम्‌, अवशो हि हस्तो मुसळेन 
सहोत्पतत्तीति भावः ॥ ५ ॥। | 

नलु शरीरे शरोराबयवे वा यत्‌ कर्मोत्पद्यते तत्र प्रयत्नवदात्मसंयोग; 
कारणं प्रकृते कथं न तथेत्यत आह-- 


आत्मकमं इस्तसंयोगाच्च ॥ ६ ॥ 


पद्‌पदाथ--अभिघातात्‌ --अभिधात से, मुसलसंयोगात्‌ = मुसल के संयोग से, 
हस्ते-हस्त में, कमं = उत्क्षेपण क्रिया होती है॥ ५॥ 

भावाथ--मुसलं के साथ ऊपर जाने वाले हस्त में अभिघात से उत्पन्न वेग- 
संस्कार से ही ऊध्वंगमन होता है, उसमें प्रयत्नपूर्वक आत्मा का संयोग अस मवायि- 
कारण नहीं है ॥ ५॥। | 

उपस्कार--जिस प्रकार मुसल के ऊपर जाने से उसके अग्रभाग में वर्तमान 
लोहा भी ऊपर जाता है वेसे हस्त भी ऊपर जाता है । इस सूत्र में अभिघात शब्द से 
अभिधात से उत्पन्न वेग नामक संस्कार उपचार (गौण) रूप से कहा गया है । ऊपर 
जानेवाले मुसल की (अभिघात की सहायता वाले ) अत्यन्त समर्थं क्रियासे अपने ( क्रिया 
के ) आधार मुसल में वेगसंस्कार उत्पन्न हुआ हे, उस मुसल से उत्पन्न वेगसंस्कार 
की अपेक्षा कर असमवायिकारणरूप हस्त तथा मुसल के संयोग से हस्त में भी 
उत्पतन ( ऊपर जाने की ) क्रिया होती है, न कि प्रयत्न वाले आत्मा के संयोग- 
रूप असमवाथिकारण से वह हस्त ऊपर जाता है, अर्थात्‌ अधीन न होते हुए वह हस्त 
मुसल के साथ उछलता है यह सूत्र का आशय है ॥ ५ ॥ 

'शरीर तथा उसके अवयव हस्त में जो क्रिया उत्पन्न होती है उसमें प्रयत्नवान्‌ 
आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता है तो इस मुसल के साथ ऊपर जाने वाले 
हस्तरूप प्रस्तुत विषय में वह कारण क्यों नहीं होता” ? इस शंका के समाधानाथं 
सूत्रकार कहते है-- 

पदपदाथ--आत्मकर्म=्=लक्षणा से शरीर के अवयवरूप आत्मा की क्रिया; 
हस्तसंयोगात्‌ च = मुसल तथा हस्त के संयोग से ही ( होती है ) ॥ ६॥ 

भावाथ- आत्मपदाथे में अन्वय की अनुपपत्तिरूप बीज से इस सुत्र में आत्म 
शब्द की शरीरावयव में लक्षणा करने से शरीर के हस्तरूप अवथव में जो ऊपर उठने 


अ ५ आ० २, सू० ६-७ ] अप्रयत्नसिद्धकमेप्रकरणम्‌ २९९ 


आत्मशब्दः शरीरावयबपर उपचारात्‌। अन्बयानुपपत्तिरेवोपचारषो जम्‌ । 
तथा चात्मनः शरीरावयवस्यापि हस्तस्य यत्‌ कम तत्‌ हब्तसुललसंयोगात्‌ । 
चकाराच्च वेगसमुश्चयः । हस्तकमणि इस्तसंयोगस्तावद्‌समवायिकारणं तत्र व्य” 
भिचारो नास्ति। स च कचित्‌ प्रयव्नवदात्महर्तसंयोगः, कचिद्वगवन्सु सळा- 
दिहस्तसंयोगो यथा वातुळस्य शरीरावयवकर्मात भाव! ॥ ६ ॥ 
प्रयस्नानधोनकमऽरकरणमारभते- 


संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ ७ ॥ 
संयोगपदेन प्रतिबन्धकमात्रमुपलक्ष यति, तेन प्रतिबन्धकाभावे गुरुत्वादस- 


की क्रिया होती है उर्समें हस्त तथा मुसल का संयोग एवं सूत्र के चकार से वेगसंस्कार 


भी कारण है नकि आत्मा का प्रयत्नपुवक संयोग ॥ ६॥ 
उपस्कार- इस सूत्र में आत्मपद उपचार ( लक्षणावृत्ति ) से शरीर के अव+ 


यवों का बोधक है आत्मा की किसी क्रिया में हस्त तथा मुसल के संयोग का कारण 
होने को अन्वय की अनुपपत्ति (न बन सकना) ही उपचार ( लक्षणा ) का बीज 
( कारण ) है। ऐसा होने से आत्मा अर्थात्‌ शरीर के अवयवरूप भी हस्त की जो 
क्रिया ऊपर उठने की होती है वह हस्त तथा मुसल के संयोग तथा सूत्र के चकार 
पद से वेग का संग्रह होने के कारण उस वेग से भी होती है। हस्त की क्रिया में हस्त 
का संयोग तो असमवायिकारण होता है उसमें व्यभिचार नहीं है। किन्तु वह भी 
किसी स्थल में प्रयत्नवान्‌ आत्मा तथा हस्त का संयोग, और किसी स्थल में वेग वाले 
मुसलादि तथा हस्त का संयोग असमवायिकारण होता है, जिस प्रकार वायु रोगी 
शरीर वाले वातुल मनुष्य के हस्तादि शरी रावयवों में वायु के वेग से क्रिया होती है । 
यह सूत्र का आशय है । ( यहां पर शंकरमिश्न ने दो प्रकार के हस्तसंयोग दिखाकर 
दूसरे पक्ष का यह वातुल की क्रिया का उदाहरण दिया है । अर्थात्‌ वातुल के हस्त के 
कम्प में वायू तथा हस्त का संयोग कारण है। इससे (वेगवान्‌ मुसल के यह कहने से) 
प्रयत्नवान्‌ आत्मा से भिन्न वेग वाले द्रव्य के संयोग से उत्पन्न भी संयोग लेना 
चाहिये यह सूचित होता हे ) ॥ ६॥ 
प्रयत्नाधीन कमंप्रकरण ( २ ) 

प्रयत्न के अधीन होने वाले कर्मों का प्रकरण सूत्रकार आरम्भ करते हुं-- 

पदपदार्थ--संयोगा भावेश्संयोगरूप प्रतिबन्ध के न रहते, गुरुत्वातु-गुरुत्व गुण 
से, पतनम्‌=पतन क्रिया होती है ॥ ७॥ 

भावाथे--संयोगादि रूप प्रतिबन्धको के न रहने पर केवल गुरुत्व होने सें 
फलादिको में प्रथम पतन ( भूमि पर गिरने ) की क्रिया होती है जिसमें प्रयत्न 
कारण नहीं है ।। ७॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में. संयोगषद से सामान्यरूप. से संपुण प्रतिबन्धक सूचित 


३०० वेशेषिकसूत्रो परकार: 


मबायिकारणातू पतनमू-अवःसंयोगफळिका क्रिया जायते। तत्र गुरुत्ववति 
फडादी प्रतिबन्धकः संयोगः, विहङ्गमादौ तु विधारकः प्रयत्न: पतनप्रतिबन्धकः, 
काण्हादी क्षिप्ते संस्कार एवं पततप्रतिबन्धकः। पतेषामभावे गुरुत्व।धीनं 
पतनमित्यथः | अभिध्यानादिना बिषादेरस्तरिक्षस्थापने अदृष्टवदात्मसंयोगो 
मन्त्रादिरेव वा प्रतिबन्धकस्तेषामपि संयोगपदेन संग्रहः || ७ ॥ 

ननु गुरुत्वाद्‌ यदि पतनं तदा ठोष्टादेरुतक्षिप्तत्य कचिदृध्व क्चिञ्च तिय्य- 
ग्गमनं कथम्भवेदित्यत आह-- 

नोदनविशेषाभावान्नोध्वं न तिय्यग्गमनम्‌ ॥ ८ ॥ 

गुरुत्वबतो5पि ळोष्टकाण्डादेयेदूध्वे तिःयक्‌ च गमनं तन्नोदनबिशेषात्‌ 
तीत्रतराज्नोदनात्‌। तथाच फलपक्षिबाणादौ संयोगप्रयत्नसंस्काराभावे यत्‌ 
न होते हैं । इससे प्रतिबन्धक के न रहने पर असमवायिकारणरूप गुरुत्व के कारण 
अधोदेश में संयोगरूप फल को करने वाली पतनक्रिया उत्पन्न होती है । उसमें गुरुत्वा- 
श्रय फलादिको में संयोग ( मध्य में या ऊपर किसी रोकने वाले दण्डे आदिका 
संयोग ) पतन में प्रतिबन्धक होता है. आकाश में उड़ने वाले पक्षी आदिकों में 
विधारक ( रोकने वाला ) उनकी आत्मा का प्रयत्न नीचे गिरने में तथा चलाये. 
हुए बाण आदिको में वर्तमान वेगसंस्कार ही नीचे गिरने में प्रतिबन्धक होता है । 
अर्थात्‌ इन प्रतिबन्धको के न रहने पर गुरुत्व के कारण फलादि नीचे गिर जाते हैं । 
यहाँ पर संयोग पद से मन्त्रपाठपुवंक देवता विशेष ध्यानादिकों से विष आदि को 
आकाश प्रदेश में रोकने में अडष्टवान्‌ आत्मा का संयोग (जिससे प्राणी विष के कारण 
नहीं मरता), अथवा मंत्रादिक ही कारण है इत्यादिकों का संग्रह किया गया है ॥।७॥ 

यदि गुरुत्व से पतनक्रिया होती है तो ऊपर फेका हुआ मट्टी का ढेला कभी 
छपर जाता है कभी तिरछ जाता है यह कसे होगा? इस प्रश्न के समाधानाथे 
सूत्रकार कहते हे-- 

पद्‌पदार्थ-नोदनविशेषाभावात्‌-नोदन नामक संयोगविशेष के न होने से, 
न=नहीं होता, ऊर्ध्व=ऊध्वप्रदेश में, न = नहीं होता, तियंग्गमनमुम्हतिरछे जाना ॥८॥ 

भावाथे-अतितीव्र नोदन नामक संयोगविदोष से गुरुत्ववाले भी मट्टी के ढेले 
आदिको में ऊध्वंप्रदेश में तथा तिरछी भी गति होती है, किन्तु फल, पक्षी, बाण 
इत्यादिकों का संयोगादि रूप प्रतिबन्धक के न रहने पर जो भुमि पर पतन होता 


है, उसमें उक्त नोदनविशेष के न रहने से ऊध्वं अथवा तियंक्‌ ( तिरछी ) गति 
नहीं होती ॥ ८ ॥ 


उएस्कार--गुरुत्व के आश्रय भी मट्टी के ढेले, काण्ड ( सरई ) इत्यादिकों 
में जो ऊध्वं तथा तियंक्‌ गति होती है, वह अत्यन्त तीब्र ( तीक्ष्ण ) नोदनरूप- 
नोदनसंयोग के वि शेष से होती है, ऐसा होने से फल, पक्षी तथा काण्डादिकों में संयोग, 
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पतन तत्र नोदनविशेषो नास्ति तेन न तिय्यकन वोष्व गमनमिति भावः ॥८॥ 
ननु नोदनविशेष एव कुत उत्पद्यते तत्राह 


प्रयतनविशेषान्नोदनविशेषः ॥ & ॥ 


| नोदनविशेषादुदसनविशेषः। १०॥ 

तिथ्यक ऊध्वं दूरम्‌ आसन्ने वा क्षिपामीतीच्छाकारणक: प्रयत्नविशेषः 
तजञनितो नोदनविशेषस्ततो गुरुस्ववतो द्रव्यस्य लोशदेरूध्वे तियक्‌ च गमनमु- 
पपद्यते । उदसनं दूरोत्चेपणम्‌ ॥ ९ ॥ १० ॥ 

उदूखलाभिघातात्‌ युसळेन सह हस्ते यत्‌ कर्म उत्पन्न तत्तावत्‌ प्रयत्न पूर्वक 


न भबति, नापि पुण्यपापहेतुरतस्तत्तुल्यां बाळकस्य क्रोढाकरचरणादि चालन 
यत्तत्रातिदिशति-- 


प्रयत्न तथा संस्काररूप प्रतिबन्धकों के न रहने पर जो भूमि पर पतन होता है, 
उनमें उक्त नोदनाविशेष नहीं है, इस कारण न तिरछी, न ऊध्वंप्रदेश में उनकी 
गति होती है । ॥ ८ ॥ 

उक्त नोदनविशेष किससे उत्पन्न होता है ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पदपदार्थ --प्रयत्नविशेषात्‌ = प्रयत्नविशेष से,नोदनविदय:-नोदन नामक संयोग 
विशेष होता है ॥ ९ ।। 

नोदनविशेषात्‌ = नोदन संयोग के “ विशेष से, उदसनविशेष: = दूर ऊध्व जाने 
में विशेषता होती है ॥ १० ॥ 

भावार्थ-तिरछे, ऊपर, दूर या पास फेंकता हूं इन इच्छाओं के अनुसार 
विशेष प्रयत्न से उत्पन्न विशेष नोदन-संयोग के कारण गुरुत्वाश्नय मट्टी के ढेले 
आदिकों में ऊध्वंदेशादिकों में गति होती है और नोदनसंयोग ( विशेष ) से उस 
मिट्टी के ढेले आदिको में उस ऊध्वेदेश में गति होती है ॥ ९-१० ॥। 

उपस्कार--तियंक्‌ ( तिरछे ) ऊपर, दूर या समीप में फेकता हूं ऐसी इच्छा- 
पूर्वक उत्पन्न हुआ फेंकने का विशेष प्रयत्न होता है, उससे नोदनसंयोगरूप विशेष 
के कारण गुरुत्व वाले मट्टी के ढेल आ।दि द्रब्यों में ऊध्वं तथा तिर्यक्‌ प्रदेश में 
उनकी गति होती है। उदसन शब्द का अर्थ है दुर, ऊपर फेंकना या 
जाना ॥ ९-१० ॥ 


ऊखल के अभिघात ( टक्कर ) से मुसल के साथ हस्त में जो क्रिया उत्पन्न 
होती है, वह आत्मा के प्रयत्नपूर्वेक नहीं है, और न वह पुण्य अथवा पाप का भी 
कारण है, इसी के समान बालक की कोड़ा में हस्त-पाद इत्यादिकों के चलाने की 
क्रिया भी होती है यह अतिदेश द्वारा सुत्रकार सूत्र में कहते हैं -- 
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हस्तकमंणा दारककर्म व्याख्यातम्‌ ॥ ११ ॥ 

बालकस्य यद्यपि करचरणादिचाळनं प्रयत्नपूर्वेकमेव तथापि हिताहितप्रा- 
प्तिफढकं न भवत्ति न वा पुण्यपापहेतुरित्यतिदेशार्थ: ॥ ११ ॥ 

इदानी प्रयत्नपूबके5पि कर्मोण यत्र न पुण्यपापहेतुत्वं तत्र दार ककमेतुल्य- 
सामतिदिशन्न।|ह्‌ - | 
तथा दग्धस्य विस्फोटने ॥ १२ ॥ 

आततायिना केनाऽप्यगारे दाह्ममाने तत्र दग्धस्य पुरुषस्य बिस्फोटे 
वहिकृते जाते सति तस्याततायिनो वधानुकूलेन प्रयत्नेन हस्तादौ यत्‌ कर्म 
नितं तन्न पुण्यद्देतुने वा पापहेतुः | यथाहु:-- 
———— nnn 

पद्पदाथं--हस्तकर्मणा = उक्त प्रकार की क्रिया से, दारककर्म = बालक 
की क्रीडा में क्रिया भी, व्याख्यातमुव्यख्या की गई ॥ ११ ॥ 

भाषाथ--उक्त विना प्रयत्न के होने वाली, तथा पुण्य और पाप कोन उत्पन्न 
करने वाली हस्तक्रिता से बालकों की क्रीड़ा के समय की हस्त-पादादिकों के 
चलाने की क्रिया भी विना प्रयत्न तथा पुण्य और पाप का कारण नहीं होती यह्‌ 
कहा गया है ॥ ११ ॥ 

उपस्कार-- यद्यपि बालकों की क्रीडा के समय हस्त-पाद आदिको के चलाने की 
क्रिया उनके प्रयत्न से ही होती है, तथापि बालकों को हित तथा अहित का ज्ञान 
न होने से वह उनके हाथ और पेरों को चलाना हित या अहितरूप फल नहीं 
देती, अथवा पुण्य और पाप की भी जनक नहीं होती ॥ ११॥ 

सांप्रत प्रयत्नपूर्वक होने वाली जो क्रिया पुण्य तथा पाप के कारण नहीं होती 
उसमें बालकों की क्रीड़ा के कर्मो की समानता का अतिदेश करते हुए सुत्रकार 
कहते हैं-- 


पद्पदार्थ--तथारउस प्रकार ( पुष्य पाप का कारण ) ( नहीं होती ), 
दग्धस्य = जले हुए पुरुष को, विस्कोटनेङफोड़े होने में ॥ १२ ॥ 

भावार्थ--बालक की क्रीडा के व्यापार के समान आताताइयों से जलाये हुए घर 
में जरे हुए मनुष्य के आततायी को मारने के लिये किये कम भी पुण्य अथवा पाप 
के कारण नहीं होते ॥ १२ ॥ 

उपस्कार--आततायी किसी मनुष्य ने किसी मनुष्य के घर में आग लगाने में 
जले हुए मनुष्य के शरीर में अग्नि से विस्फोट ( फोड़े आदि ) होने पर उसने किये 
आततायी के मारने के अनुरूप किये गये प्रयत्न में जो उसके हस्त आदि अवयवों में 
क्रिया होती है, वह भी ( बालकों की क्रीड़ा में होने वाली हस्त-पाद आदिको की 
चलनादि क्रिया के समान) न पुण्य का न पाप का जनक होती है, इसी कारण जिस 


अ० ५, आ० २, सू० १२-१४ ] अप्रयत्नसिद्धकमेप्रकरणमू ३०३ 


नाततायिवघे दोषो हन्तुभवति कश्चन । 
प्रकाशं बा5प्रकाशं वा मन्युस्तन्मन्युसृच्छति 
भरिनदो गरद्श्चेत्र शञ्जपाणिधनापहा | 
क्षेत्रदारापहारी च षडेते आततायिनः ॥ १२ | 
इदानीं यत्नं विना यानि कमीणि भवन्ति तान्याह 


यत्नाभावे प्रसुप्तस्य चलनम्‌ ॥ १३ ॥ 


्रसुप्तस्येति चैतन्याभाषदशामुपक्षयति । तेन मूर्तिछितस्य जोवतोऽचैतन्ये 
ऽपि वायुकृतं चलन द्रष्टव्यमत्र ॥ १३ ॥ 


शरीरकमीणि व्याख्याय तद्तिराण्याह-- 
तणे कम वायुसंयोगात्‌ ॥ १४ ॥ 


प्रकार मनुस्मृतिकार ने कहा है--न > नहीं होता, आततायिवधे-आततायी के 
मारने में, दोष: = पाप, हन्तुः=मारने वाले को, कइचननक्रोई भी । प्रकाशं वा = प्रगट 
रूप से या, अप्रकादां वा = या गुप्तरूप से, मन्युः=क्रोध, तन्मन्यु' = उसके क्रोध को, 
ऋच्छति = प्राप्त होता है । अग्निदः=आग लगाने वाला,' गरदः च =विष देने वाला 
भी शस्त्रपाणिः महस्त में शस्त्र ग्रहण करने वाला, धनापहा-धन चुराने वाला ४,्षेत्र- 
दारापहारी=खेत घर आदि, तथा स्त्री का अपहार करने वाला भी (५-६) षट्= 
छ, ऐते = ये, आततायिनः = आततायी होते हैं ॥ १२॥ 

साम्प्रत विना यत्न के जो क्रिया होती है उन्हें सूत्रकार कहते हैं--- 

पढ्पदाथ--यत्नाभावे = विना प्रयत्न के, प्रसुप्तस्य=निद्रावस्था में स्थित 
प्राणी की, चलनब्भ्चलनक्रिया होती है ॥ १३ ॥। 

भावाथ-बिना प्रयत्न के निद्रावस्था में वर्तमान प्राणी के शरीर में चलन 
क्रिया होती हे ॥ १३ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में प्रसुप्तस्य' सोये हुए की इस पद से चेतन्य न रहने की 
( बेहोशी की ) अवस्था सूचित होती है इससे मूच्छित जीते हुए प्राणियों को 
अचेतन्य (होश में न रहना) होने पर भी वायु से शरीर में चलन क्रिया होती है वह 
देखना चाहिये ॥ १३ ॥ 

इस प्रकार शरीर के कर्मों को वर्णन कर शरीर से भिन्न पदार्थों की क्रिया का 
सुत्रकार वणन करते हैं । 

पद्पदाथ-तृणे=तृण ( तिगके ) में, कम==चळनक्रिया, वायुसंयोगात्‌ = 
वायु के संयोग से ( होती है) ॥ १४॥। 

भावाथं-तृणादिकों में भी बिना यत्न के शरीर क्रिया के समान विना यत्त 
के केवल वायु के संयोग से चलनादि क्रिया होती हे ॥ १४॥ 
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तृणपदेन वृक्षगुल्मलतावत!नादिक सवमुपलक्षयति ॥ १४ ॥ 
अदृष्टाधीनं कमं परिगणयन्नाह-- 
मणिगमन सच्यमिसपंणमच्श्कारणक्म्‌ ॥ १५ ॥ 
मणिपदेन कांस्यादिकमुपलक्षयति । तेनाभिमन्त्रितं मणिकांस्यादि तस्क- 
राभिमुख यदू गच्छति तत्र गमने मण्यादि समवायिकारणम्‌ , अहृष्टवत्तस्क- 
रात्मर्माणसंयोगोऽसमवायिकारणम्‌ , तस्करस्य पापं निमित्तकारणम्‌ | सूच्यः 
भिसपणर्मित । सूचोपदेन ळोहमात्रं तृणञ्चोपलक्षणति । तथा चायस्कान्ताभि- 
सुख यत्‌ सूच्यादेगंमनं तत्र सूच्यादि समवायिकारणम्‌ , यस्य हित्तमहित वा 
तेन ठृणसूच्यादिगमनेन तदहृष्बदात्मसंयोगोऽसमवायिकारणम्‌ , तद्दृष्टमेव 
निमित्तकारणम्‌ । एवमन्यदप्यूह्यम्‌ । तदू यथा बहेरूध्ब॑ज्वलनं वायोस्तिये- 
ग्गमनं सगौदी परमाणुक्रमीदि ॥ १५॥ 
उपस्कार--सूत्र में तृणपद से वृक्ष, गुल्म ( झाडी ), लता, अवतान इत्यादि 
संपूर्णो का संग्रह सूचित होता है ।। १४॥ 
अदृष्ट के अधीन होने वाले कर्मों की गणना करते हुए सूत्रकार कहते हैँ-- 
` पद्पदार्थ--मणिगमनं = (चोर के पास) मणि इत्यादिकों का गमन, ( चुम्बक 
के पास ) सूई आदि लोहे का गमन, इति = यह सब, अदृष्टकारितमु = अदुष्ट से 
क्रिया होती है ॥। १५ ॥ 
भावार्थ--चोर के पास अभिमन्त्रितमणि, कांसे का कटोरा इत्यादिकों का 
पहुँचना तथा लोह चुम्बक के पास सुई इत्यादिकों लोहा का पहुंचना यह सब क्रिया 
अदृष्ट से होती है ।। १५ ॥ 
उपस्कार- सूत्र में मणि पद से कांस्यादिपात्र सूचित होता है, इससे अभिमन्त्रित 
( मन्त्रपाठपूवेक जल से सीचे हुए मणि तथा कांसे का पात्र तस्कर ( चोर) के 
सम्मुख जो जाता हैं, उस गमन में मणि कांसे का पात्र समवायिकारण है, अहष्ट 
वाले चोर को आत्मा तथा मणि आदि का संयोग असमवायि कारण है, तथा चोर 
का पाप निमित्तकारण है। सूच्यभिसपणं इस सुत्र के सूची शब्द से सम्पूर्ण लोह, तथा 
तृण भी सूचित होता है । ऐसा होने. से अयस्कान्त ( चुम्बक लोह) के संमुख 
सुई आदि लोहे का जाना, तृणकान्त नामक मणि के संमुख तृण का जाना, इन 
क्रियाओं में सुई आदि लोहा समवायि कारण, उस तृण तथा सुई आदि की गमनक्रिया 
से जिस मनुष्य का हित ( प्रिय) बथवा अहित ( अप्रिय ) होता हो ( उसके 
अदृष्ट वाले आत्मा का संयोग उस तृणादि गमन में असमवायिकारण, तथा उसी का 
अदृष्ट ही निमित्त कारण है। इसी प्रकार और भी जानना, जसे अग्नि की ऊध्वंदेश 
में गति, वायु की तियंक ( तिरछे ) बहना, सृष्टि की आदि काल में परमाणुओं में 
कर्म इत्यादि अरष्टकारित कमं हैं ॥ १५ ॥ 
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ननु शरबिहङ्गमाळातचक्रादीनामुपरमपय्यन्तमेकमेव कमे नाना वेति संशये 

निणयहेतुमाह-- | | 
इपावयुगपत्संयोगविशेपाः कर्मान्यत्वे हेतुः ॥ १६ ॥ 

इषाविति षयथ सप्रमी | इदमत्राकूतम-वेगेन गच्छतां शरादीनां कुड्या 
दिसंयोगानन्तरं शरादौ सत्ये गत्युपरमो दृश्यते अत्राश्रयनाशस्तावन्न तन्नाशकः 
आश्रयस्य विद्यमानत्यात्‌ | बिरोधिगुणान्तर्न नोपलभ्यते, तेन स्वजन्यः संयोग 
एव कर्सनाशक इत्युन्नीयते । स च संयोगञ्चतुथक्षणे जातः पञ्चमध्वणे कम नाश- . 
यति । तथाहि-कर्मोत्पत्तिरथ विभागः अथ पूव॑संयोगनाशः इत्तरसंयोगः कमं 
नाश: । तेनायुगपस्संयोगविशेषाः कमनानात्यज्ञापकः इत्यथः । संयोगविशेषा 
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बाण, पक्षी अलातचक्र, इत्यादिको की गति रुकने तक एक ही ल्या होती है, 
अथवा नाना क्या होती है, इस संशय में निश्चायक हेतु सूत्रकार कहते है-- । 

पद्पद्दाथ--इपौ = वाण में, अयुगपत्संयोगः=एककाल में संयोगों का न होना, 
कर्मान्यत्वे==क्रिया के नानात्व में, हेतु= कारण है ॥ १६ ॥ 

भावार्थ--वेगसे जाने वाले बाण में भीत आदि में एककाल में बाण के संयोगों 
का न होना बाण में अनेक क्रिया की सिद्धि करता है । यहाँ सूत्र में 'हेतुः' यह एक- 
वचन आप प्रयोग है । क्योंकि 'हेतव.' ऐसा बहुवचन विवक्षित है, अर्थात्‌ क्रिया के 
अपने से उत्पन्न चतुर्थ क्षण में वर्तमान उत्तरसंयोग से नष्ट होने का नियम होने के 
कारण पंचम-षष्ठ आदि क्षणों में स्थिति का असभव होने से बाण के प्रथम गमन 
से लेकर पृथ्वी पर गिरने तक एक क्रिया की वतमानता का असंभव होने से भिन्न- 
भिन्न अपने-अपने से उत्पन्न उत्तरसंयोग से नष्ट होने वाली अनेक क्रिया होती है, 
यह अवश्य मानता पड़ेगा यह सूत्र का तात्पर्य हं । 

उपस्कार- सुत्र में 'इषौ' यह सप्तमी विभक्ति षष्ठी विभक्ति में है । यहाँ सूत्र का 
यह तात्पर्य है कि--वेग से जाने वाले बाणों के मध्य में कुड्य (भीत) इत्यादिकों 
में संयोग होने के पश्चातु बाणादिकों के रहते ही उनकी गति का उपरम ( निवृत्त- 
होना ) देखने में आता है । इसमें उस बाणगति का आश्रय (बाण) का नाश नाशक 
नहीं हो सकता, क्योंकि आश्रय ( बाण ) विद्यमान है। और विरोधी दूसरा कोई 
गुण उपलब्ध नहीं होता, इससे अपने (क्रिया) से उत्पन्न उत्तरसंयोग ही गतिक्रिया 
का नाशक है यह जाना जाता है। और वह संयोग क्रिया की उत्पत्ति के चतुर्थ क्षण 
में उत्पन्न होकर पंचम क्षण में क्रिया को नष्ट करता है, वह इस प्रकार है कि प्रथम 
क्षण में क्रिया उत्पन्न होती है इसके पश्चात्‌ द्वितीय क्षण में विभाग, इसके पश्चात्‌ 
तृतीय क्षण में पुर्व संयोग का नाश होता है, पश्चात्‌ चतुर्थ क्षण में उत्तरदेश से 
संयोग, पश्चात्‌ क्रिया का नाश । इससे एककाल में बाण के उत्तरदेश में संयोग न 
होना वाण में गति क्रिया की अनेकता का बोधक है यह सुत्र का अर्थ है। सूत्र 
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इति | संयोगे विशेष स्त्र जन्यत्वमेव अन्यथा संयोगमात्रस्य कमनाशकत्वे कम 
क्कचिदपि न तिष्ठेत्‌ ॥ १६ ॥ 
नोदननिध्पाद्यक्षमंप्रकरणानन्दर संस्कारनिष्पाद्यकमप्रकरणमारभते-- 


नोदनादाद्यमिषोः कर्म ततकमंकारिताच्च संस्कारादुचरं तथोत्तर- 


मुत्तरश्च ॥ १७ ॥ 

पुरुषप्रयत्नेनाकृष्टया पतञ्चिकया नुन्नस्येषो राय कम जायते, तत्र नोदनमस- 
मवायिकारणम्‌ , इषुः समवायिकारणम्‌ , प्रयत्नगुरुत्वे निमित्तकारणे तेन चाद्येन 
कर्मणा समानाधिकरणो वेगाख्यः संस्कारो जन्यते। स च देगेन गच्छतोति 
त्यक्षसिद्ध एव । तेन संस्कारेण तत्रेषो कम जायते तत्रासमवायिकारणं संस्कारः, 
समवायिकारणमिषुः, निमित्तकारणन्तु तीव्रो नोदनबिशेषः। एवञ्च यावदिषु 
पतनमनुवत्तमानेन संस्कारेण उत्तरोत्तरः कमसन्तानो जायते स्वजन्योत्तर- 


के 'संयोगविशेषाः' इस समस्त पद में संयोग में विशेष क्रिया से उत्पन्न होना ही है, 
नहीं तो संपूण संयोगों का क्रिया का नाशक होने से क्रिया कहीं भी. न रहेगी ॥॥१६॥ 
इस प्रकार नोदनसंयोग से उत्पन्न क्रियाओं के वर्णन का प्रकरण समाप्त कर 
संस्कार से उत्पन्न होने वाली क्रियाओं के वणन का प्रकरण सूत्रकार आरम्भ 
करते हैं--- 
पदपदाथ-नोदनात्‌=नोदनसंयोग से, आद्यं = प्रथम, इषोः = बाण की, कम = 
क्रिया होती है, तत्कर्मकारितात्‌ च=ओर उस क्रिया से कराये हुए, संस्का रातु& 
संस्कार से, उत्तर = उत्तर की, तथा = उसी प्रकार, उत्तरं च=उसके उत्तर (.अनन्तर) 
की क्रिया भी होती है ॥ १७ ॥ | 
भावार्थ--धनुष से बाण चलाने वाले वीर पुरुष के अंगुलियों के नोदनसंयोग 
से चलाये बाण में प्रथम गति क्रिया होती है, जिससे उसी बाण में वेगसंस्कार 
उत्पन्न होता है, और उस वेग से उसी बाण में पुनः दूसरी क्रिया उत्पन्न होती 
है, अर्थात्‌ जब तक बाण पृथ्वी पर नहीं गिरता तब तक बाण में रहने वाले वेग से 
आगे-आगे क्रियार्य उत्पन्न होती जाती हैं, और उन क्रियाओं से उत्पन्न उत्तर-उत्तर 
संयोग-से क्रियाओं का नाश होने पर वेगसंस्कार से दूसरी क्रिया उत्पन्न होती है, . 
इस कारण एक ही संस्कार क्रियासमृह का उत्पादक होता है, न कि क्रियासमूह 
(अनेकता) के समान वेग भी अनेक मानना उचित है यह सुत्र का आशय है ॥१७॥ | 
उपस्कार--वीरपुरुष के प्रयत्न से खींची हुई पतंजिका ( बाण चलाने का 
विशेष यन्त्र) से फेके गये बाण की प्रथम क्रिया होती है, उसमें नोदनसंयोग असमवा- 
यिकारण और बाण समवायिकारण है, प्रयत्न तथा गुरुत्व निमित्त कारण हैं। उस 
प्रथम क्रिया से उसी के आधार बाण में वेगनामक संस्कार उत्पन्न होता है, क्‍योंकि 
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संयोगेन कमणि नष्टे संस्कारेण कर्मान्तरजननादेक एव संस्कारः कर्मसन्तान- 
जनकः न तु कमशन्त!नवत्‌ संस्कार सम्तानोऽप्यभ्युपगन्तुमुचितो गौरबादिति 
द्शयिलुमाइ-तथोत्तरमृत्तरश्चेति, तत्‌कमकारिताञ्च संस्क्रारादित्येकवचनञ्च । 
न्यायनये तु *मसंचानवत्त्‌ संस्कारसन्तानस्वीकारे गोरवम्‌ । यत्त युगपत्‌ प्रक्षिप्न 
शरयोरेकस्प्र तीत्रो वेगोऽपरस्य तु मन्दः, तत्र नोदनतीत्रस्वमन 
निमित्तम || १३॥ 

ननु संस्कार एक एव चेत्‌ कमसन्तानजनकस्तदा कदाचिदपि शरपातो न 
स्यात्‌ कमजनकस्य संस्कारस्य सत्त्वादित्यत आह-- 


सर्काराभातो गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ १८ ॥ 


वह बाण वेग से जाता है यह प्रत्यक्ष से ही सिद्ध हे । उस वेगसंस्कार से उस बाण 
में पुन: क्रिया उत्पन्न होती है, उसमें वेगसंस्कार असमवायिकारण तथा बागा सम- 
वायिकारण है, और तीव्र ( कडा ) नोदनसंयोगविशेष निमित्तकारण है। ऐसा 
टोने से जव तक बाया नहीं गिरता तब तक साथ रहने वाले बाण के वेग से उत्तर- 
उत्तर ( आगे-आगे ) क्रियाओं का सन्तान ( समूह ) उत्पन्न होता है, स्व (अपनी 
क्रिया) से उत्पन्न उत्तरसंयोग से क्रिया का नाश होने पर वेगसंस्कार से दूसरी क्रिया 
होने के कारण एक ही वेगसंस्कार अनेक क्रियाओं को उत्पन्न करता है, न कि 
अनेक क्रियाओं के समान अनेक वेगसंस्कार मानना उचित है क्योंकि गौरव दोष 
होगा, यही दिखाने के लिए सूत्र में 'तथोत्तरमुत्तरच' ऐसा कहा है, और 'तत्कमं- 
कारिताच्च संस्कारात्‌ यहाँ एकवचन भी दिया हे । षोडश पदाथवादी नेयायिकों के 
मत से अर्थात्‌ एक ही संस्कार नाना क्रियाओं के उत्पन्न करे तो एक-एक क्रिया 
को दूसरी क्रिया का प्रतिबन्धक मानना पड़ेगा, नहीं तो पूर्णतया उत्तरक्षण के संपूर्ण 
क्रियाओं की एककाछ में उत्पत्ति होने लगेगी, इस लिये उस-उस व्यक्तिरूप से प्रतिबध्य- 
प्रतिबन्धकभाव मानने की अपेक्षा से उस-उस संस्कार व्यक्ति रूप से विशेष काय- 
कारणभाव मानना ही श्रेष्ठ है। ऐसा मानने में कमंसन्तान के समान संस्कारं! का 
भी सन्तान ( अनेकता ) मानने में गौरव दोष होगा । और जो एक काल में छोड़े 
हुए दो बाणो में से एक बाण का तीव्रवेग और दूसरे का मन्दवेग होता है, उसमें 
नोदनसंयोग की तीब्रता तथा मन्दता क्रम से निमित्त हें यह जानना ॥ १७ ॥ 

“वेगसंस्कार एक ही यदि अनेक दयाओं का जनक हो तो कभी भी बाण पृथ्वी 
पर न गिरेगा, क्योंकि क्रियाजनक वेगसंस्कार विद्यमान ही है", इस शंका के समाधा- 
नार्थ सूत्रकार कहते है-- 

पद्पदाथं-संस्काराभावे = वेगसंस्कार के न रहने पर, गुरुत्वात्‌ = गुरुत्व के 
कारण, पतनं ==पतनक्रिया होती है ॥ १८॥ 

भाबाथं--पृथ्वी पर गिरने का कारण गुरुत्व बाण में वतमान होने के कारण 
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गुरुत्वन्तावत्‌ पतनकारणमनुवत्तेमानमेव । तच्च गुरुत्वं संस्कारेण प्रति- 
शुद्धं पतनं नाजोजनत्‌ । अथ प्रतिबन्धकाभावे तदेव गुरुत्वं पतनं करोती- 
त्यथः ॥ १८ ॥ | 


इति श्रीशाङ्करे वैशेषिकसूत्रोपस्कारे पद्माध्यायस्य 
_ प्रथममाहिकम्‌ | 


वेगसंस्काररूप प्रतिबंधक के न रहने पर बाण पृथ्वी पर गिर जाता है ॥ १८ ॥ 

उपस्कार--गुरुत्व गुण तो पृथ्वी पर गिरने का कारण बाण में वर्तमान हैँ ही । 
वह गुरुत्व वेगसंस्कार से प्रतिबद्ध ( रुके ) होने से अब तक बाण में पतनक्रिया को 
गुरुत्व ने नहीं किया था, पश्चात्‌ वेगसंस्काररूप प्रतिबंधक के न रहने पर वही गुरुत्व 
बाण को पृथ्वी पर गिरा देता है ॥ १८ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वेशषिकसूत्रोपस्कार-व्याख्या में 
पंचम अध्याय का प्रथम आह्लिक समाप्त हुआ । 


त नि निती वी ग्र व. यजबा 


द्वितीयाहिकम्‌ € 
पञ्चमाध्याये ड्रितीयाहिकम्‌ 
नोदनादिनिष्पाद्कमपरीक्षाप्रकरणम्‌ । तत्राह-- 
नोदनाभिघातात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च पृथिव्यां कर्म ॥ १ ॥ 

नोदनं संयोगविशेषः-येन संयोगेन जनितं कर्म संयोगिनोः परस्परं 
दिभागद्देतुन भवति, यः संयोगः शब्दनिमित्तकारणं न भवति बा । यः संयोगः 
शब्दनिमित्तकारणं भवति यज्जनितं कमं संयोगिनोः परस्परविगागददेतुश्च 
भवति स संयोगविशेषोऽभिघातः | ताभ्यामपि प्रत्येकं कर्म जन्यते । पङ्काल्यायां 
_ प्रथिव्याञ्चरणेन नोद्नात्‌ चरणाभिघाताच्च कमं जायते तत्र पढ्कः समवायि- 
कारणम्‌, नोदनाभिघातौ यथायथमसमवायिकारणम्‌ , गुरुत्वदेगप्रयरना यथास- 


प्रथम नोदनादिकों से उत्पन्न होने वाले कर्मपदार्थ की परीक्षा का प्रकरण है 
उसमें सूत्रकार कहते हैं-- | | 

पद्पदाथ = नोदनामिघातात्‌ = नोदन तथा अभिघात नामक संयोग से, संयुक्त- 
संयोगात्‌ च--और नोदन तथा अभिघात संयोग से संयुक्त होनेसे भी, पृथिव्यां=्पृथिवी 
द्रव्य में, कर्मक्रिया होती है ॥ १॥ | 

भावाथ--की चड़ इत्यादि पृथिवीरूप समवायिकारण में चरण के नोदन तथा 
अभिघातसंयोगरूप असमवायिकारण से, एवं गुरुत्व, प्रयत्न इत्यादि निमित्तका रणों 


से चलनरूप किया होती है तथा चरण के नोदन अथवा अभिघात से उक्त उस कीचड 
रूप पृथिवी पर संयोगसम्बन्ध से वर्तमान लाह की गोली इत्यादिको में भी चरण से 
संयुक्त कीचड़ में गोली के संयोगरूप परम्परा संबन्ध से चलनक्रिया उत्पन्न होती 
हैं॥ १॥ | 

उपस्कार--संयोगविशेष को नोदन कहते हैं--जिस संयोग से उत्पन्न क्रिया 
संयोगसम्बन्ध के सम्बन्धियों का परस्पर विभाग नहीं होता, अथवा जो संयोग शब्द 
को उत्पन्न नंहीं करता (यहाँ पर जो संयोग-विभाग का कारण नहीं होता यह प्रथम 
नोदन का लक्षण नहीं हो सकता, क्योंकि पंचमाध्याय के १ आह्निक के १० सूत्र में 
नोदनविशेष से उदसनविशेष होता है, इस उक्ति से नोदन विभाग का कारण होता है 
ऐसा कहा गया है) इस दोप के कारण द्वितीय लक्षण शंकरमिश्र ने किया है। ( इस 
प्रकार नोदन का अर्थ कर अभिघात का लक्षण शंकरमिश्र दिखाते हैं कि )-जो संयोग 
शब्द को उत्पन्न करे,तथा जिससे उत्पन्न क्रिया संयोगके संबन्धियोंका परस्पर विभाग 
उत्पन्न करें उसे अभिघात कहते हैं। उन दोनों से भी प्रत्येक क्रिया उत्पन्न होती 
है। जसे पङ्क ( कीचड़ ) नाम की पृथिवी पर चरण से नोदन तथा अभिघात से भी 
जो चलनकिया होती है उसमें पद समवायिकारण तथा क्रम से नोदन और अभि- 


३१० वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


म्भवं निमित्तकारणम्‌ । संयुक्तसंयोगादिति। नोदनादभिधाताद्वा पङ्को कस 
तत्पङ्कस्थिते घटादावपि ततसमकाळमेब कमदशनात्‌ ॥ १॥ 

ननु भूकम्पादौ नोदनाभिघाताबन्तरेण जायमाने किमसमवायिकार- 
णमत आह | 

तदू विशेषेणादष्टकारितम ॥ २ ॥ 

तदिति परथिवोकमे परामृशति । प्रथिव्यामेव कर्म यदि विशेषेण आशयेन 
भवति तदा5दृष्टकारितम्‌, तेन भूकम्पेन यस्य दुःखं सुखं वा भवति अबदृष्टत्तदा- 
त्मसंयोगस्तन्नासमवायिकारणम्‌, भूः समवायिकारणम्‌ , अद्रष्टं निमित्तकारणम्‌ । 

यद्वा तदा नोदनाभिघातो परामृशति। विशेषो व्यतिरकः। तथाच नांद 
नामिघातवर्यातरेकेण यत्‌ पृथिव्यां कम तददृष्टक्रारितमित्यथः ॥ २॥। 


घात असमवायिकारण एव गुरुत्व प्रयत्न जसा संभव हो निमित्त कारण हू । सूत्र के 
'संयुक्तसंयोगात्‌' इस उक्ति से नोदन अथवा अभिघात से पंक में चलनक्रिया तथा उस 
पंक पर स्थित घट आदि पदार्थों में भी जो चलन क्रिया उसी समय देखने में 
आती है वह चरण से संयुक्त पद्ध में घट के संयोगरूप असमवायिकारण से उत्पन्न 
होती है । ( यह संयुक्तसंयोग से क्रिया की उत्पत्तिसंयुक्त संयुक्त संयोगादि परम्परा 
सम्बन्ध से उत्पन्न होने वाली क्रियाओं की भी सूचक है क्योंकि कीचड़ में पाद- 
संयोग से क्रिया होकर उस पर रहने वाले घट तथा उसपर रहने वाले पुरवा इत्या- 
दिकों में भी चलन क्रिया देखने में आती हे ॥ १ ।। 

“भूकम्प आदि पृथिवीक्रिया में जो विना नोदन तथा अभिघात के होती है, 
उसमें क्या असमवायि कारण है ? ” इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तद्‌ = वह भूकम्पादि पृथिवी-क्रिया, विशेपेण = विशेष रूप से, 
अहष्टकारितम्‌ = प्राणियों के अदृष्ट से उत्पन्न होती है॥ २॥ 

भावार्थ--वह भूकम्पादि रूप पृथिवी की क्रिया, विशेषेण = भोगरूप विशेष से, 
अरृष्टकारितंङप्राणियों के अष्टविशेष से उत्पन्न होती है॥ २॥ 

उपस्कार--सूत्र में 'तत्‌' इस पद से पृथिवी की विशेष क्रियाओं का ग्रहण होता 
है । पृथिवी द्रव्य में ही क्रिया यदि विशेष आशय (भोग) के कारण होती है तो वह 
प्राणियों के अदृष्ट से होती है । अर्थात्‌ उस भूकम्प ( भूडोळ ) से जिन मनुष्यों को 
दुःख अथवा सुख होता है, अद्ष्टवाले उन आत्माओं का संयोग उसमें असमवावि- 
कारण, पृथिवी समवायिकारण, और अदृष्ट उस भूकम्प में निनित्त कारण है। अथवा 
'ततु' इस सूत्र के शब्द से नोदन तथा अभिघात का ग्रहण करना । विशेष शब्द का 
अथं है व्यतिरेक ( अभाव ) । ऐसा होने से बिना नोदन तथा अभिघात के होने 
वाली जो पृथिवी में क्रिया होती है। उनमें प्राणियों का अदृष्ट कारण है, ऐसा सूत्र 
का अर्थ है ॥८२ ॥ 
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इदानों द्रवद्रव्यसमचेतकमपरोक्ष!प्रकरणम्‌ | तत्राहू-- 
अपां स'योगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ ३॥ 

भपां यत्‌ पतनं वषणरूपं तदुगुरुत्वासमबायिकारणकम्‌ । तत्‌ संयोगस्य 
मेघसंयोगस्याभावे सति भवति, तेन संयोगाभावस्तन्निमित्तकारणमित्य्थः ॥३॥ 

तेषामेव बृष्टिबिन्दूना मन्योन्यसंयोगजनक कर्म कथमत आह-- 

द्रवत्वात्‌ स्यन्दनम्‌ ॥ ४ ॥ 

क्षिती पतितानामपां बिन्दूनां परस्परं संयोगेन महऽजळाबयविस्रोतोरूपं 
यज्ञायते तस्य यत्‌ स्यन्दनं दूरसंसरणं तत्‌ द्रवस्वादसमवायिकारशादुरपद्यते 
गुरुत्वान्निमित्तकारणादप्धु समवायिकारणेडु ॥ ४ ॥ | 

ननु यदि भूमिष्ठानामपाम्‌ ऊद्धव गमन भवति तदा गुरुत्वात्‌ पतनवषणं 
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सांप्रत द्रव ( पतले ) द्रव्यों में समवायसम्बन्ध से सम्बद्ध क्रियाओं की परीक्षा 
का प्रकरण है (२) उसमें सूत्रकार कहते हैं-- | 

पदपदाथ--अपां = वर्षा के जलों का, संयोगाभावे = प्रतिबन्धक मेघ के संयोग 
के न रहने पर, गुरुत्वात्‌ = गुरुत्व से, पत्तनम्‌ = पतन कमं होता है ॥ ३ ॥ 

भावाथ--प्रतिबन्धक मेघों के परस्पर संयोग के न रहने पर जो जलवृष्टि 
होती है अर्थात्‌ मेघों से पृथिवी पर वर्षा का जल गिरता है उसमें जल का गुरुत्व 
असमवायिकारण तथा प्रतिवंधकसंयोग का अभाव निमित्त कारण है ॥ ३ ॥ 

उपस्कार--जल की जो वर्षारूप पतनक्रिया होती है वह गुरुत्वरूप असम- 
वायिकारण से होती है किन्तु वह वर्षा मेघों के दृष्ट परस्पर संयोग के न रहने पर 


होती है, इससे मेधों के संयोग का भाव उस वर्षा में निमित्त कारण है। यह सूत्र 
का अर्थ है ॥। ३ ॥ 


उन्हीं वर्षा के जल के विन्दुओं के परस्पर संयोग को उत्पन्न करने वाली क्रिया 
केसे होती है ? इस प्रश्‍न के समाधानाथं सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ द्रवत्वात्‌ = स्वाभाविक द्रवत्व गुण से, स्यन्दनम्‌ = दूर जाना 
( वहना ) होता है ॥ ४ ॥। | 

भावाथ--पृश्त्री पर गिरे हुए वर्षा जल के बिन्दु परस्पर में संयुक्त होकर प्रवाह- 
रूप अवयवि जल के रूप में जो दूर तक बहते जाते हैं यह क्रिया द्रवत्व रूप असमवा- 
यिकारण, तथा गुरुत्वरूप निमित्तकारण जलरूप समवायिकारण में होती है ।। ४॥ 

उपस्क्रार--पृथ्वी पर गिरे हुए जल के बिन्दुओं का परस्पर संयोग होने से मह- 
त्परिमाणाश्रय प्रवाहरूप जो जलावयवि द्रव्य उत्पन्न होकर उसका जो स्यन्दन 
अर्थात्‌ दूरतक ( संसरण ) बहना होता है वह द्रवत्वरूप असमवायिकारण से उत्पन्न 
होता है, जो गुरुत्वरूप निमित्तकारण से जलरूप समवायिकारणों में होता है ॥ ४॥ 

यदि पृथ्वी पर रहने वाला जल सूयकिरण द्वारा आकाश में ऊपर जाय, तब 


३१ २ कि विना बेशेषिकसूत्रो परकार: 


सम्भाव्यते, तदेव तु कुत इत्यत आह-- 
_ नाड्यो वायुसंयोगादारोहणम्‌ ॥ ५ ॥ 

कारयन्तोति शेषः ! यदपामूध्वमारोहणं तत्‌ नाड्यः सूय्यरशमय एव आरो 
हयन्त्यप इत्यर्थः | कचित्‌ पाठो नाझ्यत्रायुसंयोगादिति | स च नाड्यो नाडोस- 
म्बन्धो यो वायुसंयोग इत्युपपादनोयः॥। ५ ॥ | 

मनु सूय्येरश्‍मोनां कथमयं महिमा यत्‌ भूमिष्ठा अप ऊध्व नयन्तीत्यत 
आह 

नोदनापीडनात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च ॥ ६ ॥ 


नोदनेन बळवद्वायुनो दनेन आपोडनादास्कन्दनात्‌ वायुसंयुक्ता रश्मयस्तत्सं- 
युक्ता आप ऊध्वं धावन्ति यथा स्थाडीस्था अपः क्थ्यमानाः वायुनुन्नवह्विरशमय 


~ 


उस जल का गुरुत्व के कारण वर्षारूप से पृथ्वी पर गिरना हो सकता है, किन्तु पृथ्वी 
का जल ऊपर क्यों जाता है ? इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं--- 
पद्पदार्थ- नाडयः = सूयं की किरणें, वायुसंयोग से, आरोहणमुन्5जल को 
ऊपर चढ़ाती ह ॥ ५॥ 
भाव!थ--सूयं की किरणे पृथ्वी पर जल को वायुसंयोग की सहायता से अकाश | 
_ में चढ़ाती हैं, इस कारण वह जल गुरुत्व से वर्षारूप से पृथ्वी पर पुनः गिरता है।॥५॥ 
उपस्कार = सूत्र में आकांक्षित पद की शंकरमिश्र पूर्ति करते हैं कि सूत्र के अन्त 
में 'कारयन्ति’ ऐसा अवशिष्ट पद देना । जिससे जो पृथिवी पर रहने वाला नदी आदि 
का जल ऊपर आकाश में चढता है उसे सूर्यकिरणरूप नाडियां ही ऊपर चढ़ाती हें । 
कहीं-कही 'नाडयवायुसंयोगात्‌' ऐसा सूत्र में समस्त पद का भी पाठ दिखाई पडता है । 
और उम न।डयनाम नाडी-सम्बन्धी जो वायु-संयोग ऐसा अथं जानना ॥ ५॥ 
“सूर्य की किरणों की ऐसी महिमा क्यों है? जो पृथ्वी पर के जल को ऊध्व देश में 
ले जाती हुँ ! इस शंका पर सूत्रकार कहते हैं-- 
_ पद्पदार्थ--नोदनापीडनात्‌ = नोदनसंयोग से आक्रमण होने के कारण, और 
वायुसंयुक्त सूर्यकिरणों के संयोग से भी ( जल ऊर्ध्व देश में जाता है ) ॥ ६॥ 
आवाशे--वलवान्‌ वायु के नोदन संयोग से आक्रमण हाने के कारण वायु से 
संयुक्त सूय की किरणों में संयुक्त होने से पृथ्वीपर का जल ऊध्व देश में जाता 
।। ६ ॥ 
उपस्कार- वलवान्‌ वायु के नोदनसंयोगरूप नोदन से आपीडन अर्थात्‌ आक्रमण 
दोने के कारण वायु से संयुक्त सूये की किरणों में संयुक्त जल ऊध्वंदेश में दौड़ते हैं, 
जिस प्रकार स्थाली ( वटुली ) में का जल अग्निपर क्वथन होने पर वायु से प्रेरित 
वह्नि कौ किरणें जल को ऊध्वंप्रदेश में ले जाती हैं। इस सूत्र में 'चकार' का अथ है 


Rrra 
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ऊध्व नयन्ति । चकार इबाथेस्तत्र च उपमानं स्थाढीस्था एबापो द्रष्टव्याः ॥ ६॥। 
ननु मूले सिक्तानामपां बृक्षाम्यन्तरेणोध्वंगमनम्‌ अभितः, तत्र न नोदना- 
_ भिघाती न बा55दित्यरईमयः प्रभवन्ति, तत्‌ कथ तदित्यत्राह्‌-- 


वृक्षाभिसर्पणमित्यदृष्टकारितम्‌ ॥ ७ ॥ 
अभितः सपणमभिसपणं तदभिसपेणं मळे निषिक्तानामपां वृक्षे तददृष्टका- 
रितं पत्रकाण्डफतलपुष्पादिवृद्धिकृतं छुखं दुःखं वा येषामात्मनाम्‌ अदष्टवत्तदात्म- 
संयोगादसमबायिकारणात्‌ अहष्टान्निमित्तादप्सु समवायिका णेषु तत्‌ कमे 
. अबति येन कर्मणा आप ऊध्वं गरबा वृक्षं बद्ध॑यन्तीत्यथः ॥ ७ ॥ 
नन्बपा सांसिद्धिकद्रवत्वं लक्षणमुक्तं ताहशानामेवापामृध्वेमधस्तिय्येक 
च गमनमुपपादितं हिमकरकादीना्च शेत्यादप्वमविवादलिद्धम्‌, तम्‌ कथं 


. उपमा, जिसमें यही स्थाली का जल दृष्टान्त है यह जानना ॥ ६॥ 

मल ( जड़ ) में सींचा हुआ जल वृक्ष के मध्यभाग से चारों तरफ से ऊर्ध्व- 
देश में चढता है, वहां नोदन तथा अभिघात नामक संयोग नहीं है, अथवा सूर्य की 
किरणें भी नहीं हैं, तो यह कँसे होता है? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पद्पदार्थ- इक्षाभिसर्पणं = वृक्ष के मध्य में जल का चढ्ना, इतिप, अदष्ट- 
कारितम्‌ = भोक्ता प्राणियों के अदष्ट से होता है।। ७॥ 

आवाधे --बिना नोदन तथा अभिघातसंयोग एवं सूर्यं की किरणों के विना भी 
जो जड़ में सींचा हुआ जल जड़ से वृक्ष में चढ़ता है उसमें भोक्ता प्राणियों का अदृष्ट 
कारण है ॥ ७॥ | | 

उपस्कार--सूत्र में अभिसपंण शब्द का अर्थ है अभितः ( चारों तरफ से) 
चढ़ना । वृक्ष की जड़ में सींचे हुए जल का वृक्ष के मध्य से चारों तरफ से ऊपर 
चढ़ना भोक्ता प्राणियों के अदृष्ट से होता है अर्थात्‌ वृक्ष के पत्र, काण्ड ( शाखा ), 
फल, पुष्पादिको की वृद्धि से उनके भोग से जो सुख अथवा दुःख जिन आत्माओं को. 
होता है, अद्ष्टवाले उन-उन आत्माओं के संयोगरूप असमवायिकारण से तथा 
अदृष्टरूप निमित्तकारण से जलरूप समवायिकारण में क्रिया उत्पन्न होती है, जिस 
क्रिया से जल ऊर्ध्वप्रदेश में जाकर वृक्ष को बढ़ाते हैं, यह सूत्र का अर्थ है ॥ ७ ॥ 

'जल का स्वाभाविक द्रवत्व लक्षण है? यह पूर्वग्रन्थ में कहा गया है.ओर स्वाभा- 
विक द्रवत्ववाला ही जल वृक्ष में ऊध्बंदेश में जाता है तथा तिरळे ( चारों तरफ ) 
भी फैलता है, यह भी उक्त सूत्र में सिद्ध किया है, तथा हिम ( बरफ ), करका 
( ओले ) आदि शीतस्पक्षंवान्‌ होने से वह जल द्रव्य है यह भी विना विवाद के 
सिद्ध है, तो उसमें द्रवत्व का ( संघात ) इकट्ठा होना तथा काठिन्य ( कड़ापन ) 


३१४ | वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


तेषां संघातः काठिन्यम्‌ , कथव्च विछयनमित्यत आह-- 

अपां संघातो विलयनश्व तेजः संयोगात्‌ ॥ ८ ॥ 

दिव्येन तेजसा प्रतिषन्धादाप्याः परमाणवो दृथणुक्रमारभमाणा दथणुकेष 
द्रवत्बं नारभन्ते ततो द्रवत्वशान्येरव यवेद्वथणुका दिभ्रक्रमेण द्रवत्वशुन्या हिमकर- 
काद्य आरम्यन्ते तेन तेषां काठिन्यमुपलभ्यते । नन्वेबं दिमकरकादोनामा- 
प्यत्वे कि प्रमाणमत उक्त-विळयनळूच तेजःसंयोगादिति। तेजःसयोगेन 
बलवता दिमकरकारम्भकपरमःणूनां क्रिया क्रियातो विभागस्तत आरम्भकः 
संयोगनाशपरम्परया हिमकरकादिमहावयबिनाशरतत्र द्रवत्वप्रतिबन्धकतेज; 
संयोगबिगमात्‌ त एच परमाणवः द्रथणुकेव द्रवत्वमारभन्ते । ततो द्रवरबचता 
क्यों है, और उनका विलयन (टिघल जाना) भी क्यों होता है? इस शंका के समा- 
धानार्थं सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अपां = जल का, संघातः = द्रवत्व का संघात ( इकट्ठा! होना ), 
तथा विलयन ( टिघल जाना ) भी, तेज:संयोगात्‌ङऊष्मा ( गरमी ) रूप तेज के 
संयोग से होता है ॥ ८ ॥ 

भावार्थ-हिम, करका आदिको के जलीयद्रव्य होने में किसी का विवाद न 
होने के कारण उनमें जो द्रवत्व इकट्ठा देखने में आता है, तथा काठिन्य ( कडापन ) 
उपलब्ध होता है उसमें दिव्य तेज द्रव्य का प्रतिबंधक होना, तथा पुन: हिम आदि 
जलीय द्रव्यं का विलयन ( टिघल जाना ) भी ऊष्मा ( गरमी ) रूप तेजद्रव्य 
के संयोग से होता है यह सूत्र का आशय है। अर्थात्‌ विद्युत्‌ ( बिजली ) रूप दिव्य 


तेज के संयोग से उसके सम्बन्ध के तरतम ( अधिक, अति अधिक ) भाव से मेघों में 
वतमान जल का संघात तथा विलयन दोनों होते हैं ॥ ८॥ 


उपस्कार--दिव्य ( विद्युत्‌ ) आदि तेजद्रव्य से प्रतिबन्ध ( रुक जाना ) होने 
के कारण जल के परमाणु द्वचणुक अवयवी को उत्पन्न करते हुए द्व्यणुको में द्रवत्व 
को उत्पन्न नहीं करते, इस कारण द्रवत्वगुण से शुन्य ही अवयवों से दृधणुकादि अव- 
यवि क्रम से द्रवत्वरहित ही हिम तथा करकारूप अवयवि द्रव्व उत्पन्न किये जाते 
हैं, इस कारण हिम आदिको में काठिन्य ( कड़ा ) उपलब्ध होता है। इस 
प्रकार पृथिवी के समान हिम आदिको के कठिन होने से वह जलीय द्रव्य हैं इसमें 
क्या प्रमाण है ? इस शंका के उत्तर में सूत्रकार ने कहा है--विलयन भी तेज के ही 
संयोग से होता है । अर्थात्‌ बलवान्‌ दिव्य तेज के संयोग से हिम, कस्का आदि 
अवयवि द्रव्य के उत्पादक परमाणुओं में क्रिया होती है उससे उन परमाशुओं 
का विभाग होता है जिससे पुरवंद्वयण्‌क के आरम्भ करने वाले संयोग का नाश होता 
हैं इस क्रम से हिम, करका आदि महत्‌ परिमाण वाले अवयवियों का नाश होने 
के पश्चात्‌ उन परमाणुओं में द्रवत्व के प्रतिबंधक तेजद्रव्य के संयोग के हट जाने से 
वही परमाणु द्वथणुकरूप अवयवी में स्वाभाविक द्रवत्व को उत्पन्न करते हैं, जिससे 
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हिमकरकादोनां विळयनं तत्र च बळवत्तेज्ोऽनुप्रवेशो निमित्तम्‌ ॥ ८॥ 
ननु बढबदिव्यतेजोच्नुप्रवेशास्तत्र इत्यत्र किं प्रमाणमित्यत आहू-- 
«~ ७ 
तत्र विस्फूजथुलिङ्गम्‌ ॥ ९ ॥ 
तत्र दिव्यासु अप्सु दिव्यानां तैजसामनुप्रवेशे बिस्फूजथुलिङ्गै वञ्जनिधोष 
एव लिङ्गमित्यथेः | आत्यन्तिकविद्युतप्रकाशस्तावसत्यक्ष एव तदनुपदद्ध 
स्फूजथुः सोऽपि प्रत्यक्ष एव, तेनाजुमीयते यस्मान्मेघात्‌ करकाः प्रादुभ बन्ति 
तत्र दिव्यन्तेजो विद्युद्रपमनुप्रविष्ट तदुपष्टम्भेन करकारम्भिकाणामपां द्रबत्व" 
प्रतिबन्ध इति ॥ ९ ॥ 
अत्रेव प्रमाणान्तरमाह-- 
~ | 
वेदिकश्व ॥ १० ॥ 


mn ee ००५00०७ 49 pp ANY “७ YDS FEY AMS ~ SN A eS है ७००७" २.० 


द्रवत्व वाले हिम, करका आदि का विलयन होता है, उसमे भी बलवान्‌ तेज का 
प्रवेश होना ही निमित्त कारण है ॥ ९ ॥ 

उसमें बलवान्‌ तेजद्रव्य का प्रवेश होता है इसमें क्या प्रमाण. है ! इस शंका के 
समाधानाथ सूत्रकार कहते हूँ 

पदपदार्थ-तत्र = उस ( दिव्य तेज के प्रवेश ) में, विस्फूर्जेत्र: = वञ्जनिर्घोष 
( बिजली की कड़कड़ाहट ) ही, लिङ्गं =साधक प्रमाण है ॥ ९ ॥ 

भाबाथ--दिव्यजल में दिव्य ( विद्युत्‌ आदि ) तेज का प्रवेश होने में विद्युत्‌ 
का महाशब्द ही प्रमाण है ॥ ९ ॥ 


इपस्कार--उस दिव्य जल में दिव्य ( विद्युत्‌ ) आदि तेजद्रव्य का पश्चात्‌ 
प्रवेश होने में विस्फूजंथु अर्थात्‌ वज्रनिर्घोष ही ( बिजली _ की कड़कड़ाहट ही ) 
रिङ्ग ( प्रमाण ) है यह सूत्र का अथं है । बहुत अधिक प्रगट होने वाला विद्युत्‌ 
का प्रकाश प्रत्यक्ष ही दीखता है, उसके पश्चात्‌ ही स्फूर्जथु ( बिजली की कड़कड़ा- 
हट ) भी, प्रत्यक्ष ही सुनने में आती है । इससे अनुमान किया जाता है कि जिन 
मेघों से करका (ओले) प्रगट होते हैं, उसमें दिव्य विद्युत्‌ रूप तेजद्रव्य मिला है, उसके 
उपष्टंभ ( सम्बन्ध ) से करका को उत्पन्न करने वाले जल में द्रवत्व का प्रतिबन्ध 
होता है ।। ९ ॥। 

इसी विषय में दूसरा प्रमाण सूत्रकार देते हँ 

पद्पदाथ- वैदिक च = और वेदरूप आगम भी प्रमाण है ॥ १० ॥ 

भाषार्थ --उक्त दिव्य तेज का मेघजल में प्रवेश होने से पूवंसूत्रोक्त अनुमान के 
समान 'आपस्ता अग्नि गर्भमादधी रन्‌ अर्थात्‌ जल में अग्निरूप गर्भ का स्थापन हुआ, 
इत्यादि श्रुति भी प्रमाण है ॥ १० ॥ | 


११४६६ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


अपां मध्ये तेजोऽनुप्रवेशा आगमसिद्ध एवेत्यर्थः । तथाहि “आपस्ता अग्नि. 
गर्भभादधीरन्‌ , या अग्नि गर्भ दधिरे सुवणम्‌” इत्यादि ॥ १०॥ | 

ननु बिस्फूजथुः कथमुत्पद्यते संयोगविभागौ शब्दयोनो तौ च नानुभूयेते 
इत्यह आह-- | | | 

अपां संयोगाद्विभागाच्च स्तनयित्नोः ॥ ११ ॥ 

बिस्फूजथुरिति शेषः । अद्भिः स्तनयित्नोः संयोगविभागौ निमित्तकार- 
णीभूय स्तनयित्नोरेवाकाशेन संयोगादसमवायिकारणादाकाशे समवायिकारणे 
शब्दं गजितं जनयतः। क्वचिच्च वायुवळाहकसंयोगविभागौ निमित्तकारणे । 
बळाइकवियत्संयोगबिभागावसमवायिकारणे | कमकाग्णाधिकारेऽपि प्रास ङ्गि- 
कमिद्‌ मुक्तम्‌ | | 


उपस्कार--दिव्य मेघ जल के मध्यमे दिव्य विद्युदादि तेजद्रव्य का प्रवेश आगम 
से तिद्ध ही है यह सूत्र का अथ है । वह इस प्रकार है--आप: ता: = उन जलों ने! 
अग्नि गर्भे = अग्निरूप गर्भ को, आदधीरन्‌ = ग्रहण किया, या = जिन जलो ने, अग्नि 
गर्भे = अग्निरूप गर्भ को, दधिरे=धारण किया, सुवणं = सुवणं रूप, इत्यादि (आगम) 
भी दिव्यतेज के प्रवेश में प्रमाण है ॥ १०॥ 

'विस्फू्जेथु ( विद्युत्‌ शब्द ) कैसे उत्पन्न होता है, क्योंकि संयोग तथा विभाग | 
शब्द के जनक होते हैं, उन दोनों का तो अनुभव होता ही नहीं' इस शंका के उत्तर में 
सूत्रकार कहते हूँ-- 

पदपदार्थे--अपां = जल का, संयोगात्‌ = संयोग से, विभागात्‌ च--और विभाग 
से भी, स्तनयित्नोः = मेघ के ॥ ११ ॥ 

भावाथे--वायु से किये हुए मेघ के मध्यवर्ती जलों के संयोग तथा विभाग ही 
से विद्युत की विष्फुजंयु अ यात्‌ वञ्जनिर्धोष होता है, अतः पूर्वपक्षी की शंका 
असंगत है ॥ ११ ।। 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद 'विस्फूजथुः' अर्थात्‌ वजजनिर्धोष होता है यह 
शेष पद देना । जल से मेघ के वायुकृत संयोग तथा विभाग निमित्त कारण होकर मेघ 
के ही आकाश के साथ संयोगरूप असमवायिकारण से आकाशरूप समवायिकारण 
में गजित (गर्जना) रूप शब्द को उत्पन्न करते हैं ( अर्थात्‌ वायु से आवतित (उलटे 
पुलटे हुए ) मेघ के मध्य के जलों के परस्पर अभिघात, अथवा वायु के अभिघात 
से विस्फूजंशरु ( विद्युत्‌ शब्द ) होता है । कहीं-कहीं वायु तथा मेघ के संयोग तथा. 
विभाग निमित्त कारण, तथा मेघ तथा विद्युत्‌ के संयोग तथा विभाग असमवापि- 
कारण होते हे । कर्मो के कारण के निरूपण का प्रकरण होने पर भी यह यहां पर 
प्रसङ्ग से सूत्रकार ने निरूपण किया है। अथवा शब्द के असमवायिकारण मेघ 
तथा आकाश के संयोग अथवा विभाग में मेघ के जलों का ही नोदन तथा अभिघात 
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यह्वा मेघाकाशसंयोगे विभागे वा शब्दासमवायिकारणे कारणम्‌ अपामेब 
नोदनामिघातजनितं कर्मेति सूचितं, कमण एवाधिकारप्राप्रत्वात्‌ ॥ १११ 


पृथिवीकमंशा तेजःकर्म वायुकमं च व्याख्यातम्‌ ॥ १२ ॥ 
भूकम्पं ४त्यदष्टबदात्मसंयोग! कारणमुक्तम्‌ , तत्रेबाकर्मिकदिग्दाहह्देतोस्तेज सः 
आकस्मिकवृक्षादिक्षो भहेतोश्च प्रभञ्जनस्य कम यत्‌ संजायते चत्राप्यद्ृवदात्म" 
संयोगोऽसमवायिकारणम्‌, वायुतेजसी समवायिकारणम्‌ , अहष्टं निमित्तकारण- 
मित्यर्थः | कर्मशब्दस्य द्रथावृत्तिमेहोल्क्ादिकमंसूचनाथो ॥ १२ ॥ 
अहृष्ट दात्मसंयोगासमवायिकारणक कमान्तरमाहू-- 
अग्नेरूष्वज्वलनं वायोस्तिय्यकपवनमणणूनां मनसश्चाद्यं कर्माद्ट- 
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` से उत्पन्न कर्म ही कारण है। यह सूत्र से सूचित होता है, क्योंकि कम ही का निरू- 
पण अधिकार से प्राप्त है ( इस प्रकार कर्म कारण का ही निरूपण प्रकरण भी 
संगत हो जाता है ) ॥ ११ ॥ 
इसी विषयक दूसरे में समानता से सूत्रकार अतिदेश दिखाते हुँ )-- 
पद्पदाथ--पृथिवीकर्मणा=उक्त पृथिवी की क्रिया से, तेजः कमं = तेजद्रव्य 
की क्रिया, वायुकर्म चम्=ओर वायु की क्रिया भो, व्याख्यातमू = व्याख्या की 
गई ॥ १२॥ 
भावार्थ--भूकम्प आदि क्रियाओं के समान, अकस्मात्‌ होने वाडी दिशाओं के 
दाह की क्रिया तथा वृक्षादिकों में कम्प की कारण महावायु की ( आंघीरूप ) 
क्रिया भी अहष्टवान्‌ आत्माओं के संयोगरूप असमवायिकारण तथा अबष्टरूप निमित्त 
कारण से उत्पन्न होती है ॥ १२ ॥ 
उपस्कार- भुकम्प के प्रति अदृष्टवान्‌ आत्मा का संयोग असमवायिकारण होता 
है यह पू्ंग्रन्थ में कहा गया है, उसके समान अकस्मात्‌ ( एकाएक ) दिशाओं में 
दाह होने की कारण तेज, और अकस्मात्‌ वृक्षादिकों के क्षोभ ( कम्प ) आदि व्या- 
कुलता के कारण प्रमंजन ( महावायु-आंघी ) की क्रिया जो उत्पन्न होती है उसमें 
भी अद्ष्टवान्‌ आत्माओं का संयोग असमवाथिकारण है, तेज और वायु समवायि- 
कारण हैं, अदृष्ट निमित्त कारण है यह सूत्र का अर्थ है। इस सूत्र में कमं शब्द की 
दो बार आवृत्ति ( कहना ) महा उल्कादिको की क्रिया को सूचित करता है । 
अदृष्टवान्‌ आत्माओं के संयोगरूप असमबायिकारण से उत्पन्न होने वाली दूसरी 
क्रिया को सूत्रकार कहते हे-- 
पद्पदार्थ--अग्ने: = अग्नि की, ऊध्वेज्वलनं = ऊध्वंप्रदेश जलना, वायोः = 
चायु का, तिर्यक्पवनं = तिरछे बहना, अणूनां=्परमाणुओं की, मनसः चन्औौर सन 
` की, आद्यं = प्रथम, कमं = क्रिया, अइष्टकारितमुस्अदृष्ट से होती है ॥ १२ ॥ 


३११८ | वेशेषिकरसूत्रो परकार! 
कारितम्‌ ॥ १३ ॥ 


आद्यमिति । सर्गायक्राढीनमित्यथः:। तदा नोदनामिघातादोनामभावात्‌ 
इष्टवदात्मसंयोग एव तत्रासमवायिकारणम्‌। आद्यमूध्वज्त्रछनम्‌ आद्यं 
विय्यकपत्रनमिति। इतरेषां अ्त्लनपतनकमेणां वेगासमवायिकारणकत्वमेव 
मन्तुसुचिवं हृष्टे कारणे-सत्यदृष्टकल्पनानबकाशात्‌ ॥ १३ ॥ 
अनाद्यं ( मनः ) कमीधिकृत्याह— 


हस्तकमंणा मनसः कम व्याख्यातम्‌ ॥१४॥ 
मुसछोत्क्षेपणादो यथा प्रयत्नवदात्मसंयोगासमवायिकारणकं हरतकम तथा- 
ऽम्िमतविषयप्राहिणोन्द्रिये सन्निकघीथ यन्मनसः कम तदपि प्रयत्नवद्दात्मसं- 
योगासमवायिकारणकमेच । यद्यपोन्द्रियं मनो न साक्षात्मयत्नविषयस्तथापि 
भात्राथ--अग्नि की ज्वाला का ऊध्वंदेश में जाना, वायु का तिर्यक्‌ ( तिरछे 
चारों तरफ ) बहना तथा पृथिव्यादि परमाणुओं से तथा मन से क्रिया को उत्पत्ति 
होना यह संपूण कर्म अदष्ट से होते हैं।। १३ ॥ 
उपस्कार- सूत्र के आद्य शब्द का अथं है सृष्टि के आदि काल का कम । क्योंकि 
उस समय नोदन तथा अभिघात का अभाव होने से अड्ष्टवान्‌ आत्माओं का संयोग 
ही उसमें असमवायिकारण है। सूत्र में अग्नि आदि की ऊध्वेप्रदेश में ज्वाला 
का उठना, तथा वायू का प्रथम तियक (चारों तरफ) बहना भी 
लेना चाहिये, क्योंकि आगे की दूसरी और अग्नि तथा वायु की उक्त क्रियाओं 
में वेग ही को असमवायिकारण मानना उचित है, क्योंकि प्रत्यक्ष रुष्ट वेग कारण 
के रहते अहृष्ट ( न देखने वाले ) अदृष्ट को कारण नहीं माना जा सकता ॥१३।। 
प्रथम से भिन्न मन की क्रिया के विषय में सूत्रकार कहते हुं-- 
पद्पदाथ--हस्तकमणा = मुसलादिकों के उत्क्षेपण में हस्त की क्रिया से, मनस: = 
मन की, कर्मङक्रिया, व्याख्यातम्‌ = व्याख्या की गई॥ १४॥ 
भावार्थ--मुतलादिकों की उत्क्षेपण क्रिया में जिस प्रकार प्रयत्नवान्‌ आत्मा 
का संयोग असमवायिकारण है यह कहा गया है उससे प्रियवस्तु के ग्रहण करने वाले 
बाह्य इन्द्रियों में संनिकष होने के लिये जो मन में क्रिया होती है वह भी प्रयत्न- 
वान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिक।रण से ही होती हे ॥ १४ 
उपस्कार--मुसल की उत्क्षेपणादि क्रियाओं में जिस प्रकार प्रयत्नवान्‌ आत्मा को 
संयोगरूप असमवाथिकारण से ही हस्त में ऊधघ्वगमनरूप क्रिया होती है, उसी 
प्रकार प्रिय रूप, रस आदि विषयों को ग्रहण करने वाले चक्षु, जिह्वा आदि इन्द्रियों 
में संनिकषं होने के लिये मन की जो किया होती है वह भी प्रयत्नवान्‌ आत्मा के 
संयोगरूप असमवायिकारण से ही होती है। यद्यपि मनरूप इन्द्रिय में साक्षात्‌ 
प्रयत्न गुण की विषयता नहीं है, तथापि मन को बहाने वाली मनोवह नाम की नाड़ी 
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मनोवहनाडोगोचरेण प्रयत्नेन मनप्ति कर्मा त्पत्तिद्रृष्रव्या । नाडथारतु त्वगिन्द्रि- 
यय्राह्मत्वमद्भोकत्तेव्यमू , अन्यथा प्राणबहनाहीचरेण प्रयत्नेनाशितपीताद्यभ्य- 
यहरणभपि न सम्भवेत्‌ ॥ १४ ॥ 
ननु मनसि कम उत्पद्यत इत्यत्रेव न प्रमाणमत आइ-- 
अ.स्मेन्द्रिमनोऽथसन्निकर्षात्‌ सुखदुःखे ॥ १५ ॥ 

सुखदुःखे इत्युपलक्षणं ज्ञानप्रयत्नाद्यपि द्रष्टव्यमू। मनसो वेभवं पूर्वमेव 
निराकृतम्‌ . अणुत्वद्ध साधितम्‌, युगपञज्ञानालुः्पत्तिश्च मनसो ढिङ्गमित्युक्तम्‌ , 
तेन तचदिन्द्रियप्रदेशेन मनःसंयोगमन्तरेण सुखदुःखे न स्यातामेब यदि मनसि 
कम न भवेत्‌, न भवेच्च पादे मे सुखं शिरसि मे वेदनेत्याद्याकारोऽनुभब 
इत्यथः। यद्यपि मनःसन्निकषौधोनः सर्वोऽप्यात्मविशेषशुणस्तथापि सुखदुःखे 
तोव्रसंवेगितयाऽतिस्फुटत्वादुक्ते ॥ १५ ॥ | 


विषय का आत्मा के प्रयत्न से मन में क्रिया उत्पन्न होती है यह जानना । उस मनो- 

वह नाड़ी का त्वगिन्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है यह अवश्य मानना पड़ेगा नहीं तो प्राण 
को चलाने वाली प्राणवह नामक नाड़ी में होने वाले आत्मा के प्रयत्न से खाना- 
पीना आदि भी न हो सकेगा । अर्थात्‌ भोजनादि रूप प्राणवह नाड़ी की क्रियान 
होगी, क्योंकि भोजनादिकों में प्रवृत्ति प्राणवह नाड़ी के त्वाच प्रत्यक्ष के कारण से 
होती है ॥ १४॥ | 

मन मे क्रिया उत्पन्न होती है इसी में क्या प्रमाण है ? इस प्रश्‍न के समाधानाथं 
सूत्रकार कहते हँ-- 

पद्पदार्थे--आत्मेन्द्रियमनो$थंसंनिकर्षात्‌ = आत्मा, इन्द्रिय, मन तथा पदार्थों 
के संनिकष से, सुखदु:खे = सुख तथा दुःख होते हैं ॥ १५ ॥ 

भावाथं--आत्मा, बाह्येन्द्रिय, मन तथा पदार्थों के सन्निकर्ष से सुख, दुःख 
ज्ञानादि गुण आत्मा में उत्पन्न होते हैं इस कारण मन में प्रयत्नवान्‌ आत्मा के 
मन के साथ संयोगरूप असमवायिकारण से मनरूप समवायिकारण में क्रिया अवश्य 
माननी होगी ॥ १५ ॥ 

सपस्कार- सूत्र में सुख और दुःख से ज्ञान, प्रयत्न इत्यादि आत्मा के विशेष गुण 
भी सूचित होते हैं यह जानना। मन विभु ( व्यापक ) नहीं है यह पूवग्रन्थ में कहा 
गया है । तथा उसमें अणुपरिमाण भी सिद्ध कर चुके हैं। तथा एककाल में अनेक 
ज्ञान नहीं होते यह मन का साधक लिङ्ग है यह भी कहा गया है, इससे उन २ बाह्ये- 
न्द्रिय प्रदेशों में मन के संयोग के विना सुख-दुःख इत्यादि आत्मा के गुण नहीं ही 
होंगे यदि मन में क्रिया न हो, और यदि मेरे पाद में सुख (आराम) है किन्तु शिर 
में वेदना ( पीड़ा ) है इत्यादि रूप अनुभव न हो, यह सूत्र का आशय है । यद्यपि 
मन के संनिकर्षं अधीन सभी आत्मा के ज्ञानादि विशेष गुण भी उत्पन्न होते हैं तथापि 


३२० |  वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


नन्देवं यदि चपलं मनस्तदा चित्तनिरोधाभावाद्योगं विना नात्मसाक्षा- 
तकारो, न वा तमन्तरेण मोक्ष इति शाख्ञारम्भवफल्यमत आह-- 


तदनारम्म आत्भस्थे मनसि शरीरस्य दुःखाभावः संयोगः ॥ १६॥ 
विषयेष्यळम्प्रत्ययवत उदासीनस्य बहिरिन्द्रियेभ्यो व्यावृत्तं मनो यदात्म- 
स्थामात्ममात्रनिष्ठ भवति तदा ततकुमीनुगुणप्रयत्नाभावात्‌ कमे भनसि नोत्प- 
शते स्थिरतरं मनो भवति स एवं योगः। चित्तनिरोधलक्षणत्बाद्‌ योगस्य ! 
तदत्तारम्भ इति । मनसः कर्मानारम्भ इत्यर्थः । यद्वा तत्पदेन सुखदुःखे एवामि- 
सूत्रक।र ने सुख तथा दुःख इन्हीं दोनों का बड़े वेग से स्पष्ट अनुभव होता है अतः 
सुख तथा दुःखदो ही गुण सत्र में लिये अन्य गुण नहीं ।। १५ ॥ 
यदि इस प्रकार मन चंचल है तो चित्त का निरोध न हो सकने से, विना योना- 
भ्यास के आत्मा का साक्षात्कार न होगा और उसके विना मोक्ष न होगा, जिससे 
मोक्षाथं कणाद महर्षि का वेशेषिकशास्त्र का आरंभ करना व्यथ हो जायगा इस शंका 
के समाधानाथं सूत्रकार कहते हैं-- 
पदपदाथ--तदनारम्भः = मन में क्रिया का आरम्भ नहीं होना, आत्मस्थे = 
आत्मा में स्थित होने पर, मनसि मन के, शरीरस्य & शरीर का, दुःखाभाव: = 
दुःख का अभाव ( होता है ) सः = वह्‌, योगः = योग कहाता है ॥ १६ ॥ 
भावाथ--विरक्त प्राणि का बाह्यन्द्रियों के सम्बन्ध से हटा हुआ मन जिस 
समय केवल आत्मा केस्वरूप में स्थित होता है उस समय मन में क्रिया उत्पन्न होने 
के अनुकूल आत्मा का प्रयत्न न होने के कारण मन में क्रिया उत्पन्न नहीं होती 
अर्थात्‌ मन अत्यन्त स्थिर हो जाता है वही योग है अर्थात्‌ उसी समय चित्ततिरोध- 
रूप योग की प्राप्ति होती है ॥ १६॥ 
उपस्कार शब्दादि सांसारिक विषयों में दु:ख का अनुभव करने से 'अल॑' (बस 
अब नहीं चाहिये) ऐसी बुद्धि होने से विषयों में उदासीन प्राणी का बाह्यचक्षुरिन्द्रिया- 
दिकों के व्यापार से हटा हुआ मन जिस अवस्था में आत्मा में स्थित केवल आत्मा- 
रूप विषय ही में स्थिर हो जाता है उस अवस्था में मन की क्रिया के अनुकूल 
आत्मा का प्रयत्न न होने के कारण मन म क्रिया उत्पन्न नहीं होती, अत्यन्त स्थिर 
मन हो जता है वही योग हे । क्योंकि 'योगश्चित्तवृत्तिनिरोधः' अर्थात्‌ मन का सब 


_ विषयों से हटना ही योग है ऐसा पतञ्जलि महषि द्वारा किया हुआ योगलक्षण के अनु 


सार चित्तनिरोधरूप यही योग कहलाता है। सूत्र मं 'तदनारम्भः' इसका अथ है 
मन की क्रिया का आरम्भ न होना । (आगे संप्रज्ञात योग में भी जाने वाले 
सामान्य योग के लक्षण के अनुसार शंकरमिश्र 'तदनारम्भः' इस पद की दूसरी 
व्याख्या करते हैं कि )--अथवा 'तदनारम्भः' इस समस्त पद में 'तत्‌' इस पद से 
प्रक्रान्त ( प्रस्तुत ) होने से सुख और दुःख का ग्रहण होता है। 'दुःखाभाव' इस 
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घीयेते प्रक्रान्तत्वात्‌ । दुःखाभात्र इति ! दुःखाभावसाधनत्वाद्योग एव दुःखा- 
भावः "अन्नं वै प्राण” इतिवत्‌ । यद्वा दुःबस्याभाबो यत्रेति बहुब्रीहिः, शारीरः 
स्येति शरीराबच्छिन्नश्यात्मनः स योग इति 'प्रसिद्धिसिद्धतया तत्पदम्‌ ; अयं 
स योग: । यद्वात्मपदेनात्र प्राण उच्यते उपचारात्‌ प्राणानुमेयत्वादात्मनः । 
तथाच प्राणवहनाड्यां कमणा प्राणकर्मापि जायते । यद्वा जोवनयोनियत्नवदा- 
त्मप्राणसंयोगासमवायिकारणक प्राणकमं । लीवनयोनिश्च यत्नोऽतीन्द्रियः 
प्राणसश्चारानुमेयः, कथमन्यथा सुपुप्त्यवस्थायासपि श्वासप्रइवासगतागत- 
मिति भावः॥ १६ ॥ 


RS पका. 


ननु प्राणस्य मनसञ्च कम यदि प्रयत्ननिमित्तिकं तदा प्राणमनसी यद! 
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सूत्र के पद का दु:ख के अभाव का साधन होने के कारण भोग ही दुःखभाव कह! 
जाता है जिस प्रकार प्राण के धारण के कारण अन्न को ही 'अन्नं वै प्राणा अन्न. 
ही प्राण है ऐसा कहा जाता है। ( अर्थात्‌ मन के आत्मा में स्थित होने पर भी तथा 
निदिध्यासन-परम्परः में उपयोगी मन की किया होने पर भी योग हो ही सकता है 
_ यह इस पक्ष की व्याख्या का आशय हैं ) । यदि दु :खाभाव पद का द्वितीय पक्ष में 
दुःख के अभाव के साधन ऐसा अर्थ हो तो लक्षणा करना पड़ेगा (ऐसी शंका के समा- 
धानाथं शंकरमिश्र तृतीय पक्ष से व्याख्या करते हूँ कि )--अथवा दुःख का अभाव 
जिसमें हो ऐसा बहुव्रीहि समास करना, और 'शरीरस्थ' इस पद का शरीरविडिष्ट 
आत्मा ऐसा अथ करना । 'स योग: यहां 'स:' पद प्रसिद्धिवाचक्र लेना, यह बह 
योग है ( अर्थात्‌ शरीर के सम्बन्ध से जिस अवस्था में आत्मा को दुःख नहीं होता 
उसे योग कहते हैं यह तृतीय पक्ष की व्याख्या का आशय है अथवा ऐसा भी 
चतुथं पक्ष से सूत्र का दूसरा अर्थ हो सकता है ) कि अथवा सूत्र में आत्मा पद से 
लक्षणा वृत्ति से प्राणरूप औपचारिक अर्थ करना, क्योंकि प्राण से आत्मा का अनु- 
मान होता है, ऐसा होने से प्राणवह नाडी में क्रिया होने से प्राण में भी क्रिया 
होती है ( अर्थात्‌ तदनंतर में प्राण कर्म का आरम्भ न होने पर, मन के 'आत्मस्थ' 
अर्थात्‌ प्राण में स्थित होने पर शरीर-सम्बन्ध में आत्मा को दुःख न होना योग है 
_ यह चतुर्थ पक्ष का आशय है )। ( आगे मन इस पद के आःत्मारूप अर्थ करने के 
आशय से शंकरमिश्र पंचम पक्ष से सूत्र का अर्थ करते हैं कि )--प्राण में क्रिया 
जीवन योनि नामक प्रयत्नवाले आत्मा तथा प्राण के संयोगरूप असमवायिकारण से 
उत्पन्न होती है, यह जीवन योनि नामक अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) आत्मा का प्रयत्न 
प्राणवायु की संचरण क्रिया ( श्वास ) आदि से अनुमान द्वारा सिद्ध होता है 
नहीं तो सुषुप्ति अवस्था में भी इवास तथा प्रश्वास का जाना-आनः केसे हो सकता 
यह सूत्र का आशय हे ॥ १६ ॥ 
२१ वे० 
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मरणावस्थायामपसपतः-देहादहिभवतः, देहवान्तरोत्पत्तो तत्र पुनरुपसपंतः- 
प्रविशतः, तत्र प्रयत्नामावात्तदुभयमनुपपन्नम्‌, अशितपोतं भक्तपानीयादि | 
तस्यापि शरोरात्रयवोप चयहेतुर्यः संयोगस्तज्जनकं यत्‌ कम यच्च गभवा सद्‌" 
शायां संयोगविभागजनक कम तेषां कथमुत्पत्तिरत आहू-7 | 
अपसपंणमुपसपंशमशितपौतसंयोगाः कार्यान्तरसंयोगाश्चत्य- 

दृष्टकारितानि ॥ १७ ॥ क 

अत्र “नपुंसक भनपुंसकेनेकवच्चास्यान्यतरस्यामि'ति नपुंसकनिर्देशः संयो- 
गपद्ख तत्कारणे कर्माण लाक्षणिकम्‌ । अपसपेणं देहारम्मककमेक्षये देहादेव 
प्राणमनसो रुत्कमणम्‌ , उपसपणञ्च देहान्तरोत्पत्ती तत्र प्राणमनसोः प्रवेशनम्‌ , 
अशितपीतादिसंयोगहेतुश्च कमे, कार्यान्‍तरं गर्भशरोरं तत्संयोगद्देतुइच यत्‌ 

यदि प्राण और मन की क्रिया प्रयत्न से होती है तो जब मरण की अवस्था 
में प्राणवायु तथा मन शरीर से निकलते हैं अर्थात्‌ शरीर से बाहर होते हैं, और 
दूसरे शरीर के उत्पन्न होने पर उसमें पुनः उपसपंण अर्थात्‌ प्रवेश करते हैं वहां 
आत्मा के प्रयत्न न होने से वह निकलना तथा प्रवेश करना दोनों नहीं बन सकता, 
तथा भक्षण किया हुआ अन्न एवं पीया हुआ जल इत्यादि उनका भी जो शरीर के 
उपचय (वृद्धि) का कारण संयोग उसको उत्पन्न करने वाली क्रिया, एवं जो गर्भे- 
वास अवस्था में संयोग तथा विभाग को उत्पन्न करने वाली क्रियाये होती हैं उनकी 
भी उत्पत्ति कैसे होती है', इस आक्षेप के समाधानाथं सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थे--उपसपंणं -- प्रवेश करना, अपसपंणं-निकलना, अशितपीतसंयोगाः= 
खाये हुए अन्न तथा पीये हुए जल के संयोग, कार्यान्तरसंयोगाः च = और दूसरे 
कार्यों के भी संयोग, इति = यह संपूण, अद्ष्टकारितानिन्आत्माओं के अदृष्ट से किये 


जाते हैं ॥ १७ ॥ 
भावाथै--म रणावस्था में ( प्राण तथा मन का) पूवशरीर से निकल कर 


उत्तरशरीर में प्रवेश करना तथा शरीर की वृद्धि के कारण खाये हुए अन्न एवं पीये 
हुए जल का संयोग उत्पन्न करने वाली क्रिया एवं गर्भावस्था में संयोग को उत्पन्न 
करने वाली दूसरी क्रियायें भी भोक्ता प्राणियों के अदृष्ट से होती हैं ॥ १७ ॥ 
उपस्कार--इस सूत्र में 'नप्‌ंसकमनपूंसकेनेकवच्चास्यान्यतरस्याम्‌' इस पाणिनीय 
व्याकरण-सूत्र के नियमानुसार, अर्थात्‌ नप्‌सकलिङ्ग -भिन्न शब्दों के साथ नपूसक- 
लिङ्ग और एकवचन होता है विकल्प से इस कारण 'संयोगा:” इस पुह्लिङ्ग -बहुवचन 
के साथ आये हुए 'उपसपंणं अपसपंणं' यह दोनों नपूंसकलिङ्ग एकवचन का निर्देश 
(कथन) है ॥ सूत्र में 'अदृष्टकारितानि' ऐसी उक्ति से संयोगादिक अहष्ट कारणवाले हैं, 
तथा उनकी मलरूप क्रिया अदृष्टवानु आत्मा के संयोगरूप निमित्त से होती है । (इस 
आशय से शंकरमिश्र आगे कहते है)--सूत्र में संयोग पद उसके कारण क्रियारूप अर्थ 
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कम तत्‌ सर्तव॑महटवदात्मसंयोगापसवायिकारणकप्‌। इतिकारेण घातुमलक्रम- 
णामप्यदृष्ट्वदात्मसंयोगासमवायिकारणकत्वं सूचयति ॥ १७ ॥ 
ननु देहान्तरोत्पत्तेरावश्यकत्वव्वेत्तदा कथं मोक्ष इत्यत आह-- 
तदभावे संयोगामावोऽप्राटुर्भावश्च मोक्षः ॥ १८ ॥ 

इद्‌मत्राकूत-यो गबल्ञेनाव्मनत्त्वसाक्षास्कारे सति तेन च सवासनमिथ्याज्ञाचे 
ध्वस्ते तन्निबन्धनानां रागद्वेषमोहानां दोषाणामपायात्‌ प्रवृत्तेरपाये तन्निवस्धन 
स्य जन्मनो5पाये तन्निबन्धनस्य दुःखस्यापाय इति ताबद्वस्तुगतिः । तत्र योगिनो 
योगजधमबलेन तत्तदेेशकालतत्तत्तुरगमतद्भ जबिहङ्गमादिदेहोपभोग्यसुखदुःखा- 
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को बोध करने के कारण लाक्षणिक है । पूर्वशरीर के उत्पादक कर्मों का नाश होने 
पर शरीर से ही घ्राण तथा नन के उत्क्रमण (निकलने) को (अपसपंण) कहते हैं । 
दूसरे शरीर के उत्पन्न होने पर उसमें प्रण तथा मन के प्रवेश को उपसपंण कहते हैं 
तथा खाये हुए अन्न एवं पीये हुए जल के संयोग की कारण किया, तथा कार्यान्तर 
अर्थात्‌ गभ में वतमान शरीर, उसके संयोग का भी कारण जो किया होती है। यह 
पूण अदप्टवान्‌ आत्मा के संयोगरूप असमवायिकारण से होती है । सूत्र के 'इति 

इस पद से शरीर के मध्य में धातू, मल इत्यादिको की क्रियायें भी अदृष्टवान्‌ 
आत्मा के संगोगरूप असमवायिकारण से उत्पन्न होती है यह सूचित होता है ॥१७॥ 

“यदि शरीरान्तर ( दूसरे शरीर ) की उत्पत्ति होता आवश्यक है तो मोक्ष 
कैसे होगा' इस शंका के उत्तर में सूत्रकार करते हैं 

पद्पदाथं-तदभावे=्भविष्य शरीर के न होने पर, संयोगाभावः = संयोग का 
अभाव, अप्रादुर्भावः च = और प्रगट न होना भी, मोक्षः=मोक्ष कहलाता है ॥ १८ ।। 

भावाथ=्आत्मसाक्षात्कार से मिथ्याज्ञान के नष्ट होने पर दोष तथा प्रवृत्ति के 
नाश के कारण जन्म न होने के कारण पुनः शरीर का संबन्ध न होना रूप मोक्ष 
होता है ॥ १८॥ 

उपस्कार--यहां सूत्र का यह ग्राकूत (अभिप्राय) है कि--योगसमाधिबल से 
आत्मा के वास्तविक स्वरूप का साक्षात्कार होने पर उससे वासना-सहित 
मिथ्याज्ञान का ध्वंस होने के कारण मिथ्याज्ञान से होने वाले राग, द्वेष तथा मोह 
रूप तीनों दोषों के उत्पन्न न होने से पुण्य तथा पागरूप प्रवृत्ति के न होने से प्रवृत्ति- 
मुलक जन्म का अपाय ( उत्पत्ति न होने पर जन्म के कारण होवेवाले दुःख का 
अपाय ( अनुत्पत्ति ) होती है यह वास्तविक सिद्धान्त है । उसमें योगी का संमाघि 
से उत्पन्न बल से उस-उम देश तथा काल में अश्व, गज, सपे, पक्षी आदि शरीरों में 
भोग करने के योग्य सुख तथा दुःख के विशेष कारण धर्म तथा अधमं के समूह का 
एक समय भोग करने का विचार कर उन-उन उक्त शरीर-समूह को लेकर सुख- 
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साधारणकारणधघर्मनिकुरम्बमाढोच्य तत्तत्कायव्यूहं निवाह्य भोगेन पूर्वात्पन्नघर्भा 
` धर्मयोः क्षयः, निवृत्तदोषस्य घमोधमोन्तरानुत्पत्तादपूवशरीर!न्तरानुत्पत्ती पूबे- 
शरोरण सहात्मनो यः संयोगाभावः स एव मोक्षः तदभाव इति । अनागतशरो- 
रानुत्पादे संयोगाभाव इत्यथः । नन्वियमवस्था प्रछयसाधारणीत्यतत आह-अप्राः 
दुर्भाव इनि। यदनन्तरं शरोरादेः पुनः प्राटुभीवो न भवतीत्यथः ¦ स मोक्ष 
इति ? तस्यामवभ्थायां यो दुःखध्वंसः स मोक्ष इत्यथः || १८॥ 


ननु तमसोऽपि द्रव्यस्य कमे दृयते चलछति छायेतिप्रत्ययात्‌ , तत्र न प्रयः 
तनो न वा नोद्नाभिघातो न वा ग॒रुत्वद्रवत्वे न वा संस्कारस्तथा च निमित्ता- 
न्तर वक्तव्यं तश्च नानुभूयमानमित्यत आह 
0 
द्रव्यगुणकम निष्पत्तिधर्म्या दभावस्तम! ॥ १६ ॥ 


एतेन नवैत्र द्रव्याणीत्यवघारणमप्युपपादितम्‌ । द्रव्यनिष्पत्तिस्तावत्‌ 


rn 


१.” ७, 


मिया 
~ 


दुःख मे भोग करने के कारण पूर्व में उत्पन्न हुए धम तथा अधमं का नाथ हो जाता हे 
पूर्वोक्त प्रकार से योगजबल ही से दोषों के निवृत्त होने के कारण दूसरे धर्म तथा 
अधर्मो की उत्पत्ति न होने में अपूर्व दुसरे शरीर की उत्पत्ति न होने से भी प्रथम 
शरीर के साथ जो आत्मा के संयोग का नष्ट होना ही मोक्ष है। 'तदभावे इस सूत्र 
के पद का भविष्य शरीर के उत्पन्न न होने पर संयोग का अभाव होता है यह अर्थ 
है । यह अवस्था तो प्रलय में भी होती है । इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार ने 
'अप्रादूर्भावः' ऐसा मूत्र में कहा है । जिसके पश्चात्‌ पुन: शरीर इन्द्रिय-आदिकों 
का प्रादूर्भाव ( प्रगटना ) नहीं होती यह अर्थ हे । 'समोक्षः' इस सूत्र के वाक्य का 
उस अवत्था में जो दुखों का ध्वंस ( नाश ) है उसे मोक्ष कहते हैं यह अर्थ है ॥१८॥ 
तम (अन्धकार) नामक द्रव्य की भी क्रिया 'चलति छाया' परछांही चलती है ऐसा 
ज्ञान होने के कारण देखने में आती है, उसमें न प्रयत्न है न नोदन तथा अभिघात 
नाम के संयोग अथवा गुरुत्व तथा द्रवत्व भी या न संस्कार वेग है, इस कारण इस 
ज्ञान का कोई दूसरा कारण कहना पड़ेगा, किन्तु उसका अनुभव नहीं होता ( अतः 
इसमें क्या कारण है, इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ-द्रव्यगुणकर्मनिष्पत्तिवैघर्म्यात्‌न्द्रव्य, गुण तथा कर्म पदार्थ की 
सिद्धि के विरुद्धधम होने के कारण, अभाव: = तेजद्रव्य का अभावरूप है, तम: = 
अन्धकार ॥ १९ ॥। | । 
भावाथ--छाया चलती है यह ज्ञान भ्रमात्मक होने के कारण, तथा द्रव्य, गुण 
और कमं पदार्थ के लक्षण अन्धकार में न होने से तम तेजद्रव्य का अभाव- 
रूप है ।। १९॥ | 
उपस्कार-एतेन ( सूत्र के तम अभाव पदार्थ है यह कहने से ) पृथिवी आदि 


अ० ५, आ० २, सू० १९-२० ] तमसो5भावत्वव्यवस्था ३२४ 


स्पशवद्द्रव्याधीना । न च तमसि स्पर्शोऽनुभूयते । न चानुद्भूत एव स्पशः, 
रूपोड़वे स्पर्शाद्धवस्यावश्यकखात्‌ | प्रथिव्यामय नियभः तमस्तु दशमं द्रव्य- 
मिति चेन्न द्रव्यान्तरस्य नीळरूपानधिकरणत्वात्‌ नोछरूपसय च गुरुत्वेनान्तरीय- 
करात्‌, रसगन्धनान्तरोयकत्या्च । यथाऽऽक्ाशं शब्दमात्रविशेषशुर्ण तथा 
नमोऽपि नीलरूपमात्रविशेषगुण स्यादिति चेत्न आक्षुधत्वविरोधात््‌ ! यदि 
हि नीलरूपबन्नीलं रूपमेत्र वा तमः स्यात्‌ बाह्याडोकप्रप्रहमन्तेरोण चक्षुषा 
न गृह्यत ॥ १९॥ 
तहिं गतिग्रती नि: किन्निबन्धनेर्यत आह-- 
तेत्रसो द्रव्यान्तरणाररणाच्च ॥ २० ॥ 


के 


गच्छता द्रव्यान्तरणावृते तेजसि पूव देशानु पलम्भाद्ग्रि देशे चोपलम्भात्ते 
re 


मन पयन्त नव ही द्रव्य हैं पद अवधारण (निर्णय) कहा गया हे द्रव्य की सिद्धि स्प- 
शाश्चय द्रञ्यों के अधीन छोती है और तम में स्पश का अनुभव नहीं होता । “तम में 
अनुभूत (अप्रगट) ही स्पश हे यह नहीं कहा जा सकता, क्योंकि रूप के उद्भूत होने 
पर स्पशेका उद्भूत होना आवश्यक है । यदि "पृथिवी द्रव्य में उक्त नियम है,किन्तु तम 
तो दशम द्रब्य है' ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, बोकि पृथिवी को 
छोड़कर दूभरा द्रव्य नीलरूप का आधार नहीं होता, और नीलरूप की गुरुत्व गुण के 
साथ व्याप्ति है, रस और गन्ध की भी नीळरूप के साथ व्याप्ति है,अर्थात्‌ नीलरूपाश्रय 
में गुरुत्व रस तथा गन्ध अवश्य होते हैं (अतः तम में गुरुत्व, रम तथा गन्ध न होने 
से नीलरूप की प्रतीति भ्रम है) । यदि 'जिस प्रकार आकाश द्रव्य केवल शब्दरूप 
निणेष गुण का आधार है उसी प्रकार तम में केवल नीळरूप विशेष गुण मानेंगे ऐसा 
तम को द्रव्य मानने वाला पूर्वपक्षी कहे, तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि चाक्षुष- 
प्रत्यक्ष होने का विरोध होता है, क्योंकि यदि नीलरूप का आधार अथवा नीलरूप 
ही अन्धकार हो तो, बाह्यप्रकाश के प्रग्रह (स्वीकार) के विना चक्षुइन्द्रिय से गृहीत 
न होगा ॥ १९॥ 

तो आदितम अभाव है तो उसमें 'तमः चलति' अन्धकार चलता है ऐसा उसमें 
गति क्रिया के ज्ञान का क्या कारण है? इस शंका के समाधानाथं सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदाथ--तेजस:म्नोजद्रव्य के, द्रव्य।म्तरेण==चलने वाले दूसरे द्रव्य से, 
अवरणात्‌ च=आवरण होने से भी (तम चलता है) ऐसे भान से प्रतीति होती है ॥२०॥ 

भावाथ--चलने वाले शरीरादि रूप दुसरे द्रव्य से आवरण (आच्छ।दन) होने से 
भी अन्धकार चलता है ऐसी औपाधिक प्रतीति होती है नकि वस्तुतः अभावरूप तम 
पदाथ में रूप की आश्रयता है ॥ २० ॥ 

उपस्कार- तेज द्रव्य के गमन करने वाले दूसरे द्रव्य से आवृत ( घिरे ) 


३२६ वेशेषिकसूत्रो परकार: 


जो5भावस्य गच्छद्द्रव्यसाधम्यांदू मतिभ्रमो न तु वास्तबी तच मतिरित्यथः 
अन्बयव्यतिरेकाभ्यां तथा प्रतीतेः उद्भूतरूपवद्यावत्ते जःसंसगोभाबस्तमः।।२०॥ 
एवं द्विसूत्रक प्रासङ्गिकं तमःप्रकरणं समाप्य कमंशून्यताप्रकरणमाह- 


` दिकालावाकाशश्च क्रियावद्वेधम्यान्निष्क्रियाणि ॥ २१॥ 


___ चकारादात्मसंप्रहः । क्रियावता वैधम्य दिगादीनाममूतस्व मूर्येनुविधानात्‌ 
क्रियायाः || २१॥। 
गणकमणो निष्क्रियत्व माह -- 


एतेन कर्माणि गुणाश्च व्याख्याता: ॥ २२ ॥ 


रहने पर पूर्व ( पीछे ) के प्रदेश का प्रत्यक्ष न होने, तथा आगे के देश में प्रत्यक्ष 
होने के कारण, तेज के अभाव में गमन करने वाले द्रव्य के गतिरूप समानधन 
होने से अन्धकार में गमनक्रिया का भ्रम होता हैँ किन्तु उस तम में वास्तविक 
( सत्य ) रूप गमन नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। क्योंकि अन्वय तथा व्यतिरेक 
( तेज के पीछे आवरक द्रव्य के रहने पर तम चलता है यह प्रतीति होती है न रहने 
से नहीं होती ) ऐसा प्रतीत होता है। तस्मात्‌ उद्शूतरूपाश्रय संपूण तजोद्रव्यो का 
सर्गाभाव ही तम पदाथ है ॥ २० ॥ 

इस प्रकार प्रसद्ध से प्राप्त दो सूत्र में तम का प्रकरण समाम कर क्रम से यन्य 
पदार्थों के निरूपण का प्रकरण सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--दिक्का ले: = दिशा तथा काल द्रव्य, आकाशं च = और आकाश द्रव्य 
भी, क्रियावद्वैधर्म्यात्‌ = क्रियावान्‌ द्रव्यों के विरुद्ध धम होने से, निष्क्रियाणि = 
क्रिया से शुन्ध हैं । २१॥ | 

आवाध- रकम! वाले पुथिवी आदि द्रव्य मूर्त होते हैं वह मूतंता दिशा, काल 
तथा आकाश में न टोने के कारण आकाशादिक द्रव्य निष्क्रिय ( क्रियारहित ) हैं 
क्योंकि क्रिया मत द्रव्यो में ही रहती है ॥ २१ ॥ 

उपस्कार-- उत्र के चकार से आत्मा का भी संग्रह होता हे क्रियाधार पृथि- 
व्यादि द्रव्यो के साथ दिशा कालादियों में अमृतता विरुद्ध धम है, क्योंकि क्रिया 
मुतंता के साथ रहती है ॥ २१ ॥। 

गण तथा कर्म पदार्थों में भी निष्क्रिपरत्व है यह सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदाथ = एतेन > इस क्रियावानो के विरुद्ध धम के कथन से, कर्माणिम-कम- 
पदाथ, गुणाः च = और गुणपदार्थं भी. व्याख्याताः = व्याख्या किये गये ॥ २२ ॥ 

भावाथं--उक्त सूत्र में कहे हुए त्रियावाले द्रव्यों के अमृतंतारूप विरुद्धधम 
के कथन से गुण तथा कर्म पदार्थों में भी अमूतता होने से गुण तथा कर्म भी क्रिया- 
रहित हैँ यह कहा गया ॥ २२ ॥ 


भ० १, आ० २, सू० २२-२३] कमंशुन्यद्रब्याणि ३२७ 


एतेनेति । क्रियाबद्दधम्यणेत्यर्थः क्रियावद्वधम्यममूतत्वं गुणकमेणोरपोति ते 
अपि निष्क्रियत्वेन व्याख्याते इत्यथः ॥ २२ ॥ 

ननु गुणकमणो यदि निष्क्रये तदा ताभ्यां द्रव्यस्य कथं सम्बन्धः ? संयोग- 
सम्बन्धः सम्भाव्येत स च कमोधोन एवेत्यत आहू 

निष्क्रियाणां समवायः कमभ्यो निषिद्धः ॥ २३ ॥ 

निष्क्रियाणां गुणकमंणां समवाय एव सम्बन्धः, स॒ च कमेभ्यो निषिद्धः 
तस्य सम्बन्धस्य उत्पत्तिरेव नास्ति दूरे तु कमीधोनतेत्यर्थः ॥ २३ ॥ 
ननु यद्यमुत्तेत्वात्‌ गुणाः कमसमवायिकारणं न भवन्ति तदा गुणगुणाः 


कमाण च कथमुत्पद्यन्ते न हि समबायिकारणातिरिक्तत्वरूपेणापि कारणता 
सम्भवतीत्यत आह--- 


उपस्कार सूत्र के 'एतेन' इस पद का अथे है क्रियावाले द्रव्यो के अमृतंता- 
रूप विरुद्ध धम से । क्रियावाले पृथिव्यादि द्रव्यों का अमूतंतारूप वेधर्म्य गुण तथा 
कमे पदार्थो में भी हे इस कारण वे भी निष्क्रिय हैं यह व्याख्या किया गया यह सूज 
का अर्थ है ॥ २२॥ 

यदि गुण तथा कमयदाथ क्रियारहित हों तो उन दोनों से द्रव्य का सम्बन्ध कँसे 
होगा । संयोग सम्बन्ध ही होने की सम्भावना है, और वह तो क्रिया के ही अधीन 
है अर्थात्‌ इस कारण गुण और कर्म क्रियारहित नहीं हो सकते'---इस शंका के 
समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--निष्क्रियाणां = क्रियारहित गुण तथा कर्म का, समवायः = समवाय- 
सम्बन्ध होता है, कर्मभ्यः = जो क्रिया से उत्पन्न, निषिद्धः = (नित्य होने से कर्मा- 
धीन नहीं है इस प्रकार) निषिद्ध है ॥ २३ ॥ 

भावाथ--क्रियारहित गुण तथा कर्मपदाथों का द्रव्यों के साथ समवायसम्बन्ध 
ही होता है जो नित्य होने के कारण कम से ही उत्पन्न है यह नहीं हो 
सकता ॥ २३ ।! 

उपस्कार--क्रिया रहित गुण तथा :कमंपदार्थो का समवाय ही (द्रव्य पदार्थो के 
साथ) सम्वन्ध होता है, और वह कम पदार्थों से निषिद्ध है अर्थात्‌ उस समवाय 
की नित्य होने के कारण जब उत्पत्ति नहीं होती तो कमं से उत्पन्न होता है यह तो 
दूर रहा-यह सूत्र का अथ है ॥ २३ ॥ 

यदि 'जमूते होने के कारण गुण पदार्थ क्रिया के समवायिकारण नहीं होते तो 
गुणों से गुण तथा कम कसे उत्पन्न होते, क्योंकि समवायिकारणता से भिन्नरूप से 
कारणता नहीं हो सकती इस शंका के समांधानार्थ सूत्रकार कहते हैं-- 


३२८ वेशेषिकसुत्रोपस्कार! 


कारणन्त्वसमवायिनो गुणाः ॥ २४ ॥ 

गुणा असमवायिकारणं न तु समवायिकारणमपि येन कमोघाराः स्युः । 
सा चासमवायिकारणता क्वचित्‌ कार्येकाथसमबायात्‌ यथाऽऽत्मनः संयोग- 
स्यात्मविशेषगुणेजु संयोगविभागशब्दानां शब्दे । क्वचित्‌ कारणेकाथसमवा- 
यात्‌ यथा55त्ममनः संयोगस्यात्मविशेषगुणेपु संयोगविभागशब्दानां शब्दे । 
कचित्‌ कारणेकार्थसमवायात्‌ यथा कपाछादिरूपादोनां घटादिरूपादिष ॥२४॥ 

ननु इह कर्मोत्पद्यते इदानीं कर्मोत्पद्यते इत्यादिभतोतिषलात दिक्काळावपि 
कूस समवायिकारणे एअ, कथमन्यथा तत्र तयोराधारतेत्यत आहू-- 

गुणेदिग्‌ व्याख्याता ॥ २५ ॥ 

यथा गुरुत्वादयो गुणा न क्मंसमवाथिकारणममूतेत्वात्त तथा दिगपि 

पद्पदार्थ--कारणं तु = किन्तु कारण होते हैं, असमवायिन: = असमवायि- 
रूप, गुणाः = गुण पदार्थ ॥ २४ ॥ 

भावार्थ --यद्यपि अमतं होने से गुण किसी कायं के समवायिकारण नहीं हो 
सकते, तथापि असमवायिकारण हो सकते हैं, यदि समवायिकारण हो तो उनमें 
क्रियाधारता माननी होगी । २४ ॥ | 

उपस्का र--गुण पदार्थ असमवायिकारण होते हैं न कि समवायिकारण, जिससे 
गुण पदार्थ क्रिया के आश्रय हों और वह असमवायिकारणता कहीं-कहीं काय के 
साथ एक पदार्थ में संनिकष होने से होती है, जसे आत्मा तथा मन का संयोग 
आत्मा के ज्ञानादि रूप विशेष गुणों में तथा शब्द में संयोग, विभाग तथा शब्द (क्यों 
कि ज्ञान शब्द आदि कायं एक आत्मा तथा आकाश पदाथ में रहते हैं और वही 
आत्मा तथा मन का संयोग, और संयोगादिक रहते हैं) । कहीं-कहीं समवायिकारण 
के साथ एक पदार्थ में संनिकषं से, जैसे कपालादिकों के रूपादि गुण घटादि रूपादिकों 
में (क्योंकि घट रूप का समवायिकारण घटकपालरूप एक पदार्थ में रहता है और 
वही कपालरूप भी ) ॥ २४ ॥ 

“यहां क्रिया उत्पन्न होती है, इस समय उत्पन्न होती है इत्यादि प्रतीति के बल से 
दिशा तथा कालद्रव्य भी क्रिया के समवायिकारण हैं ही, नहीं तो उनमें क्रियाश्रयता 
फंसे होगी” इस शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं- 

पद्पदाथ--गुणेः = गुण पदार्थो से, दिग्‌ = दिशा द्रव्य भी, व्याख्याता = कही 
गयी ॥ २५॥ 

भावाथ-जिस प्रकार गुण पदार्थ अमूत होने से ही क्रिया के समवायिकारण नहीं 
हैं उसी प्रकार दिशा भी अमूत होने से ही क्रिया का समवायिकारण नहीं है ॥२५॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार गुरुत्वादि गुण अमृत होने से ही क्रिया के समवायिकारण 
नहीं होते उसी प्रकार दिशाद्रव्य भी अमूत होने से ही क्रिया की समवायिकारण नहीं 


अ० ५, आ० २, चू० २६] क्मेशून्यद्रव्याणि | ३२९ 


न कर्मसमवायिकारणमतत्वादेवेत्यथः । आधारता तु समवायितामन्तरेणापि, 
कुण्डे बद्राणि, कुण्डे दधि, वने सिंहनाद इत्यादिवदुपपद्यत इति भावः॥२५॥ 
उक्तेनैवामिप्रायेणाह-- | 
कारणेन काल; ॥ २६ ॥ 
निष्क्रियत्वेन व्याख्यात इति परिणम्यानुषङ्ग: । कारणेनेति भावप्रधानो 
निर्देशः, तेन निमित्तकारणत्वेनाधारमात्रं कमणः काळो न तु समवा- 
योत्यथः ॥ २६ ॥ 


इति श्रीशाङ्करे वेशोषिकसूत्रोपस्कारे पञ्चमाध्यायस्य द्वितीयमा ह्णिकम्‌ । 
समाप्तश्चायं पञ्चमाध्यायः | 


IIT TET Fe emrtetantntensd शकक क = ALT UI हकबाट "a WON FOE तट ७ य यक ७७ चर २ टल याड” थ। ITE train rons कथय ककमत क्या नदाहकरयायाकामितामा“ चाचा 


होता यह सूत्र का अर्थ है, आश्रय होना तो विना समवाथिकारण होने पर भी होता 
है, जैसे इस कंडी में वैर है, इस कूंडी में दही है, वन में सिह की आवाज है इत्यादि 
प्रतीति में वैर आदिको की कंडी आदि समवायिकारण न होने पर भी वेर इत्यादिको 
का आधार होता है । इस प्रकार यह भी हो सकता है यह सूत्र का आशय 
है ॥ २५ ॥ 

इसी अभिप्राय से सूत्रकार कहते हैं-- | 

पदपदाथ--कारणेन = निमित्तकारणरूप से, कालः:स्न्कालद्रव्य ( कहा 
गया ) ॥ २६ ॥। 

भावार्थ- द्रव्य के समान कार्यमात्र में निमित्तकारण काल निष्क्रिय होता हुआ 
सर्वाधार है यह कहा गया ॥ २६ ॥ 

उपस्कार- सूत्र में 'निष्किय रूप से व्याख्या किया गया इस प्रकार पुवंसूत्र के 
स्त्रीलिङ्ग 'व्याख्याता' इस शब्द का काल शब्द पुल्लिंग होने के कारण पुंल्लिङ्गमें परि- 
णाम कर सम्बन्ध करना । सूत्र में 'कारणेन' यह धमं को प्रधान लेकर कहा 
गया है, जिससे निमित्तकारणता काल में होने से यह क्रिया में आश्वयमात्र है, न 
कि समवायिकारण यह सूत्र का अथ है॥ २६ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वेंशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में पंचम अध्याय का 
द्वितीय आह्विक समाप्त । तथा पंचमाध्याय भी समाप्त । 
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षष्ठाध्याये प्रथमाहिकम 


संसारमलकारणयोधमीधमयोः परीक्षा षष्ठाध्यायाथः। धमाधमौं च 
“स्बगकामो यजेत” ' न कळञ्जं भक्षयेत्‌? इत्यादिविधिनिषेघबलकल्पनोयौ 
विधिनिषधवाक्ययोः प्रामाण्ये सति स्याताम्‌ । त्रामाणयञ्च वक्तुयथाथेवा- 
क्याथज्ञानलक्षणगणपूवकुत्बादुपपद्यते स्वतः प्रामाण्यस्य निषेधादतः प्रथमं 
वेद्प्रामाण्यप्रयोजकगणसाधनमुपक्रम ते-- 


बुद्धिपूर्वा वाक्यकृतिवंदे ॥ १ ॥ 


संसार के मूल कालण धमं तथा अधम की परीक्षा संपूर्ण षष्ठ अध्याय का 
विषय है । जिन धर्म तथा अधमं को सत्ता 'स्वगंकामो यजेत” स्वर्गसुख की इच्छा 
करनेवाला मनुष्य याग करे, तथा 'न कलञ्जं भक्षयेत्‌? कलंज न खाये' इत्यादि 
शास्त्र में विधान तथा निषेध वाक्यों के बल से मानी जाती है (अर्थात्‌ याग अपने 
से उत्पन्न व्यापार की आश्रयतारूप सम्बन्ध से स्वर्गरूप फल का उत्पादक है, स्वग- 
रूप फल की उत्पत्ति के पूर्वक्षण में न रहते हुए स्वगरूप फल का 'कालान्तर में 
जनक होने से, कालान्तर में स्मरण के जनक पूर्व अनुभव के समान' इस अनुमान से 
अनुमेय हैं ।) किन्तु उक्त विधि तथा निषेष वाक्यां में प्रमाणता होने से ही धर्म' तथा 
अधम की सत्ता सिद्ध होगी । उक्त विधि तथा निषेध वाक्यों में उन वाक्यों के वक्ता 
के उन वाक्यों के यथार्थ ज्ञानस्वरूप गुणपूर्वक होने से ही प्रमाण हो सकता ह्‌ । 
( अर्थात्‌ उक्त विधि-निषेध वाक्य से उत्पन्न यथार्थ शाब्दज्ञान में उक्त वाकय के 
वक्ता में वर्तमान उतक्तवाक्यविषयक यथार्थ ज्ञान का कारण होने के कारण उक्त 
ज्ञानरूप-गुरापूवक होने से ही उक्त वाक्यों के झाब्दज्ञान में यथार्थत्व होने से 
उसके कारण में प्रमाणता निविवाद सिद्ध होती है) । क्योंकि न्यायमत में आगम में 
स्वयं प्रामाण्य नहीं माना जाता । (अर्थात्‌ ज्ञान द्री ग्राहक-सामग्री ही से ज्ञान में 
प्रामाण्य ग्रहण नहीं माना जा सकता क्योंकि अप्रमा ( अयथार्थ ज्ञान ) में भी ज्ञान 
की सामग्री से ग्रहण होना समान होने के कारण वह भी यथार्थ प्रमा ज्ञान हो 
जायगा, अतः नेयायिक ज्ञान-सामग्री ग्राह्मतारूप स्वयं प्रामाण्य ज्ञान में नहीं 
मानते), इस कारण प्रथम वेदरूप आगम में प्रामाण्य के प्रयोजक का वर्णन करने का 
आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--बुद्धिपूर्वा = ज्ञानपूर्वेक है, वाक्यक्ृति: = वाक्यों की रचना, वेदे ७ 
वेद में ॥ १ 


अ० ६, भा० १, सू० १ ] . चेदलक्षणम्‌ | ३३१ 


बाक्यकृतिर्वाक्यरचना सा बुद्धिपूवो-वक्ठ्यथाथेवाक्याथेज्ञानपूवो वाक्य" 
रचनात्वात्‌ नदीतीरे पदश्चफछानि सन्तोस्यस्मदादिवाक्यरचनावत्‌ । बेद इति,” 
वाक्यसमुदाय इत्यथः । तत्र समुदायिनां वाक्यानां कृतिः पक्षः । न चास्मदा- 


भावार्थ-- जो-जो प्रामाणिक वाक्यरचना होती है वह-वह वक्ता के यथार्थ 
वाक्यार्थ के ज्ञानएवक होती है, वाक्यरचना होने से नदी किनारे पांच फल हैं, इस 
हम लोगों के वाक्य की रचना के समान ' इस अनुमान से वेद का वक्ता आप्तपुरुष है 
जिसके यथार्थ वेद वाक्यार्थ ज्ञान गुण से उत्पन्न होने के कारण वेद में प्रामाण्य है-- 
यह सिद्ध होता है ॥ १॥ 

उपस्कार- सुत्र के 'वाक्यकृति' शब्द का अथ है 'वार्क्यो की रचना, बुद्धि- 
पूर्वक अर्थात्‌ वाक्य वक्ता के यथार्थ वाक्यार्थ ज्ञानपूवंक है, वाक्यरचना होने से 
नदी के तीर पर पांच फल हैं, इत्यादि हम जीवात्माओं की वाक्यरचना के समान 
यह अनुमान सूत्र से सूचित होता है ( इस अनुनान में वाक्यरचनारूप हेतु का 
प्रमाणभूत वाक्यरचना ऐसा अर्थ करना, नहीं तो विप्रलम्भक ( ठगनेवालों ) 
के वाक्य में व्यभिचार दोष आ जायगा । आकांक्षा-योग्यतादि युक्त पदसमुदायरूप 
रचना वक्ता के यथार्थज्ञानपूवक इस प्रकार होती है--कि प्रथम वक्ता को वाक्याथन 
विषय में यथार्थ ज्ञान होता है, अनन्तर उस वाक्याथ-ज्ञान में प्रामाण्य ज्ञान होता 
5 इसके पश्चात्‌ मेरे वाक्य को सुननेवलि मनुष्य को इस वाक्य से यथाथ ज्ञान हो 
ऐसी इच्छा होती है, पश्चात्‌ दूसरे को उस वाक्य से यथार्थ ज्ञान होना मुझे इष्ट 
है ऐसे ज्ञान से वाक्य करने की इच्छा होती है, पश्चात्‌ मैं इस वाक्य को कह 
सकता हूं इस प्रकार कृतिसाध्यता ज्ञान की सहायता से वाक्यरूप इष्टसाधनता, 
ज्ञान से कण्ठ, तालु आदि शब्द के उत्पादक अभिघातसंयोग करने की इच्छा होकर 
वक्ता की वाक्य बोलने में प्रवृत्ति होती है जिससे कण्ठ-तालु आदिको का अभिघात 
रूप वाक्य का उच्चारण होता है, जिससे प्रमाण शब्दरूप वाक्य उत्पन्न होता है, 
किन्तु यह प्रक्रिया नवीन नैयायिकों के मत से है क्योंकि उनके मत से शाब्द ज्ञान में 
वाक्यार्थं के यथार्थज्ञानवान्‌ पुरुष से यह वाक्य उच्चरित है, इस निश्चय के समान 
शाब्द ज्ञान की यथार्थवतामें वाक्यार्थ के यथाथ ज्ञानवाले पुरुष से उच्चारित 
है इसमें यथार्थता भी कारण है। कारणरूप यथार्थता वक्ता के यथार्थज्ञान के 
बिना नहीं हो सकती इत्यादि विषय विद्वानों को स्वयं विचार लेना चाहिये)। (आगे 
शंकरमिश्न कहते हैं कि)- सूत्र में 'वेदे इस पद का वेदवाक्यों के समूहमें । उसमें 
समुदायवाले वाक्यों की रचना उक्त अनुमान में पक्ष है। पूर्वपक्षी यह नहीं कह 
सकता कि 'हमारे ऐसे जीवात्माओं की कृति लेकर वेद-वाक्यों में अन्यथासिद्धि 
(अर्थात्‌ जीवात्मा-कृत वेदवाक्य-रचना होने से वेदवक्ता ईश्वर की सिद्धि हो 
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दिबुद्धिपूबकत्वेनान्यथासिद्धिः, “स्वगकामो यजेत” इत्यादाविष्टसाघनतायाः 
काय्यताया बा अस्मदादिबुद्धथोचरत्वात्‌ । तेन स्वतन्त्रपुरुषपूवकत्वं वेदे 
सिद्धयति । वेद्त्वञ्च शब्दतदुपजोविप्रमाणातिरिक्तप्रमाणजन्यप्रमित्यविषयाथ- 
कत्वे सति शब्दजन्यवाक्याथज्ञानाजन्यप्रमाणशब्दत्वय्‌ ॥ १॥ 
क 00 0000 0 
सकेगी ) क्योंकि 'स्वगंकामो यजेत' स्वर्गसुख की इच्छा करने वाला याग करे-- 
इत्यादि वेदवाक्यो में पुवेप्रदशित प्रकार से इष्टसाधनताज्ञान अथवा कायता- 
ज्ञान हमारे ऐसे जीवात्माओ की बुद्धि का विषय नहीं हो सकता । (यह कार्यतारूप 
द्वितीय पक्ष मीमांसक गुरुओ के मत से है, क्योंकि वे लिङ लकार की कार्य में | 
शक्ति मानते हैं। जिससे 'यजेत' इस शब्द से 'याग मेरे कृति के साध्य है' (याग 
में कर सकता हूं) । इस प्रकार याग करने की प्रवृत्ति में उपयोगी शाब्दज्ञान होता 
है, जिससे सुननेवाला याग कमं करने में प्रवृत्त होता है । और न्यायमत में 'याग 
मेरे इष्ट का साधक है' इस प्रकार इप्टसाधनता-ज्ञान आख्यात का अर्थ है, इस 
कारण न्यायमत से लिङ के सुनने पर इष्टसाधनता-ज्ञान से ही यागकम में 
प्रवृत्ति होती है । ऐसा होने से याग के फलरूप इष्ट ( प्रिय ) स्वर्ग के हमारे ऐसे 
जीवात्माओं की बुद्धि के विषय न होने के कारण वेदवाक्य से ही यागकम में स्वर्ग 
का याग साधन है यह वोध होता है, अतः अन्यथासिद्धि दोष नहीं हो सकता । 
(शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )-हम जीवों की बुद्धि के विषय न होने के कारणा (अर्थात्‌ 
जीवों के वाधज्ञानसहित वेदवाक्यों के यथार्थ ज्ञानवाले वक्ता के होने कारण) 
वेद में स्वतंत्र ( ईश्वररूप ) वक्ता से उक्त होना सिद्ध होता है। वेद में--शब्द 
हान तथा शब्द के उपजीवी (शब्दानुसार चळनेवाले) अर्थापत्ति आदि प्रमाणों से 
भिन्न जो प्रमाण उनके विषय न होते हुए शब्द से उत्पन्न वाक्याथ-ज्ञान से उत्पन्न 
न होने वाले प्रमाण शब्दरूप होना ही वेदत्व है ( अर्थात्‌ यह वेद का लक्षण है )- 
ब्यास के प्रत्यक्ष से देखाये हुए महाभारत युद्ध के वृत्तान्त में अतिव्याप्ति कारण के 
लिये उक्त वेद के लक्षण में 'सति' तक विशेषण पद दिया है । तथा असंभव दोष के 
वारणाथ प्रमिति में जन्यपरयंन्त विशेषण दिया है। यदि शब्दज्ञान से भिन्नता 
मात्र प्रमाण में विशेषण द तो वेद के विषय अनुमान ज्ञान के विषय होने से असंभव 
दोष, तथा शब्दोपजीवी प्रमाणा से भिन्नतामात्र विशेषण दें तब भी असम्भव दोष 
होगा, क्योंकि प्रमाणरूप वेदरूप शब्द ज्ञान से ( जो शब्द ज्ञान के उपजीवि 
प्रमाणों से भिन्न है ) वेद के अथ का ज्ञान होता है, अतः दोनों विशेषण उक्त 
लक्षण में दिये हैं। तथा विशेष्य भाग में वेद के अर्थ के निश्चय के उत्तरकाल में 
प्रतीत हुए अदृष्ट अर्थवाले महाभारत क विशेष भागों में अतिव्याप्ति दोष-वार- 
णाथं अजन्यपर्यन्त विशेषण दिगा है । निरर्थक शब्द में उक्त दोषवारण के लिये 
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७ र 
प्रकारान्तरेण वेदबाक्यानां बुद्धिपूवकत्वमाहू-- 


ब्राह्मणे संज्ञाकमं सिद्विलिङ्गम्‌ ॥ २ ॥ 

ब्राह्मणमिह वेदभागस्तत्र यत्‌ संज्ञाकम नामकरणं तत्‌ व्युर्पादकस्य 
बुद्धिमाक्षिपति, यथा छोके लम्धकण-दोघ नास-लम्बग्रोवादिनामकरणम्‌ ॥ २ ॥ 

प्रकारान्तरमाह-- 

बुद्धिपूर्वो ददातिः ॥ ३॥ 

वारणाथं 'शब्द' पद दिया है) ॥ १ ॥ 

दूसरे प्रकार से वेदवाक्यो में बुद्धिपुवंकत्व सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते हैँ-- 

पद्पदार्थ-ब्राह्मरो = ब्राह्मण नाम के वेदभाग में, संज्ञाकर्मस्ताम का करना, 
सिद्धिलिङ्ग-्बुद्धिपू्वंकता का साधक लिङ्ग है ॥ २ ॥ 

भाषाथ--वेदवाक्य की रचना में बुद्धिपूर्वकत्व के समान वेद के ब्राह्मणभाग 
में नामका रखना भी नामानुसार व्युत्पत्ति के अथे के जानने वाले, नाम रखने वाले 
पुरुषविशेष के बुद्धिप्वंकता का साधक लिङ्ग है ॥ २॥ 

उपस्कार--सूत्र में ब्राह्माण शब्द से वेद का विशेष भाग लेना, उसमें जो संज्ञा- 
कम अर्थात्‌ शब्द के व्युत्पत्तिपूर्वक्क नाम का रखना भी व्यृत्पत्ति-ज्ञान रखनेवाले 
नाम कर्ता के बुद्धि का साधक लिङ्ग है । इसी कारण 'योऽरोदीत्‌ स रोदीत्‌ रुद्र 
किल रुरोद' अर्थात्‌ जो रोया वह रोदन है, रुद्रँ ने रोदन किया । इत्यादि ब्राह्माण में 
रोने के कारण रुद्र यह नामकरण किया है ऐसा उपलब्ध होने के कारण उक्त नाम- 
कर्ता को रुद्र इस शब्द की व्युत्पत्ति का ज्ञान होने से भी वेदवाक्यों में बुद्धिपूर्वकता 
सिद्ध होती है । 


(इस सूत्र में ब्राह्मण” इस शब्द से ब्राह्माण = नामक वेद का भाग (अंश) लेना, 
उसमें जो संज्ञाकमं अर्थात्‌ नाम का करना है, वह भी व्युत्पादक (व्युत्पत्तिज्ञानपूर्वक 
नाम रखनेवाले) के बुद्धि का आक्षेप करता है अर्थात्‌ साघक है, जिस प्रकार लोक- 
व्यवहार में लम्बे कान होने से लम्बकर्ण, दीर्घनासिका के कारण दीर्घनास, तथा 
लम्बी ग्रीबा (गर्दन) होने से लम्बग्रीवादि नाम का रखना, नाम रखनेवाले व्युत्पत्ति- 
विषयक बुद्धि का साधक होता है) ॥२॥ 

उक्त विषय में और दूसरा प्रकार सूत्रकार कहते है-- | 

पद्पदार्थ--बुद्धिपूर्व: =ज्ञानपूर्वक है, ददातिः = वेद में 'ददाति' देता है-ऐसा 
वाक्य ॥ ३ ॥ त 

भावार्थ--संज्ञाकमं के समान वेद शास्त्र में उपलब्ध होने वाला स्वर्गकामो 
गां दद्यात्‌' अर्थात्‌ 'स्वगंसुख की इच्छा करनेवाला प्राणी गौ का दान करे' इन दानों 
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“स्बगकामो गां दद्यात” इत्यादो यद्दानप्रतिपादनं तहानेष्टसाधनताश्ञा- 
नजन्यम्‌ । ददातिरिति धातुनिहशो धात्वथ दानमुपळक्षयति ॥ ३॥ 

प्रमाणान्तरमाह - 

तथा प्रतिग्रहः ॥ ४ ॥ 

प्रतिम्रहप्रतिपादिका अपि श्रुतयो बुद्धिपूविकाः । प्रतिग्रहपढ्‌ स्त्रविषयां 
श्रुतिमुपलक्षयति । तेन भूम्यादिश्रतिग्रहप्रतिपादिकाः श्र तय! 'प्रतिम्रहीतुः श्रेयः- 
साधनतापराः । ऋृष्णसारचमोदिश्रतिग्रहप्रतिपादिका: श्रुतयः प्रतिम्रहोतुरनिष्ट- 
साधनताबोधिका:। न चेषष्टानिष्टलाधनते अर्वाचोनपुरुषबुद्धि- 
गोचरो भवितुमहतः ॥ ४ ॥ | 


इदानीं “शाखदेशितँ फलभनुष्ठातरि” इति जैमिनोयं सूत्रं संवादयन्नाह-- 


की विधि से भी 'दद्यात्‌' का प्रयोग कर्ता बुद्धिमान्‌ कोई स्वतन्त्र वक्ता है ( जिसके . 
हमारे ऐसे जीवात्मा वक्ता नहीं हो सकते ) यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥ 

उपस्कार---स्वगकामो गां दद्यात्‌' इत्यादि रूप वेदशास्त्रों के दान के विधि 
करनेवाले वाक्यों में जो दान का वर्णन है वह दान मेरा इष्ट ( सुख ) का साधन 
है इस ज्ञान से उत्पन्न है । सूत्र में 'ददातिः' इस प्रकार जो दा” धातु का निदेश 
(कथन) है, वह इस 'दा' धातुके 'ड्दान्‌ दाने! इस व्याकरण सूत्र के अनुसार दान- 
रूप क्रिया का सूचक है ॥ ३॥ 

इसी विषय में दूसरा प्रमाण देते हुए सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ--तथा = इसी प्रकार, प्रतिग्रह:->दान लेने की विधि भी वेद में बुद्धि- 
पूर्वकता की साधक है ॥ ४ ॥ 

भावाथे--दान-प्रतिपादक वेदों के समान दान स्वीकाररूप प्रतिग्रह को वर्णन 
करनेवाली श्रुतियां स्वतन्त्र पुरुष बुद्धिपूवक है यह सिद्ध करती है ॥ ४ ॥ 

उपस्क्रार--प्रतिग्रह ( दान के स्वीकार ) को वर्णन करने वाली श्रुतियां भी 
बुद्धिपूर्वक हैं। सूत्र में 'प्रतिग्रह यह पद (स्व) अपने ( प्रतिग्रह ) विषय को 
वर्णन करने वाली श्रृतियो का सूचक हे । इससे पृथ्वी, सुवर्ण आदिको के दान लेना 
रूप प्रतिग्रह को वर्णन करनेवाले वेद तथा शास्त्रप्रतिग्रह करनेवाले ( दान लेने 
वाले ) को प्रतिग्रह श्रेय ( कल्याण ) साधन है यह मिद्ध होता है। तथा कृष्णसार 
नामक मृग के चर्म आदिकों के प्रतिग्रह से प्रतिग्रह लेनेवाले मनुष्यों का अनिष्ट 
( दुःख ) के साधक है यह भी बोधित होता है । इव वेदशास्त्रो में इस प्रकार शुभ 
तथा अशुभ वस्तुओं के प्रतिग्रहों में क्रम से इष्ट तथा अनिष्ट का साधन होना, यह 
हमारे ऐसे नवीन पुरुषों की बुद्धि में विषय नहीं हो सकते ॥ ४ ॥ 

सांप्रत 'शास्त्रदेशिनं फलमनुष्ठातरि' इस सूत्र में कहा हुआ पुण्य तथा पापकम 
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गत्मान्तरगुणानामात्मान्तरेऽकारणत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 

आत्मन्तरगुणानां यागदिसादिपुण्यपापानाम्‌ आत्मान्तरे यो सुखदुःखा- 
स्मकौ शुणौ तयोरकारणत्वात्‌। एव प्रत्यात्मनिछाभ्यामेव घर्माधमाभ्यां 
सुःखदुखे न व्यधिकरणाम्यामन्यथा येन्‌ यागहिंसादिकं न कृतं तस्य तत्‌ फलं 
स्यादिति कृतहानिरकृताभ्यागमश्च प्रसञ्यते । 

७ be रि 

ननु नायं नियमः पुत्रेशिपितृयज्ञादी व्यभिचारात्‌ । तथाहि पुत्रेण कृतस्य 

श्राद्धादेः पितरि फलश्रवणात्‌ पित्रा च ङृतायाः पुत्रेष्ट: पुत्रे फङश्रबणात्‌। न 


का फल कर्ता को होता है' इस आशय के जेमिनि महर्षि के पूर्वमीमांसकों को 
अभिप्रेत मत के प्रस्तुत विषय में समानता से प्रमाणता दिखाते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदाथ--आत्मान्तरगुणानां = दूसरे आत्माओं के गुणों के, आत्मान्तरे= 
भिन्न दूसरे जीवात्माओं में, अकारणत्वात्‌ = कारण न होने से ॥ ५॥ 

भाबाथ--दूसरे आत्मा के याग, हिसा इत्यादि पुण्य तथा पापरूप गुणों के 
उससे भिन्न दूसरे जीवात्माओं के जो सुख तथा दुःखादि रूप गुण उत्पन्न होते हैं 
उनमें कारण न होने के कारण प्रत्येक जीवात्माओं में वर्तमान ही धर्म तथा अधमं 
से सुख तथा दुःख प्रत्येक आत्मा को होता है नकि दूसरे आत्मा के धर्माधर्मरूप 
गुण से दूसरे जीवात्मा में सुख-दुःखरूप कायं होता है, ऐसा नियम न 
हो तो जिसने याग अथवा हिसा नहीं किया उसे भी वह फल होगा जिससे 
कृत पुण्य-पाप कमं के फल की हानि तथा न किये फल की प्राप्ति होने की आपत्ति 
अर्थात्‌ कृतहानि तथा अकृताम्यागम दोष होगा ॥ ५॥ 

उपस्कार--दूसरे आत्मा के याग, हिसा आदि पुण्य तथा पापरूप विशेष गुण, 
उससे भिन्न दूसरे जीवात्माओं को होनेवाले जो सुख तथा दुःखरूप कायं गुण, उनके 
कारण नहीं होते । ऐसा नियम होने से प्रत्येक जीवात्माओं में वतमान ही धमं तथा 
अधर्मं से सुख तथा दुःख कार्य गुण उत्पन्न होते हैं, कि व्यधिकरण (भिन्न आत्माओं 
के ) धर्म तथा अधर्म से, अन्यथा (ऐसा न होतो) जिस मनुष्य ने याग, तथा 
हिसा आदि पुण्य तथा पापकर्म न किया हो उसकी आत्मा को उस पुण्य तथा पाप- 
कर्म का सुख तथा दुःखरूप फल प्राप्त होने के कारण किये हुए पुण्य तथा पाप के फल 
सुख तथा दुःखफल की हानि, तथा न किये पुण्य तथा पापकमं के फल सुख तथा 
दुःखफल की प्राष्तिूप कृतहानि तथा अकृत का अभ्यागम ( प्राप्ति ) ऐसे दोनों 
दोष प्राप्त होंगे । (उक्त शास्त्र में कहा हुआ फल कर्ता को प्राप्त होता है इस मीमांसक 
मत से व्यभिचार दोष की शंका पूर्वंपक्षी के मत से शांकरमिश्र दिखाते हैं कि )-- 
शास्तरोक्तकर्मफल कर्ता को ही प्राप्त होता है यह नियम नहीं हो सकता, क्योंकि 


३३६ वैशेषिकसूत्रो परकार: 


च स्वगंआगिपितृकस्वस्य तेजस्विपुत्रकत्वस्य च फडस्य पुत्रपितृगामितया 
सामानाधिकरण्यमेवेति वाच्यम्‌ , श्रुतिविशेधात्‌ पितृवृप्त्यादेः पुत्रतेजस्विता- 
देरेव फढस्य श्रवणात्‌ फडान्तरस्य च गौरवपराहतत्वात्‌ । अस्तु तह्य॑पून फलं 
कत्तेरि स्वगेस्तु पितरीति चेन्न, व्यापारस्य फड़सामानधिकरण्यनियमात्‌, 
अन्यथा श्राद्धानन्तर मुक्ते पुत्रे पितुः स्वर्गो न स्यात्‌ । न स्यादिति चेन्न मुक्ते 
पितरि साङ्गादवि श्राद्धात्‌ फलं न स्यादिति तुल्यत्वात्‌ । 


'पुत्रेष्टि' पुत्र होने के लिये यज्ञ करना तथा ('पितृयज्ञ' पितरों के उत्तमलोक प्राप्ति के 
लिये किये पितृयज्ञ ) पितृयाग श्राद्ध आदि रूप कम से व्यभिचार होत! है, वह इस 
प्रकार के पुत्र के किये श्राद्धादिकमं से पितरों को उत्तम लोक प्राप्तिरूप फल की प्रामि 
होती है, ऐसा शास्त्रों में सुना जाता है। और पिता के किये हुए पुत्रेष्टि' पुत्रयज्ञ से 
पुत्र में फल होना शास्त्र में सुना जाता है। यहां पर 'स्वग को प्राप्त होनेवाले जिसके 
पितर हों' इस प्रकार अथ करने से पितृयज्ञ श्राद्ध का फल पुत्र में, तथा तेजस्वी पुत्र. 
जिसका हो ऐसा अर्थ करने से पिता में फल होने के कारण एक ही आत्मा में कमं 
तथा फल होने के कारण सामानाधिकरण्य ( एक में कमं तथा फल का रहना ) 
हो सकता है तो व्यभिचार दोष क्यों होगा' ऐसी मध्यस्थी शंका नहीं कर सकता, 
क्योंकि ऐसा अर्थ करने से श्रुति का विरोध होगा, क्योंकि श्राद्ध का पितरों की तृप्ति 
होना इत्यादिक ही तथा पुत्रेष्टि का तेजस्वी पुत्र होना ऐसा पुत्र में ही तेजस्वी होना 
. फल कहा है, उक्त शंका के अनुसार अर्थ करने-दूसरा फल मानना अन्य पदार्थ प्रधान 
वहुब्रीही. समास में अन्य पदार्थकी कल्पना करनेके कारण गौरब दोष होने से यह अथ 
पराहत (नष्ट) होगा । (उक्त पूर्वपक्षी के मत पर किसी की शंकाके आशय से शंकरमिश्च 
कहते हैं कि )--यदि ऐसा है तो पुत्रेष्टि तथा श्राद्ध करनेवाले पिता तथा पुत्र में 
उक्त कर्मों से उत्पन्न अपूर्व ( अदृष्ट ) रूप फल मानेंगे, और स्वर्गरूप फल पिता 
में और तेजस्विता पुत्र में मानेगे, ऐसा होनेसे अपूर्व तथा यागादि एक ही में रहत हैं ! 
यह नियम नहीं है तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि मध्यवर्ती व्यापार का फल के 
साथ रहने का ( सामानाधिकरण्य ) का नियम है ( अर्थात्‌ करण तथा व्यापार के 
एक ही आश्रय में रहने का नियम माननेवाले वादी आपको भी फल तथा मध्य- 
वर्ती व्यापार का एक आश्रय में रहने रूप सामानाधिकरण्य मानना ही पड़ेगा ) । 
अन्यथा (व्यापार तथा फल का सामानाधिकरण्य न मानने से) श्राद्ध के पश्चात्‌ 
पुत्र के मरने पर पिता को स्वर्गरूप फल न होगा ( अर्थात्‌ मध्यवर्ती अपूर्व के 
न होने से पिता को स्वर्ग न होगा )। ( इस पर इष्टापत्ति ( स्वीकार ) रूप 
दोष की शंका दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--पिता को स्वगं न हो ऐसा 
हम मान लेंगे तो ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि पिता के मुक्त होने पर साङ्ग 
श्राद्ध करने पर भी स्वर्गरूप फल न हो यह समान है। ( अर्थात्‌ यागादि कर्मों का 


अ० ६, आ० १, सू ५] धर्मादिफलोत्पत्तिविचार: | ३३७ 


मेवम्‌ । 'शाखदोंशत फलमनुष्ठार्ता? इत्यस्योत्सगत्त्रात्‌ कचिद्‌ बलवता 
बाघकेनापोद्यत्बात्‌ , प्रकृते च पितृपुत्रगतफनश्रवणस्यच बाधकत्वात्‌ । तथा 
सत्यतिप्रसङ्ग इति चेन्न तादृशश्रतेरेत्रातिप्रसङ्गनिवारकरत्वात्‌ । 

यत्त महादानादी स्वगमात्रमेब फलं तश्च यदुददेशेन क्रियते तट्रसमपि फलं 
जनयतीति । 

तत्तच्छम्‌ , तत्रोस्सगं बाधकाभावात्‌ बघकाभावसहिनोत्सर्गस्य नियमः 
त्वात्‌ , राज्ञादीनामुपवासाद्यनुष्ठानानापत्तेः परद्वारैत्र तत्तत्कमेणां स्रगतफहपु- 


गौण तथा मुख्यभेद से दो प्रकार का फल होता है, कारणरूप गौण है 
तथा कार्यरूप सुख आदि मुख्य फल है । उसमें जसे कारण केन रहने से कार्य 
नहीं होता तथा कार्य के उत्पन्न न होने पर कारण भी निष्फल होता है, यह समान 
ही है । ऐसा होने से जिस प्रकार पुत्र के मरने से अपूव व्यापार के अभाव से पिता 
को स्वर्गरूप फल न होगा यह आपत्ति आपने दी, इसी प्रकार पिता के मुक्त होने 
पर स्वर्गरूप मुख्य फल न होने के कारण पुत्र का किया श्राद्धकर्म निष्फल हो 
जायगा, अतः श्राद्ध के विधिवचनों में अप्रमाणता हो जायगी यह समान ही दोप 
है ) । (उक्त मीमांसकमत पर व्यभिचारशंका का समाधान करते हुए शंकर मिश्र 
नेयायिककों के सिद्धान्त के अनुसार समाधान करते हैं कि )--ऐसा नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि शास्त्रोक्त कर्मफल कर्ता को होता है यह उत्सर्ग ( सामान्य ) विधि 
होने के कारण कहीं-कहीं बलवान्‌ बाधक ( विशेष विधि ) से खंडित हो डात! है, 
प्रस्तुत में श्राद्ध का का पितरों में तथा पृत्रेष्ठि का पुत्र में फल का शास्त्र म श्रवण 
होना ही बाधक है । (ऐसा होने से कहीं-कहीं व्यभिचार होने पर भो उक्त मोमासकों 
का सामान्यक्षास्त्र विशेष विधि से भिन्नस्थल में कर्मफल कर्ता को लोगो क, यह 
सामान्यशास्त्र लगता है सर्वत्र नहीं, ऐसा होने से मीमांसकमत में व्याघात 7) । 
( आगे पुनः पुर्वपक्षिमत से शंका दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--ऐस। 
मानने से अतिप्रसंगरूप दोष हो जायगा ( अर्थात्‌ श्राद्ध का फल पिता में होने से. 
और उसमें कारण तथा व्यापार के न होने से व्यभिचार दोष होगा ) ( तो झंकर- 
मिश्र उत्तर देते हैँ कि)--उक्त श्राद्ध से पिता में फल को कहनेवाली श्रुति ही उक्त 
व्यभिचार दोष का निवारण कर सकती है। ( यहाँ चिन्तामणिकार गंगेशोपाध्याय 
का मत दिखाते हैं कि)--'महादान ( भूमिदान ) इत्यादिकों में केवल स्वर्ग ही फल 
होता है, और जिसके उद्देश से किया जाता है उससे भी स्वगफल को उत्पन्न 
करता है, अर्थात्‌ केवल दानकर्त्ता को ही स्वर्गफल होतः है यह नियम नहीं हे, 
ऐसा जो चिन्तामणिकार का मत है, वह तुच्छ ( उपेक्षणीय ) है क्योंकि यहाँ 
उत्सग ( शास्त्रोक्त फल कर्ता को होता है इस सामान्यशास्त्र ) में कोई बाधक नहीं 
है, बाधक के अभावसहित, ही उत्सगं नियम होने से. राजा धनिक इत्यादिको को 
२२ वे० 


१३८ य बेशेषिकसुश्रो परकारः 


हिश्यानुप्तानसम्भवात्‌ | सस्यग्गृहस्थाश्रमपरिपाढनाय त्रह्वाढोकावाप्िरूपे च 
फले नियम एव प्रातिरिवकफछाभिप्रायेण तूत्सगाभिधानात । 
वृत्तिकारास्तु 'शाख्देशितम्‌? इत्यादिनियम एव । पित्रादीनान्तु यत्‌ फलं 
तच्छाद्वादौ ्राह्मणानामाशीमन्त्रानुभावात, 'कृताथोस्ते पितरो भूयासुः इति 
पितयज्ञे । पुत्रेष्टी तु सन्तुशनामृत्विजामाशोदीनात-'तेजस्वबी वचस्वयन्नादस्ते 
पत्रो भूयात्‌? इत्यादेः, जाङ्गलिकमन्त्रपाठादिव सपद्ष्रस्य विषापहारण- 
मित्याहुः ।। ५ ।। 
त त ला त त त का 
दूसरे के द्वारा ही उन-उन पुण्यविशेष कर्मों को कराकर अपने को फल होने के 


उद्देश से धर्मकमं को आचरण से फलप्राप्ति होने के कारण स्वयं उपवासादि रूप 
धर्मकर्म के आचरण की आवश्यकता न होगी ( यहाँ यदि पट द्वारा भी ब्रतादि 
धनिक लोक में कराते हैं इस विषय में इष्टापत्ति मानेंगे ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं 
कर सकता, क्योंकि 'गभिणी सूतिका नक्तं कुमारी च रजस्वला यदाशुद्धा तदा केन 
कारयेत्‌' अर्थात्‌ गभिणी तथा सूतकादि अवस्था में जब अशुद्धि हो तब किससे 
ब्रतादि कराये तथा आद्योपवासे प्राणान्ते अन्तरा मृतसूतके तत्र काम्यब्रतं कुर्याद्‌ 
दानाचंन-विवजंनात्‌ । कामना से किये उपवास के बीच में मृताशौच में दान तथा 
पूजा छोड़कर व्रत का त्याग न करे इत्यादि धमंशास्त्र से आशझौचादिकों में भी व्रत 
का त्याग करना अनुचित है ऐसा दिखाई पड़ने से वाधक के न रहने पर भी दूसरे से 
ब्रतादि कराने की आपत्ति होगी यह भी विचारणीय है ) । ( आगे कहीं-कहीं नियम 
दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--अच्छी तरह गृहास्थाश्रम के धम के परि- 
पालनरूप पुण्यकर्म का तो ब्रह्मलोक की प्राप्तिरूप फल में नियम ही हैं, क्योंकि 
प्रत्येक कर्म के फल के अभिप्राय ही से उत्सगं ( शास्त्रोक्त कमं का फल कर्ताको 
होता है यह सामान्यशास्त्र कहा है। ( अर्थात्‌ प्रत्येक कमं के फल के आशय से ही 
उक्त उत्सग होने से श्राद्धादिकों में भी पुत्रादि कर्त्तामें ब्रह्मलोकप्राप्ति आदि रूप 
फल है ही यह यहां तात्पयं है )। ( मणिमन्त्र आदि के न्याय से पितरों को 
श्राद्धकमं से व्यतृप्तिर्ष फल माननेवाले वृत्तिकार का मत दिखाते हुए शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )--मीमांसकों का 'शास्त्रदेशित' इत्यादि कर्ता ही को फल प्राप्त होना 
इत्यादि कथन नियमरूप ही है पिता इत्यादिको को जो श्राद्ध से फल होता है वह 
ब्राह्मणादिकों के आर्शीवाद देने के मन्त्रों के पाठ के प्रभाव से होता है, क्योंकि 'कृता- 
थास्ते पितरो भूयास्‌ः' तेरे पितर कृताथ हों ऐसा श्राद्ध में ( फल सुना जाता है ) 
ओर पुत्रेष्ठि में सन्तुष्ट हुए ऋत्विज नामक (ब्राह्मणविशेषों) के आशिर्वाद से ( पुत्र 
में तेजस्विता होती है) क्योंकि 'तेजस्वी वचस्वनादस्ते पुत्रो शयात्‌' तेरा पूत्र तेजस्वी 
बलवान्‌, अन्नभोक्ता हो, ऐसा फल सुनाई देता है, अतः जंगल में सर्पादिकों को पक- 
नेवाळे विषवैद्यो के मन्त्रपाठ से सपं से दंश किये.प्राणियों का विष जसे नष्ट 


अ० ६, आ० १, सू० ६-७ |] धमोदिफलोत्पत्तिविचार: ३३९ 


अदुष्टानां यथाशास्त्रमनुबतमानानां भोजनात्‌ ठप्रानामाशोदीनात्‌ तत्‌ 

फलं न तु दुष्टानां पात्रत्वेन निषिद्धानामपि कुण्डगो छकप्रभ्रुतोनामित्याइ--- 
तद्दृष्टभोःने न बिद्यते ॥ ६ ॥ 

तदित्याशोदीनकलं परामृशति, दुष्टा ब्राह्मणाः पात्रानधिकारिणोयत्र श्राद्धे 
भोज्यन्ते तत्र पितरि तत्‌ फलं न विद्यते न भवतीत्यथ: | श्राद्धझलमेव वा न 
भवति विदरोत्वर्थः ॥ $॥ 

के ते दुष्टा इति दुष्टळक्षणमाह-- 

दृष्टं हिंसायाम्‌ ॥ ७ ॥ 


होता है ( उसो प्रकार ब्राह्मणों के आर्शीवाद से श्राद्ध तथा पृश्रैष्टि में भी ब्राह्मणों 
के आशीर्वाद मन्त्रपाठ से पितर आदि को फल होता है। ऐसा प्राचीन वैशेषिक 
सूत्र के व्याख्याता वृत्तिकार का मत है, किन्तु शंकरमिश्र ने 'आहुः' इस पद से उक्त 
मत पर अश्रद्धा प्रकट की है, क्योंकि वृत्तिकार के मत में भिन्न-भिन्न कार्यकारणभाव 
की कल्पना करनी पड़ती है ।। ५ ॥ | 


शास्त्र के अनुसार स्वयं धम का आचरण करनेवाले अतएव दोषरहित ब्राह्मणों 
के भोजन से तृप्त होकर आशीर्वाद में पढ़े हुए मन्त्रपाठ से उक्त स्वर्गादि रूप फल 
होता है न कि दोषयुक्त होने से शास्त्र में दानपात्र होने को जिनका निषेध है ऐसे 
कुण्ड ( पति को विद्यमानता में व्यभिचारकर्म से उत्पन्न ) तथा गोलक ( पति के 
मरने पर स्त्रियों के व्यभिचारकर्म से उत्पन्न ) इत्यादि संकरजाति के ब्राह्मणों के 
आशीर्वाद मंत्रपाठ से यह अग्रिम सूत्र में सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थें--तत्‌ = वह पुण्यकमं, दुष्टभोजने = दोष युक्त ब्राह्मणों को भोजन 
कराने में, न विद्यते=-नहीं होता है ॥ ६ ॥। 

भावाथ -पूर्वप्रदर्शित श्राद्वादि पुण्यकमे का पितरों को स्वर्गादिरूप फल 
दोषरहित ब्राह्मणों के श्राद्ध में भोजन कराने से ही होता है न कि कुण्ड, गोल- 
कादि दोष युक्त होने से शास्त्र में निषिद्ध ब्राह्मणों को भोजन कराने से ॥ ६ ॥ 

उपस्कार--सूत्र के 'तत्‌' इस पद से आशीर्वाद देने का फल लिया जाता है, 
दुष्ट ब्राह्मण जो भोजन के पात्र पर बेठने के अधिकारी नहीं हैं, जिस श्राद्धकर्म 
में भोजन कराये जाते हैं, उस श्राद्ध में पितरों को उस श्राद्ध का स्वगं, तृप्ति आदि 
फल न विद्यते अर्थात्‌ नहीं होता यह सूत्र का अर्थ है। अथवा श्राद्धकर्म का फल ही 
पितरों में नहीं होता यह सूत्र का अथे है ॥ ६ ॥ 

वे दुष्ट ब्राह्मण कौन हैं? इस प्रश्न के उत्तर में दुष्ट ब्राह्मणों का सूत्रकार 
लक्षण कहते हैं -- 


हि पदपदार्थे-दुष्टं = दोषयुक्तता है, हिसायां = हिसा द्रोह आदि निषिद्ध कर्म 
में ॥ ७॥ 


६४० ,  वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


हिंसायामिति निर्षिद्रकममात्रोपडक्षणम्‌ । तेन निषिद्धे कर्मणि प्रवृत्तं 
पुरुषं दृष्ठं विजानीयादित्यथ: ॥ ७ ॥। 

न केवलं दष्टब्राह्मणस्य श्राद्ध निमन्त्रितस्य भोजनेन फलाभावः किन्तु पाप- 
मपि भवरीत्याह-- 

तस्य सममिव्याहारतो दोषः ॥ ८ ॥ 

तस्य निषिद्धे कमणि प्रवृत्तस्य ब्राह्मणस्य समभिव्याहारात्‌ एकपङक्तिभो ज- 
नसहशयनसहाध्ययनादि लक्षणात्‌ दोषः पापमित्यथः ॥ ८॥। 

तत्‌ किमदुष्टसमभिव्याहाराद्पि दोष एव ? नेत्याह 


तददृष्टं न बिद्यते ॥ ९ 


भाषाथ हिसा, द्रोह आदि निषिद्ध कर्मो में प्रवृत्त ब्राह्मणों को दुष्ट समझना 
चाहिये ।। ७ । 

उपस्कार--सूत्र के 'हिसायां इस हिसारूप दोष से शास्त्र में निषिद्ध सम्पूण 
कमो की सूचना होती है। इससे निषिद्ध कर्मो में प्रवृत्त होनेवाले ब्राह्मण को दुष्ट 

जनाना चाहिये; यह सूत्र का अर्थ है ॥ ७ ॥। 

केवळ श्राद्ध में निमन्त्रण दिये उक्त दुष्टलक्षण वाले ब्राह्मण के भोजन से उस 
श्राद्धकमं का फल नहीं होता इतना ही नहीं है किन्तु दुष्ट ब्राह्मणों को भोजन 
कराने से उलटे पाप भी होता है । इस आशय से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ --तस्य = उस दृष्ट ब्राह्मण के, समभिव्याहात:==संसग से, दोष 
पाप भी होता है ॥ ८ ॥ | 

भावाथ--केवल दृष्ट ब्राह्मण को श्राद्ध में भोजन कराने से श्राद्ध का फल नहीं 
होता इतना ही नहीं, किन्तु दुष्ट ब्राह्मण के साथ एक पंक्ति में भोजन करना, एक- 
साथ सोना, बैठना इत्यादि रूप संसर्ग होने से पाप भी लगता है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार--उस हिसादि दुष्टकर्मों के आचरण में प्रवृत्त दोनेवाले दुष्ट 
ब्राह्मण के एक पंक्ति में बेठ कर भोजन करना, एकसाथ एक शय्या पर निद्रा करना 
तथा एक आसन पर साथ बेठना, एकसाथ पढ़ना इत्यादि रूप समभिव्याहार 
( संसर्ग ) दोष से भी, पाप भी होता है यह सूत्र का अर्थ है ॥ ८ ॥ 

तो क्या दोष रहित ब्राह्मण के उक्तरूप संसर्ग से भी दोष होता है ? इस प्रश्न 
के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--तत्‌ = वह दोष ( पाप ), अदुष्टे दोषरहित ब्राह्मण के संसग 
करने पर, न विद्यते नहीं होता है ॥ ९ 

भावार्थ--दृष्ट ब्राह्मण के समान शास्त्र के अनुसार आचरण करनेवाले दोष- 
रहित ब्राह्मण के संसग करने में दोष ( पाप ) नहीं होता ॥ ९ ॥ 


अ० ६, आ० १, सू० ९-१० ] धममोदिफछोत्पत्तिविचारः ३४१ 


तत्‌ पापमदुष्टे यथाशास्रं ठपवट्रमाणे बराह्मणे श्राद्ध भोजिते न विद्यते न 
भवतोत्य्थ: ॥ ९ ॥ | 

ननु सत्यात्रामतिळग्भे यत्र श्राद्धदातादी प्रथमं दुष्टा एव निमन्त्रिताः कमेण 
तु सत्पात्रमनिलम्भे किं विधेयभित्यत्राहु-- 

पुनवि शिष्टे प्रवृत्ति; ॥ १ ०॥ 

श्राद्ध प्रतिप्रदे वा विशिष्टा यथाशाखमनुव॒तमाना यदि लम्यन्ते तद्‌ निम- 
न्त्रितानपि निन्द्यान्‌ पारहृत्य तानेव भोजयेत्‌ । न नि्भन्त्रिता नप्नत्याचक्षता 
इति तु सत्पात्रपरम । निन्द्यांस्तु निमन्त्रितान्‌ द्रविणदानादिना सन्तोषयेत्‌ ॥१०॥ 

यत्र स्बापेक्षया विशिष्टा न ढभ्यन्ते श्राद्धदानादी तत्राह- 
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जपस्कार--वह पाप शास्त्रानुसार व्यवहार ( आचरण ) करनेवाले तथा 
पूर्वोक्त हिसादि दोप से रहित ब्राह्मण को थाद्ध में भोजन कराने पर 'न विद्यते' 
अर्थात्‌ नहीं होता यह सूत्र का अथ है ॥ ९॥ | 

उत्तम सत्पात्र अदृष्ट ब्राह्मण के न मिलने से जिस श्राद्ध, दान आदि कम में 
प्रथम दुष्ट ही ब्राह्मण को निमन्त्रण दिया हो और पश्चात्‌ दोषरहित शास्त्रानुसार 
आचरण करनेवाला ब्राह्मण मिल जाय तो श्राद्धकर्ता क्या करे? इस प्रश्न के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हँ" 

पढ्पदाथ- पुन: = फिर, विशिष्टे = सत्पात्ररूप विशिष्ट ब्राह्मण के मिलने पर, 
प्रदृत्तिः==श्राद्ध करने में प्रवृत्ति होती है ॥ १० ॥ 


भावाथ--यदि दुष्ट ब्राह्मण को भोजन कराया हुआ श्राद्धकर्म होने के पश्चात्‌ 
दोपरहित सत्पात्र ब्राह्मण मिल जाय तो उसे निमन्त्रण देकर पुनः श्राद्धकर्म 
करे ॥ १० ॥ 

उपस्कार--श्राद्ध तथा प्रतिग्रह कर्म में शास्त्रानुसार आचरण करनेवाले विशिष्ट 
ब्राह्मण यदि पश्चात्‌ प्राप्त हो तो पूर्व में निमन्त्रण दिये हुए भी निन्दायोग्य दुष्ट 
ब्राह्मणों का परित्याग कर विशिष्ट सत्यात्र ब्राह्मणों को ही भोजन करावे ( अर्थात्‌ 
दुष्ट ब्राह्मण को भोजन कराया हुआ श्राद्ध व्यथ होने से पुनः श्राद्धकर्म करे ) । 
क्योंकि 'न निमंत्रितात्‌ भ्रत्याचक्षीत्‌' निमंत्रित ब्राह्मण को जवाब न दे | यह घमंशास्त्र 
का वचन सत्यात्र ब्रामण के विषय में है । जो निन्दायोग्य दुष्ट ब्राह्माण पूव में 
निमन्त्रित हो उन्हें द्रविण ( धन ) आदि देकर सन्तुष्ट करे ॥ १० ॥ | 


जिस श्राद्ध तथा दान आदि में श्राद्धकर्ता से विशिष्ट (उत्तम) ब्राह्मण न मिलें, 
उसमें क्या कर्तब्य है ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 


३४२ वैशेषिकसूत्रो परका र: 


समे हीने वा प्रवृत्तिः ॥ ११ ॥ 

समे स्वसहशे, हीने स्वापेक्षया गुणादिना न्यूने, अदुष्टे पात्रे श्राद्धदानादो 
प्रवृत्तिस्तेषामेवाशोदोनात्‌ पितरि सुखमित्यथः । निषिद्धानां पर त्यागो न त्वदु- 
ष्टानां समहीनानामपीति भावः ॥ ११ ॥ 

श्राद्ध दानादो च सम्प्रदानसाद्गुण्येन धर्मात्पत्तिमभिधाय ताहशाद्पादा- 
FF ह राही ड लाहान येन धर्मोत्पत्तिमभिधाय तादृशादपाद्‌ 

एतेन हीनसमविशिष्टधार्मिकेम्य! परस्वादानं व्याख्यातम्‌ ॥ १२॥ 
यथोत्तरं घर्मोत्कषः, होनग्दपि भूम्यादिप्रतिम्रहे , स मादपि, स्वापेक्षया विशि- 


पद्पदाथ--समे = सामान, हीने वा = अथवा अपने से हीन, ब्राह्मण में, प्रवृत्ति: = 

प्रवृत्ति करना ॥ ११ ॥ 

भावाथं--यदि श्राद्धकर्ता से दोषरहित ब्राह्माण समान हो अथवा हीन हो, ऐसे 
ब्राह्मण के श्राद्ध, दान आदि कम में आशिर्वाद से श्राद्धादिकों का फल होता है॥ ११ ॥ 

उपस्कार--अपने कर्ता को आचरणादिकों से समान अथवा कर्ता की अपेक्षा 
गुणादिकों में न्यून, दोषरहित सत्यात्र ब्राह्मण को निमन्त्रण देकर श्राद्ध, दानादि, कमे 
में प्रवृत्ति होने से उक्त ब्राह्मणों के आशिर्वाद देने से पिता में श्राद्ध का फल स्वर्गादि 
सुख होता है, यह सूत्र का अर्थ है। दोषयुक्त होने से निषिद्ध ब्राह्मणों का ही 
त्याग करना चाहिये न कि दोषरहित सत्पात्र ब्राह्मणों को जो कर्ता के गुणों में 
समान अथवा हीन हो उनका भी । यह आशय है ॥ ११ ॥ 

इस प्रकार श्राद्ध तथा दानादि कर्मो में दान लेने तथा श्राद्धभोजन करनेवाले 
ब्राह्मणों के उत्तम गुणों के कारण धम की उत्पत्ति होती है यह कहकर ऐसे ही 
श्राद्धकर्ता तथा. दान देनेवाले के उत्तम गुणों के अनुसार भी धमं की उत्पत्ति की 
अनिदेश समानता से सूत्रकारा वर्णन करते है-- 

पदपदार्थ--एतेन = इस कथन से, हीनसमाविदिष्टधामिकेम्यः = गुणादिकों 
में न्यून, समान तथा अधिक धर्मकार्य करनेवालों से, परस्वादानं = प्रतिग्रहरूप 
दूसरे के धन का ग्रहण, व्याख्यातं = व्याख्या किया गया ॥ १२ ॥ 

मावार्थ--जिस प्रकार दोषरहित सत्पात्र कर्मकर्ता से गुण में समान, हीन 
तथा अधिक गुण वाले ब्राह्मणों को श्राद्ध में भोजन कराने, दान देने इत्य दि पुण्य 
कमं से फल होता है, उसी प्रकार प्रतिग्रह लेनेवाले ब्राह्मणों से श्राद्ध, दान आदि कर्म 
करनेवाले कर्मकर्ता गुणादिकों में न्यून, समान अथवा अधिक धामिक ( धर्मात्मा ) 
हो तो उस श्राद्धभोजन, तथा प्रतिग्रह से भोजन क्वरानेवाले तथा दान लेनेवाले 
ब्राह्मण को भी पुण्य उत्तम फल प्राप्त होता है, यह व्याख्या की गई है ॥ १२॥ 

'उपस्कार-- प्रतिग्रह, भोजनादि कर्ता ब्राह्मण को अपने से गुण में हीन भी दाता 
से भूमि आदि का दान लेने में तथा समान, दान लेनेवाले से गुणों में अधिक भी 
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छादपि धार्मिकात्‌ धम इत्यथः । परस्वादानं परस्मात्‌ स्वस्य धनस्यादानं 
प्रतिग्रहः । 

वृक्तिकारास्तु परस्वादानं चौयौदिना परस्वग्रहणं व्याख्यातम्‌। तथाच 
श्रतिः:-'शुद्रात्‌ सप्तमे वेश्याददशमे क्षत्रियात्‌ पञ्चदशे ब्राह्मणात्‌ प्राण संशये'इति । 
क्रुधापीडितमात्मान कुटुम्बं पा रक्षितुं सप्त दिनान्याहारमप्राप्य शु द्रभक्ष्यापह!र: 
कायः, एवं दशदिनान्याहारमप्राप्य वैश्यात्‌ , पञ्चदश दिनान्याहारनाप्य 
क्षत्रियात्‌, प्राणसंशये ब्राह्मणात्‌ भक्ष्यापहरणं न दोषायेत्याहुः ॥ १२ || 

न केवलं प्राणसंशये परस्बादानं न निषिद्धं किन्तु तस्यां दशायामपहतु ये न 
प्रयच्छन्त तेषां बघोऽपि कार्यो न ताबता घर्महानिरघमप्रादु्भीबो वेत्याह 


तथा विरुद्धानां त्यागः ॥१३॥ 


धर्मात्मा से दान लेने से पूर्व २ की अपेक्षा से उत्तर? में अधिक उत्कृष्ट धम होता है 
यह सूत्र का अथ हैं। पर ( दूसरे ) से 'स्व' अर्थात्‌ धन का आदान ग्रहण करना 
ही प्रतिग्रहरूप परस्वादान इस सूत्र के शब्द का अर्थ है। वृत्तिकराने से चौर्यादि 
कमं से दूसरे का धन लेना परस्वादान शब्द का अर्थे है एसी व्याख्या की है, इसी से 
श्रुति भी कहती है--'शूद्रात (शूद्र से), सप्तमे (सातवें) दिन, वेश्यातु ( वेश्य से ) 
दशमे ( दसवें ) दिन, क्षत्रियात (क्षत्रिय से) पंचदश ( पन्द्रहवं ) दिन. ब्राह्मणात्‌ 
(ब्राह्मण से) प्राणसंशषे ( प्राण वचने का संदेह होने पर ), अर्थात्‌ क्षुधा से पीडित 
अपनी या कुटुम्ब ( परिवार ) की रक्षा करने के लिये सात दिन तक भोजन 
न मिलने पर शूद्र के खानेयोग्य अन्न का अपहरण ( चोरी ) करना । इसी प्रकार 
दस दिन भोजन न पाने पर वैश्य से, पन्द्रह दिन भोजन न मिलने पर क्षत्रिय से, 
तथा प्राण बचने का संदेह होने पर ब्राह्मण से भक्ष्य पदार्थ का अपहरण करने में 
दोष नहीं होता, इस प्रकार ॥ १२ ॥ 

केवल प्राणसंशय में परधन का अपहरण पापजनक नहीं होता, ऐसा नहीं किन्तु 
उस अवस्था में जो चोरी करने में प्रतिबन्ध करते हैं ( रोकते हैं ) उनको मार भी 
देना चाहिये, उससे कोई धमं की हानि, अथवा अधर्म नहीं होता इस आशय से 
सुश्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ-तथा = निषिद्ध नहीं है, विरुद्धानां विरोध करनेवालों का, 
त्यागः = त्याग करना ( हटाना ) ॥ १३ ॥ 

भावार्थ--प्राणों के संदेहकाल में परत्व का ग्रहण करने में जो विरोध करे 
उनका त्याग, हटाना भी पापजनक निषिद्ध नहीं है । अर्थात्‌ 'आते हुए आततायी 
को मार दे’ इत्यादि पूर्वोक्त वचन के अनुसार कुछ नियमित कम भी पापजनक नहीं 
होते ॥ १३ ॥ 


३४४ बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


तस्यां दशायां विरुद्धानां विपरोतमाचरतां त्यागो वधः कार्य इत्यथः । 
तदुक्तम्‌ | | 
कमणा येन केनापि मृदुना दारुणेन वा । 
उद्धरेहोनमारमानं समर्थो धमंमाचरेत्‌ ॥ इति १३॥ 
ननु चाबिशेषेणेच परस्य वधः, नेत्याह -- 
होने परे त्याग: | १४ ॥ | 
यदि स्वस्माद्धीन: परो अचति योइपहृतु न ददाति तस्य झुद्रादेम्त्यागो 
वध: ॥ (४ ॥ 
सममधिकृत्याह-- 
समे आत्मत्यागः परत्यागों वा ॥ १५ ॥ 


` उपस्क्रार--उस प्राणसंदेह की अवस्था में विरोध अर्थात्‌ विपरीत (प्रतिफल) 

कर्म करनेवाले विरोधियों का त्याग अर्थात्‌ वध (मार देना) इत्यादि करने से भी 
दोष नहीं होता । ऐसा सूत्र का अर्थ है। (यह दृत्तिकार के मत के अनुसार ही इस सूत्र 
की व्याख्या शंकरमिश्र ने की है यह स्पष्ट मालुम पड़ता है)। (उक्त विषय में' प्रमाण 
देते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--यह 'कमंणा = कर्म से, येन केनापि = जिस 
किसी भी, मृदुना = सरल छोटे, दारुणेन वा = अथवा कठिन कमं से, उद्ध- 
रेन्‌=रक्षा करे, दीन=दी,नं आत्मानं =अपने शरीर की, समर्थः = समर्थ होता हुआ, 
धर्म = धर्म को, आचरेत्‌म्करे, इति=ऐसा धमंशास्त्र में कहा है ॥ १३॥ . 

क्या सामान्यरूप से चाहे जिसका वध करे'? इस शांका के समाधानाथ सूत्रकार 

पद्पदाथ--हीने=्अपने से न्यून, परे = रोकने वाले पराये में, , त्यागः = वध- 
रूप त्याग करे ।। १३ ॥ 

भावाथ--यदि वह प्रतिबन्ध करनेवाला अपने से हीन हो तो उसका वधरूप 
त्याग करना ॥ १३॥ 

उपस्कार-यदि अपने से (प्राणसंदेह में चोरी करनेवाले से) रोकनेवाला पर- 
पुरुष जो चोरी न करने देता हो ऐसे शूद्र आदि हीनवणं का वधरूप त्याग 

रना ¡¦ १३ ॥ 

यदि चोरी करने में प्रतिबन्ध करनेवाला ममान हो तो उसके विषय में सूत्र- 
झा कहते हुँ--- | 

रदूपदाथ--समेऱ्स गुण में समान, प्रतिबंधक में, आत्मत्याग:-अपने शरीर का 
त्याग, परत्यार दा = अथवा पर ( प्रतिबन्धक दूसरे का) का वधरूप त्याग 
करना ॥ ६६६: 
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यदि स्वसद्दशो ब्राह्मण एव विरोधी भवति तदात्मन एवोपवासादिना त्या- 
गो 5बसाद: कर्तव्य: । यदि स्वस्य कुटम्बस्य वा रक्षाप्रकारो न दृश्यते विरोधश्च 
सभो भवति तदा तस्येव त्यागो बघ इत्यथः ॥ १५ ॥ 

तत्‌ कि स्वापेक्षया यदि डिशिष्टो भवति विरोधी तदा तष्यापि दघ एब 
कायः ! नेत्याह-- 

विशिष्टे आत्मत्याग इति ॥ १६ ॥ 

स्वापेक्षया विशिष्ट वेदाध्ययनादिना उत्कृष्टे बिरोधिनि आत्मन एव त्यागो 
विधेयः । प्राणसंशये सत्वप्यात्ममरणमेवाभिप्रेयात्‌ न तु ब्राह्मणं हन्या।दत्यथः । 
इति राहिकपरिसमाप्तो ॥ १६॥ 

इति श्रोशाङ्करे देशेषिकसूत्रोपस्कारे षष्ठाध्यायस्य 
प्रथममाहिकप । 


का ल ee टन कस कम नल न ने 

भावार्थ--यदि प्राणसंदेह में चोरी करने के समय अपने समान गुणवाला 
ब्राह्मण ही विरोधी हो तो उपवासादिक से अपना शरीर छोड़ दे अथवा यदि परिवार 
के रक्षा का कोई दूसरा उपाय न रहते समान आदि विरोधी हो तो उसी का वधरूप 
त्याग करना ॥ १५ ॥ 

उपस्कार- यदि अपने समान ब्राह्मण ही विरोधी हो तो अपना ही अनशनादि 
उपाय से त्याग अर्थात्‌ नाश करे और यदि कुटुम्बरक्षा का कोई चोरी के सिवाय 
उपाय न दिखाई पडे और विरोधी ( रोक्रनेवाला) अपने समान हो तो उसी का वधरूप 
त्याग करे, यह सूत्र का अथ है ॥ १५॥। 

तो क्या अपने से विरोध करनेवाला गुण में अधिक हो तो उसका भी वध ही 
करना ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं, नहीं-- 

पदपदार्े--विशिष्टे -->अधिक में, आत्मत्यागः = अपना त्याग करना, इति = 
इस प्रकार ॥ १६ ॥ | 

भावाथ--यदि प्राणसंरेह के समय चोरी करने में अपसे गुणों से अधिक 
विशिष्ट ब्राह्मण आदि विरोधी हो तो अपना ही वघरूप त्याग करना ॥ १६ ॥ 

उपस्क्रार--प्राणसंदेह में चोरी करनेवाले अपनी अपेक्षा से वेदाध्ययनादि धम- 
कार्य के करने के कारण विशिष्ट उत्कृष्ट विरोध करनेवाले ब्राह्मण आदि हों तो 
अपना ही वधरूप त्याग करे । प्राणों के संदेह के समय के आने पर भी अपने 
मर जाने की इच्छा करे नकि ब्राह्मण की हत्या करे, यह सूत्र का अर्थ है। सूत्र में 
“इति' शब्द का अर्थ है आहह्वक को समाप्ति ॥ १६॥ 

इस प्रकार शंकरमिश्चकृत विशेषिकसूत्रोपस्कारव्याख्या में 
षष्ठाध्याय का प्रथम आहिक समाप्त हुआ। 


Fn क 


पष्ठाध्याये द्वितीयाहिकम 


एवं पूबोहिके वैदिकी प्रमा गुणजन्येति तदुत्पत्तौ गुणाभिधानमू, 'शाख्र- 
देशितं फलमनुष्ठातरि’ इति विवेचनम्‌ , निषिद्धाचरणेऽपि प्रत्यवायानुत्पत्ति: 
कस्याख्चिद्दशायामित्यस्य विवेचनङ्च वृत्तम्‌ । अधुना 'यतोऽभ्युद्यनिःश्रेयस- 
सिद्धिः इति द्वितीयं सुत्रं व्याचिख्याप्रुविशेषतो घर्मोत्पन्तिपरीक्षायां वर्त्तिष्य- 
माणायामाह -- 

दष्टादृष्टप्रयोजनानां दृष्टाभावे प्रयोजनमभ्युदयाय ॥ १॥ 

दृष्टप्रयोजनानि कृषिवाणिज्यराजसेवादीनि, अदृष्टप्रयोजनानि यागदान- 

ब्रह्मचर्योदोनि, एतेषां कमणां मध्ये यत्र दृष्टं प्रयोजनं नोपळभ्यते तत्रादृष्ट 


Re त लक जि ना डड डी 
इस प्रकार षष्ठाध्याय के प्रथम आह्निक में वेद का यथार्थ ज्ञान वक्ता के वाक्याथ 


के यथाथ ज्ञानरूप गुण से उत्पन्न होता है, इस विषय में गुणों का कथन किया गया 
तथा 'शास्त्रोक्त कमं का फल अनुष्ठाता (कर्मकर्ता) को होता है” इस महषि जैमिनि 
के सूत्र का विवेचन ( समालोचना ), तथा अवस्थाविशेष में निषिद्ध हिसादि कर्म 
करने से भी प्रत्यवायो (दोषों) का न होना इसका विवेचन (अच्छी तरह विचार) 
किया गया । सम्प्रति 'यतोऽभ्युदय निःश्रेयससिद्धिः स॒ धमः’ जिससे ऐहिक तथा 
पारलोकिक सुख एवं निःश्रेयस (मोक्ष) की सिद्धि हो उसे धर्म कहते हैं । इस प्रथमा- 
च्याय प्रथमाल्विक के द्वितीय सूत्र की स्वयं व्याख्या करने की इच्छा रखते हुए सूत्र- 
कार विशेषरूप से धर्म की उत्पत्ति की आगे परीक्षा करते हुए कहते हैं-- 


पदपदाथ--रष्टारष्ठप्रयोजानानां = प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष फल देनेवाले दो 
प्रकार के कर्मों में, दृष्ठाभावे = प्रत्यक्ष फल न रहते, प्रयोजनं = फल, अभ्युदयस्य = 
अभ्युदय ( तत्वज्ञानरूप ) के लिये होता है ॥ १॥ 

भावाथे-प्रथमाध्याय प्रथम आह्लिक में वर्णन किये हुए घमं में से कृषि, 
वणिज्य-व्यापार, राजसेवा इत्यादि प्रत्यक्ष घनप्राप्तिरूप फल को देनेवाले, तथा यज्ञ, 
दान तथा ब्रह्मचयं आदि अदृष्ट फल के देनेवाले ऐसे दो प्रकार के कर्मो से जिन 
कर्मो का प्रत्यक्ष फल नहीं होता उनमें अदृष्ट फल है ऐसी कल्पना की जाती है, वह 
फल है अभ्युदय ( स्वग ) अथवा मुक्तिदायक तत्वज्ञान ॥ १॥ 

उपस्कार--कृषि ( खेती ), वाणिज्य-व्यापार, राजा आदि धनिकों की सेवा 
इत्यादि कम प्रत्यक्ष धनप्राप्त्यादि सुख फल देनेवाले, तथा यज्ञ, दान, ब्रह्मचर्य, व्रत 
इत्यादि कर्म अदृष्ट ( अप्रत्यक्ष स्वर्गादि ) फल देनेवाले कर्म होते हैं, इन दो प्रकार 
के कर्मो में से जिन कर्मों का प्रत्यक्ष फल देखने में नहीं आता, उनमें अदृष्ट फल की 
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प्रयोजनं कल्पनोयं, तञ्चाभ्युद्याय तत्त्वज्ञानाय । यद्वा अभ्युदयायेति चतुर्थी 
प्रथमार्थे तेन फळमभ्युदय इत्यथे:। अदृष्टं फडमपूबमेब तद्‌ यदि योगजं 
तदाऽभ्युदय आत्मसाक्षात्कारः । यदि च यागदानादिजं तदाऽभ्युदृयः स्वगः | 
तत्रापि यथा दोग्धि पचतीत्यादिक्रिया सद्यःफलिका, बपति कषतोऱ्यादिक्रिया 
च विळम्बभाविफळा तथा यजति ददाति ब्रह्मचय चरतीत्यादिक्रिया ताबत्‌ 
सराःफलिका न भवति तादृशस्य फळलस्यानुपळब्येः। न च धामिकतया 
ज्ञानाल्लामादिकमेव फढम्‌, प्रच्छन्न ब्रह्मचयोदि चरतां ततफडानुद्देशात्‌ 
तस्माञ्चिरभा।वस्वर्गादिक्मेव फलं तच्चाझुतरविनाशिन्याः क्रियाया न साक्षा- 
दित्यान्तराछिकं क्रियाफबयोः समानांधकरणमपूव पर्यस्यति ॥ १ ॥ 


a TARE 


कल्पना करनी होगी, वह अदृष्ट फल है स्वगसुख, अथवा मोक्षदायक आत्मतत्व 
ज्ञान अथवा सूत्र के 'अभ्युदयाय' इस अभ्युदय शब्दरूप प्रातिपादिक के अन्त में चतुर्थी 
विभक्ति अभ्युदयः? ऐसे प्रथमा विभक्ति के अथं में है, जिससे अदप्ट कर्मों का फल 
अभ्युदय है ऐसा अथं होता है । अदृष्ट नामक फल अपूर्व कहाता है, वह यदि योगा- 
भ्यास से उत्पन्न हो तो आत्मा के तत्व का साक्षात्कार होना अभ्युदय कहाता है, और 
यदि यज्ञ तथा दानादि कर्मों से उत्पन्न हो तो स्वर्गसुख अभ्युदय कहाता है । उनमें 
भी जिस प्रकार 'दोग्धि' दुहता है, 'पचति” पकाता है, इत्यादि क्रिया दूध, भात 
इत्यादि तत्काल फल देती है, 'वपति' बीज बोता है, 'कषंति' हल चलाता है इत्यादि 
क्रिया विलम्ब से फल देतीं है, उस प्रकार 'यजति' याग करता है, 'ददाति'दान करता 
है, ब्रह्म चर्य चर्रात' ब्रह्मचयंत्रत का आचरण करता है इत्यादि क्रिया तत्काल फल 
नहीं देती, क्योंकि उनका उसी समय'कोई फल नहीं मिलता । 'यज्ञादि कर्म करनेवाला 
मुझे लोग धर्मात्मा समझ कर घनादि देंगे इसलिये धनलाभ होना तत्काल ही यज्ञादि 
कर्म का फल क्यों न माना जाय, ऐसी शंका यहाँ नहीं हो सकती । क्योंकि गुप्तरूप 
व्रत, दान आदि कमं करनेवालों की उक्तरूप फल के उद्देश से गुप्त ब्रह्माचयंब्रत 
आदि नहीं करते । इस कारण विलम्ब से कालान्तर में होनेवाला स्वगसुखादिक 
ही फल हो सकता है, और वह शीघ्र नष्ट होनेवाले यज्ञ आदि कर्मो का साक्षात्‌ 
(प्रत्यक्ष) फल नहीं हो सकता । इस कारण आन्तरालिक ( कमं तथा स्वर्ग के बीच में 
होनेवाला ) यज्ञादि क्रिया कर्ता को काछान्तर में स्वगंसुख को प्राप्त करनेवाले आत्मा 
में रहने से समानाधिकरण ( एक आश्रय में वतमान ) अपूर्वं ( अदृष्ट ) नामक 
मध्यवर्ती व्यापार है जिसे धमं कहते हैं यह पयवासित (अन्त में निश्चित) होता है । 
अर्थात्‌ चिरकाल में अदष्टफल देनेवाले यज्ञ, ब्रह्मचर्यं आदि कर्मो का स्वर्गादि फल 
अवश्य मानना होगा, किन्तु स्वगसुखरूप उक्त यागादि कर्मों के करने के पश्चात्‌ नष्ट 
हो जाने से नहीं हो सकता इसलिये उसका व्यापाररूप पुण्य का अपूव ( अदृष्ट ) 
अवश्य मानना होगा ॥ १॥ | 


३४८ ` वैशेषिकसूत्र पस्कारः 


अदृष्टफडानि कमोणि परिसञ्चष्टे— 
गे । स्‌ © | 
अभिषेचनो-पवास-त्रह्मचय-गुरुकुलवास-वानप्रस्थ-यज्ञ-दान 

-ग्रोक्षण-दिङ-नचत्र-मन्त्र-काल-नियमाश्चादष्टाय ॥ २ ॥ 

अदृष्टायेत्यदृष्टल्क्षणाय फछाय, अदृष्टद्वारा स्वर्गापत्रगळक्षणाय फलाय वा | 
एतेनाइ्फङकश्रोतस्मात्तसकळकर्मोपसंम्रहः । तत्राभिपेचनं स्नान "गङ्गायां 
स्नायात्‌ ३त्यादिविधिविधेयम्‌ । सपवासः-एकादशोमुपवसेतू' इत्यादिविधि- 
विधेयः ब्रह्मचर्यः सामान्यत एव धम॑साधनम्‌ । गुरुकुलवासो ब्रह्मचारिणां वेदाध्य- 
यनमहानाम्नय!दित्रताथः | दानप्रस्थं बयः परिणामे बनं प्रस्थितानां यत्‌ कमे । 
यज्ञो 'राजसूयवाजपेयादिः' । दान' 'गां दद्यात्‌? इत्यादिविधिविषेयम्‌ । 


अदृष्ट फल देनेवाले कर्मो की गणना करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ-अभिषेचनोपवास-ब्रह्मचर्य-गुरुकुलवास-वानप्रस्थ-यज्ञ-दान-प्रोक्षण-दि- 
ङ्नक्षत्र-मन्त्र-काल-नियमः च, = स्नान, उपवास, ब्रह्मचय, गुरुकुल में निवास, वान- 
प्रस्थधम, यज्ञ, दान, मंत्रपाठपूर्वक पदार्थो का जल से सिचन, दिशा, नक्षत्र, मंत्र, काल 
तथा नियम भी, अरष्टाय = अप्रत्यक्ष कालान्तर में फल देने की कारण मध्य में अपूर्व 
नामक व्यापार को सिद्ध करते हैं । 

भावाथ--मध्यवर्ती अपूर्व के द्वारा कालान्तर में फल देनेवाले शीघ्र विनाशी. 
कम यह हैं जेसे नित्य स्नान करना, उपवास ( ब्रत ) करना, ब्रह्मचर्यं से रहना, 
गुरुकुल में वास करना, गृह त्याग कर वन में वानप्रस्थ धमं का करना”, यज्ञ, 
दान”, मंत्रपाठपुवक धार्मिक कर्म के उपयोगी धान्यादिकों का जल से सींचना, धम- 
कर्म में दिशा तथा नक्षत्रों मंत्रों * तथा समय एक नियम १ आदि त्रयोदश 
सूत्रोक्तधम कमंकालान्तर में मध्यवर्ती अपूव द्वारा फल देते हैं !। २ ॥ 


उपस्कार- सूत्र के 'अद्ष्टाय' इस पद का अर्थ है अदृष्ट ( अपूव ) स्वरूप फल 
के लिये अथवा अद्ृष्ट ( अपूव ) के द्वारा स्वगं तथा अपवर्ग ( मोक्ष ) रूप फल 
होने के लिये । इस कथन से अदष्ट द्वारा फल देनेवाले वेदोक्त तथा स्मृति 
पुराणादिकों में कहे हुए सम्पूर्ण धम कमो का संग्रह सूचित होता हैं। इन सूत्रोक्त 
धर्मकर्मो में से गंगायां स्नानमु' “गंगा में स्नान करे इत्यादि धमशास्त्रों 
में प्रतिपादन किया हुआ अभिषेचन अर्थात्‌ नित्यस्तान करना) 'एकादशी 
मुपवसेत्‌' एकादशी क्रो उपवास ( ब्रत ) करे, इत्यादि धमशास्त्र में विधान किया 
हुआ उपवास ( ब्रत ) जितेन्द्रिय होकर रहनारूप ब्रह्मचयं जो सामान्यरूप से 
सम्पूर्ण धमकार्यो का साधन है? ब्रह्मचारी छात्रों के वेदाध्ययन तथा महावाक्य 
नामक व्रतादि पालन के लिये गुरुकुल में वास(रहना)* वृद्धावस्था में अरण्य में वास 
करनेवाले तृतीय वानप्रस्थाश्रम का कर्म” राजसूत्र, अश्वमेध आदि यागरूप यज्ञ 
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प्रोक्षणं- ब्रोह्दीन्‌ प्रोक्षति’ इत्यादिविधिविधेयम । दिक्‌ 'प्राचोनप्छबने यज्ञतः 
'प्राझमुखो5न्नानि भुञ्जीत? इत्यादिविधिविधेया। नक्षत्र श्राद्धादौ मधादि। 
मन्त्र-आपोहिषेत्यादिः । काछः--'मासि मासि वोऽशनम्‌? 'अमात्रा- 
स्यायामपराङ्के दद्यात्‌? 'प्रीष्मे पञ्चतपाः? 'वसमन्ते$ग्नीनादधोत? इत्यादिः 
विधिविधेयः | नियमो-वर्णाश्रमिणां यथाशाखमनुष्टानम्‌ । तदेवं घर्मस्य आत्मा 
समवायिकारणम्‌ , श्रद्धा स्वगोदिङक्षणप्रयोजनज्ञान्च निमित्तकारण- 
मनुसन्धेयम्‌ ॥ २ ॥ 


एवं घमंसाधनमभिधाय अधमंसाधनमपि समुश्चिन्वन्नाह-- 
चातुराश्रम्यमुपधा अनु पघाश्र 
चतुणोमाश्रमाणां समानं यद्धमेसाधन तत्तावत्‌ पूर्व ध्ृत्नेणेबोक्तमिति शेष: । 


'गां दद्यात्‌ गोदान करे इत्यादि धमंशास्त्रो में विधान किया दान, 'ब्रीहीन प्रोक्षति' 
घान को मंत्रपाठपूवेक जल से सींचता है, इत्यादि विधि से कतंव्य प्रोक्षण, 
'प्राचीनप्लवने यजेत' पूर्वेदिशा के सधन में याग करे, 'प्राङ्मुखोऽन्तानि भुञ्जीत' 
पूर्वाभिमुख होकर भोजन करे, इत्यादि धर्मशास्त्र में विधान की हुई दिशा”, भरणी, 
मघा आदि नक्षत्र में श्राद्ध करने की विधि से नक्षत्र“, पवित्रताप्रापक आपोहिष्ठा' 
इत्यादि मन्त्र, 'मासिमासि वोड्शनमु' प्रत्येक मास के अन्त में भोजन करे, 
'श्रमावास्यायामपराह्हे दद्यातू' अमावास्या के दिन अपराह्णकाल में पितरों के 
उद्देश से दान, श्राद्ध आदि कर्म करे, 'ग्रीष्मे पंचतपाः' ग्रीष्मऋतु में पंचार्निसाधन 
तपश्चर्या करे, इत्यादि शास्त्र की विधि से रहित काल, ब्राह्मणादि वर्णो, तथा ब्रह्म- 
चर्यादि आश्रमियों के धर्मशास्त्रो में विहित विधि के अमुसार वर्णाश्रमधर्मों का अनु- 
ष्ठान ( आचरण )”” ( यह तेरह अटष्ट फलवाले कमं सूत्रकार ने कहे हैं। ) 
इससे यह सिद्ध होता है कि धमरूप अदृष्ट कायं का आत्मा समवायिकारण, श्रद्धा 
तथा स्वगंसुखादिरूप फल का ज्ञान भी निमित्त कारण है, यह जान लेना ॥ २॥ 

इस प्रकार धमं के साधन को कहकर, अधम के साधन का भी संग्रह करते हुए 
सूत्रकार कहते ह-- 

पदपदाथ--चतुराश्रम्यं = ब्रह्मचर्यादि चार आश्रमों के धर्म का साधन, 
उपधा: ==श्रद्धा के दोष, अनुपधा चङश्रद्धा के दोषों का न होना भी ( धमं के 
साधन हैं) ॥ ३ ॥ 


भावाथं--पूवंसूत्र में जो चारों ब्रह्मचर्यादि आश्रमों को धमं के साधन कहे, उनसे 
अतिरिक्त श्रद्धा के दोष श्रद्धा न होना रूप अधमं का साधन है तथा श्रद्धा धमं की 
साधन होती है यह भी जानना चाहिये ॥ ३ ॥ 

उपस्कार-- ब्रह्मचयं आदि चार आश्रमों का जो समानधम का साधन होता है 


३५० _ _ बेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


उपधाः भावस्य श्रद्धाया दोषाः, अनुपधाः भद्धाया भावस्यादोषाः तेऽपि धर्मा- 
धमेयोः साधनानि यथास्वमृहनीयानि । उपधापदेनाधमंसाधनानि सर्वाण्यु- 
पसंगृहोत्तानि ॥ ३ ॥ 

उपाधानुपचे लक्षणतो विवेचयन्नाह-- 

भात्रदोष उपधाऽदोषोऽनुपधा ॥ ४ ॥ 

भाषः--इच्छा--रागः प्रमादोऽभद्धामहमानासूयाप्रभृतयो भावदोषा 
डपघापदेनोच्यन्ते, श्रद्धा मनःप्रसादो देशितकर्मोनुष्ठानाध्यवसाय इतिकत- 
व्यतापरिच्छेइश्चानुपधा । तदेतयोधर्माध्मेनिमित्तकारणस्वमुक्तम ॥ ४ | 

शुब्यशुचिनी चोपधानुपषे । तत्र झुच्यशुचिनी विवेचयति 
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वह पूवसूत्र में ही कहा गया है ऐसा सूत्र में आकांक्षित शेष अर्थ जोड़ना । श्रद्धारूप 
भाव ( धम ) के दोष श्रद्धा न होना यह सूत्र के उपधा शब्द का अर्थ है तथा 
श्रद्धारूप भाव (धम) के दोष न होना यह अनुपधा शब्द का अर्थ है। ये भी क्रम से 
धमं तथा अघम के साधन होते हें यह यथायोग्य स्वयं जान लेना चाहिये । सूत्र के 
उपधा शब्द से अश्रद्धा के समान और जितने अधमं के साधन हैं उनका संग्रह 
होता है ॥ ३ ॥ 

उपधा तथा अनुपधा का सूत्रकार स्वयं लक्षण द्वारा विवेचन. करते हूँ - 

पदपदाथं--भावदोषः=श्रद्धा के दोष, उपधा=उपधघा कहे जाते हैं, अदोषः= 
श्रद्धा के दोष न होना, अनुपघा = अनुपधा कहे जाते हैं॥ ४ ॥ 

भावांथ--पूवंसूत्रोक्त के चारों ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के साधारण धर्म के साधन 
कहे हैं उनको छोड़कर जो श्रद्धा के दोष तथा दोषों का न होना अधर्म तथा धर्म 
का साधन उपघ्न तथा अनुपधा शब्द से कहे हैं उन्हीं का इस सूत्र में सूत्रकार ने 
विवरण किया है कि श्रद्धारूप भाव के अश्रद्धा, मद, मान इत्यादि दोष उपघा कहाते 
हैँ । तथा श्रद्धा, मन की प्रसन्नता आदि श्रद्धारूप भाव के दोषों का न होना ही 
अनुपधा शब्द का अथ है॥ ४ ॥ 

उपस्कार- इच्छा तथा राग भाव शब्द के पर्याय हैं, जो श्रद्धा के विशेष हैं। 
उसके प्रमाद करना, श्रद्धा न रखना, मद करना, अहंकार, असूया ( डाह ) इत्यादि 
भाव के दोषों को उपधा कहते हैं। श्रद्धा रखना, मन की प्रसन्नता, शास्त्र में विहित 
कर्मो के करने का निश्चय करना, तदू न कमं के इति कतंव्यया ( इस प्रकार कर्म 
करना होता है) का ज्ञान भी अनुपधा शब्द का अथं है। इस प्रकार यह उपधा तथा 
अनुपा दोनों धरम तथा अधम के निमित्त कारण हैं, यह कहा गया ॥ ४ ॥ 

शुचिता ( शुद्धि ) तथा अशुचिता ( अशुद्धि) भी उपघा तथा अनुपघा कहाती 
हुँ । उनमें शुचिता तथा अशुचिता का सूत्रकार विवेचन करते हैं-- 
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यदिष्टरूपरसगन्धस्पश प्रोक्षितमभ्युक्षितश्व तच्छुचि ॥ ५ ॥ 

इष्ठ श्रत्या स्मृत्या च यद्रूपादिक विहितं यस्य द्रव्यस्य तत्तथा | तत्र रूपम्‌- 
“अरुणया एकहायन्या पिङ्गाक्ष्या गवा सोमं क्रीणाति, “इवेतं छागलमाड भेत 
इत्यादौ । प्रोक्षितं -मन्त्रेणोदइकसिक्तम्‌ । अभ्युक्षितं विना मन्त्रमुदकसिक्तम्‌ । 
चकारान्म्यायतो ढब्धम्‌ तच्च 'याजनाध्यापनप्रतिम्रह्दैत्राह्मणो घनमञयेत्‌' 
इ्त्यादिनियमविधिबोधि तम्‌ ॥ ५ ।। 

अश्युचिलक्षणमाहू-- 

अशुचीति शुचिप्रतिषेधः ॥६॥ 


यदुद्रव्य॑ शुचि तद्विपरीतमशुचीत्यर्थः । अशस्तरूपर सगन्धस्पशममन्त्र- 


पदपदाथ--यत्‌ = जो, इष्टरूपरसगन्धस्पशं = शास्त्र से विहित रूप, रस, गन्ध, 
तथा स्पशंगुण होता है, प्रोक्षितं = मन्त्रपाठपूर्वक जल से सींचा हुआ, अभ्युक्षितं 
चम्और बिना मन्त्र के केवल शुद्ध जल से सींचा जाता है, ततूङूपादि, शुचिन्शुद्ध 
होता है ॥ ५ ॥ 

भावार्थ-वेद तथा स्मृत्यादिकों में जो पदार्थो का अरुण इत्यादि विहित है 
बह मन्त्रपाठपूर्वक जल से (प्रोक्षित) जळ से प्रोक्षण किया जाता है, और विना मन्त्र- 
पाठ के केवल शुद्ध जल से सींचा जाता है वह संपूर्ण शुचि ( पवित्र ) कहा जाता 
है॥ ५॥ | 

उपस्कार--जो रूप, रस आदि गुण जिस द्रव्य के श्रुति और स्मृति से विहित है 
वह इष्टरूप आदि गुण होते हैं। उनमें से रूप तथा रस को “अरुण या एकहायका 
गवा सोयं धर्म जाति' अर्थात्‌ रक्तवर्ण की एक वर्ष अवस्थावाली पीत आंखवाली 
गौ को देकर सोमलता को खरीदता है, तथा 'वेतं छागलमालभेत” अर्थात्‌ इवेतवणं 
के बकरे को स्पर्श करता है 'स्वादुकि मधुराणि' मीठा और मधुर इत्यादि श्रुति तथा 
स्मृति में रक्तरूप तथा मधुररस वणन किया है। उनका मन्त्रपाठपूर्वक जल से 
सिचनरूप प्रोक्षण, तथा बिना मन्त्रपाठ के शुद्ध जल से सोंचना अभ्युक्षण कहाता 
है । तथा सूत्र के चकार से न्याय से प्राप्त हुआ धन लेना । वह 'याजजनाध्वापन 
प्रतिग्रहैरब्रह्मणा धनमजयेत्‌' ब्राह्मण याग कराना, पढ़ाना, दान लेना इत्यादि 
व्यापार से धन उत्पादन करे, इत्यादि नियमविधि से शास्त्र में विहित है ॥ ५॥ 

अशुचि का लक्षण सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ- अशुचि = अपवित्र है, इति = यह, शुचिप्रतिषेधः = पवित्रता का 
निषेध है ॥ ६॥ 

आवार्थ- पवित्र द्रब्य के विपरीत द्रव्य का नाम है अशुचि अपवित्र ॥ ६ । 

उपस्कार--जो द्रब्य सुखि ( पवित्र ) होता है उसके विपरीत ( उलटा ) 
अशुचि ( अपवित्र ) होता है बहु सूत्र का अथं है । जिस द्रव्य का रूप, रस, गन्ध, 


३५२ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


प्रोक्षितमनभ्युक्षितं निपिद्धजळाभ्युक्षितं वा अन्यायागतम्‌ कृषिवागिञ्यागतं 
ब्राह्मणस्य द्रव्यमञ्जु चोत्ययः ॥ ६ ॥ 
अशुच्यन्तरमाइ-- 
अर्थान्तरञ्च ॥ ७ ॥ 
प्रशस्तरूपरसगन्धस्पशंमपि प्रोक्षितमभ्युक्षितं न्‍्यायाजितश्व यत्तत्रापि 
वागदुधञ्च भावटुष्टं च यत्तदप्यञ्जु चोत्यथः ।। ७ ॥ 
इदानों घमौधर्मौ प्रति सहकायेन्तरमाह-- 
अयतस्य शुचिभोजनादम्युदयो न विद्यते नियमाभावात्‌ विद्यते 


स्पश शास्त्र से निन्दित बिना मन्त्रपाठ के प्रोक्षण किया, अथवा शुद्ध जल से अभ्यु- 
क्षित न हो या अशुद्ध जल से अभ्युक्षित हो, तथा अन्याय से प्राप्त कृषि, वाणिज्य- 
व्यापार से प्राप्त ब्राह्मण का धन हो यह संपूर्ण अशुचि ( अपवित्र ) होता है ॥ ६ ॥ 

दूसरे अशुचि पदाथ भी सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--अर्थान्तरं च = निदित रूपादिवाले द्रव्य के समान, वाणी इत्यादिकों 

के भाव से दूषित दूसरे द्रव्य भी, ( अशुचि होते हैं ) ॥ ७॥ 

| भावाथ- शास्त्र से प्रशंसा किये हुए रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्शवाला तथा 
प्रोक्षण और अभ्युक्षण किया हुआ, तथा न्याय से संपादन किया हुआ भी द्रव्य 
यदि असत्यादि रूप वाणी के दोषों से तथा भाव ( मन के आशय ) रूप अर्थान्तर 
( दूसरे दोषों ) से युक्त हो तो वह द्रव्य भी अशुचि होता है ॥ ७ ॥ 

उपस्कार- शास्त्र में विहित होने से प्रशस्त ( उत्तम ) रूप, रस, गन्ध तथा 
स्पशं का आशय, एवं मन्त्रपाठपुवक जल से प्रोक्षण किया गया, तथा केवल शुद्ध जल 
से अभ्युक्षण ( सींचा हुआ ) और अपने-अपने शास्त्रोक्त व्यापार से न्यायपूर्वक प्राप्त 
किया भी धनादि द्रव्य यदि मिथ्याभाषणादि रूप वाणी के दोष तथा क्रोध आदि 
मानसिक दोषों से दूषित हो तो वह भी अशुचि (अपवित्र) कहाता है। यह सूत्र का 
अर्थ है ॥ ७॥ 

सांप्रत धमं तथा अधरम के दूसरे सहायकों का सूत्रकार वर्णन करते हैं--- 

पद्पद्दाथ- अयतस्य = यमनियमरहित पुरुष को, शुचिभोजनात्‌ = पवित्र 
भोजन करने से, अभ्युदयः = धमं, न विद्यते = नहीं होता है, नियमाभावात्‌ = 
नियम न होने के कारण, विद्यते वा=अथवा होता है, अर्थान्तरत्वात्‌ =सहायक 
दूसरा पदाथ होने से, यम: = यम के ॥ ८ ॥ 

भाबाथ--हस्त-पादक्षालनादि भोजन के शास्त्रोक्त यमनियमादिकों के अनुसार 
संयमरहित पुरुषों को पवित्र भोजन करने पर भी धमं (पुण्य) की उत्पत्ति नहीं 
किन्तु अधम (पाप) ही की उत्पत्ति होती है और उक्त यमनियमपूर्वक पवित्र भोजन 
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वारई्थान्तरत्वात्‌ यमस्य ॥ ८॥ 

अयतस्य यमरहितस्यासंयतस्येति यावत्‌ | “हस्तो पादौ प्रक्षाल्याचम्य 
वाग्यतो भुञ्जोत, भोक्ष्यमाण: प्रयतोऽपि द्विराचामेत्‌” इत्यादिबोधितयभरहिः 
तस्य भोजनं नाभ्युदयाय किन्तु पापाय | कुत एवमित्यत आह-नियमाभावात । 
नियमस्य सहकारिणोऽभावात्‌ | नियमे सति यत्तदाह=विद्यते वा । यथोक्तय- 
मसाहित्येन भो जने भवत्येबाभ्युद्यः | कुत इत्यत आह-अर्थोन्तरत्वाद्‌ यमस्य । 
भोजनादर्थान्तरं यतो यमः। तथा च सहकारिकारणं विना न फलसिद्धिस्तस्मिन 
सति फलसिद्धिरित्यथ: ॥ ८ ॥ | ह 

ननु यममात्रमेव तन्त्रं तढि भोजनमतन्त्रमेवेत्यत आह-- 


असति चाभावात्‌ ॥ ९ ॥ 


करने से सहायक यमनियम के रूप अन्य पदार्थ की सहायता से पुण्य की उत्पत्ति 
होती है। अर्थात्‌ सूत्र में यमपद नियम का भी सूचक है, ऐसा होने से यम तथा 
नियम के साथ पवित्र भोजन करने से धर्म तथा बिना यम-नियम के किया हुआ 
पवित्र भोजन भी पाप को उत्पन्न करता है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार- सूत्र के अयत शब्द का अर्थ है, यमरहित, अर्थात्‌ असंयत (घबडाते, 
बड़बड़ करते ) । 'हस्तौ पादो प्रक्षाल्याचम्य वाग्यतो भुञ्जीत' हस्त तथा पादों को 
धोकर मौन होते हुए भोजन करे, भोजन के पूव तथा पश्चात्‌ दो बार आचमन करे, 
इत्यादि विधि में बताये हुए हस्त-पादप्रक्षालनादि रूप नियम तथा मौन आदि यम से 
रहित मनुष्य का भोजन अभ्युदय (पुण्य) का कारण नहीं होता, किन्तु पाप का कारण 
होता है। ऐसा क्यों ? इस प्रश्‍न के समाधानार्थ सूत्र में सूत्रकार ने 'नियमाभावात्‌' 
नियम न होने से ऐसा कहा है । अर्थात्‌ सहायक नियम के न होने से । नियम होने से 
जो फल होता है वह सुत्रकार कहते हैं--'विद्यते वा” ( इत्यादिक सूत्र के अन्तिम 
भाग में ) अर्थात्‌ पूर्वोक्त भोजन के नियम तथा यम की सहायता से भोजन करने 
पर पुण्य होता ही है । क्यों ? इस प्रश्‍न पर सूत्रकार कहते हैं--'अर्थान्त रत्वाद्यमस्य' 
अर्थात्‌ यम तथा नियम के 'अर्थान्तरत्वात्‌' दुसरा पदाथ होने से, अर्थात्‌ भोजन से 
यम-नियम दूसरे पदार्थ हैं। ऐसा होने से सहायक कारण के बिना फल की सिद्धि नहीं 
होती और सहायक के रहने पर फल की सिद्धि होती है, यह सूत्र का अर्थ है ॥८॥ 

यदि यमनिप्रम ही शुचिता के कारण पुण्य के प्रयोजक हैं तो भोजन पुण्य का 
कारण न होगा ? इस शंका के समाधानार्थं सुत्रकार कहते, हैँ 

पद्पदाथ-असति च «और भोजन के न रहने पर, अभावात्‌ = पुण्य के 
अभाव होने के कारण ॥ ९॥ 

भावार्थ--यमनियम रहने पर भी यदि पवित्र भोजन न हो तो पुण्य नहीं 


२३ वे० 
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यमे सत्यपि शुचिभो जने सति अभावादभ्युद्यस्येति शेष: । तथा 'च यमो 
भोंजनश्च द्वयमेव पुण्यकारणमित्यर्थः । भोजनमित्युपलक्षणम्‌ यागदानस्नान- 
होमादीनामपि श्रीतस्मातकमेणाँ यमनियमो सहकारिणो ॥ ९॥ 
एवं घमौधर्मेप्रादर्भाब प्रति यमसहकारिणमभिधाय दोषसहकारिणमभि- 
धातु दोंषनिदानमाह - 
सुखाद्रागः। १०॥ 


. स्क्चन्द्नबनितादिविषयसेवनज्ञन्मनः सुखाहुत्तरोत्तरं तञ्जातीये सुखे 
तत्साधने वा राग इच्छा सङजायते। अहिकण्टकादि जन्मनो दुःखात्‌ तत्र तत्सा- 
घने वा द्वेष इत्यपि द्रष्टव्यम्‌ । रागद्वेषमोहाः प्रवतेकत्वेन दोषा इत्यभिधोयन्ते । 
RR NRSC 
होता अतः यम-नियम तथा पवित्र भोजन दोनों ही पुण्य के कारण हैं यह सिद्ध 
होता है ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--यमनियम रहने पर भी शुचिभोजन के न रहने पर अभावात्‌--न 
होने से अर्थात्‌ पुण्य के ऐसा सूत्र में आकांक्षित 'अभ्युदय' शब्द का शेष भाग पुरण 
करना । ऐसा होने से यम-नियम तथा पवित्र भोजन दोनों हो पुण्य के कारण हैं यह 
सूत्र का अर्थ है । वेदिक तथा स्मातं ( स्मृति) में उक्त सम्पूर्ण यज्ञ, दान, स्नान 
तथा होम-हवन आदि पुण्यकर्मो के यम-नियम सहायक कारण हैं यह सूत्र के भोजन 
पद से सूचित होता है ॥ ९ ॥ 

इस प्रकार धमं तथा अधमं के प्रादुर्भाव ( प्रगट होने ) में यम तथा नियम 
सहकारिकारण होते हैं यह कह कर' दोषरूप सहकारिकारण को कहने के लिये 
दोष का कारण सूत्रकार कहते हैं-- 


पद्पदाथं--सुखात्‌ = विषयभोगजन्य सुख से, रागः = इच्छा ( उत्पन्न होती 


है) ॥ १०॥ 

भावार्थ--प्रियविषयों के सेवन से उत्पन्न हुए सुख से उत्तरोत्तर उसी प्रकार 
के विषयसुख तथा उनके साधनों से इच्छा होती है, तथा अनिष्ट विषय से उत्पन्न 
दुःख से उन विषयों में तथा उनके साधनों में द्वेष उत्पन्न होता है, इसी कारण 
प्रवृत्ति कराना दोषों का सामान्य लक्षण न्यायसूत्र में 'प्रवतंनालक्षणा दोषाः” प्रवृत्ति 
कराने के स्वभाववाले दोष होते हैं, ऐसा किया हे ॥ १०॥ 

उपस्कार--माला, चन्दन, स्त्री आदि प्रियविषयों की सेवा करने से उत्पन्न 
सुख से उत्तरोत्तर उसी समान जाति के सुख अथवा उसके साधनों में राग (इच्छा) 
उत्पन्न होती है । सपं, कण्टक ( कांटा ) आदि अप्रियविषयों से उत्पन्न हुए दुःख के 
अनुभव के कारण सपं आदि अभप्रियविषय अथवा उनके साधनों में द्वेष होता है यह 
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तथा च गौतमोयं सूत्रमू--प्रवत्तनाछक्षणा दोषाः’ अ० १ आ० १ सू० १८ 
इत्ति ॥१०॥ 
अत्र सुखदुःखे एत्र यदि रागद्वेषौ जनयतः तदा तयोंनाशे कथं तौ 
स्यातामत आह-- 
तन्मयत्वाच ॥ ११ ॥ 


रागठ्रषो भवत इति शेषः । विषयाभ्यासजनितो हृढतर: संस्कारविशेषस्तन्म- 
यत्वं यद्वशात्‌ कामातुरम्य कामिनोमलभमानस्य सवत्र कामिनोदशनम । एकदा 
भुजन्नदष्टस्य तत्र श्‍ढतरसंस्कारतः सवत्र भुजङ्गदशनम्‌ । तदुक्तम्‌-- 

तन्मयत्बं तत्पकाशों बाह्याभ्यन्तरतस्तथा । इति ॥ ११॥ 

हेत्वन्तरं समुच्चिनोति-- 
जानना चाहिये । राग, द्वेप तथा मोह प्रवृत्ति के कारण होने से दोष कहे जाते 
हैं। इसी वास्ते गौतम मंहषि का 'प्रवर्तनालक्षणा दोपा:' प्रवृत्ति कराने के स्वभाव- 
रूप दोष होते हैं, ऐसा (अ० १, आ० १, सूत्र १८) सूत्र हे ॥ १० ॥ 

यहाँ यदि सुख तथा दुःख ही राग तथा द्वेष को उत्पन्न करते हैं तो उन सुख 
तथा दुःख के नाश होने पर राग तथा द्वेष केसे होंगे ? इस शंका के समाधानार्थ सूत्र- 
कार कहते हैं-- 

पद्पदाथ- तन्मयत्वात्‌ च > बाहर-भीतर विषयभोग से उत्पन्न तन्मयता- 
रूप संस्कारविशेष से राग तथा द्वेष होते हैं ॥। ११ ॥। 

भावार्थ--विषयभोग से उत्पन्न सुख तथा दुःख का नाश होने पर भी विषय 
के अभ्यास से उत्पन्न अतिहृढ संस्कारविशेषरूप तन्मयता के कारण रांग तथा 
द्वेष होते हैं ॥ ११ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित पद की पुति करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि- . 
सूत्र के अन्त में राग तथा द्वेष होते हैं ऐसा शेषपद देना । प्रियविषयों के भोग के 
अभ्यास से उत्पन्न हुआ अत्यन्त दृढ तथा बनारूप संस्कार की विशेषता ही सूत्र 
में कही हुई 'तन्मयत्व' विशेषरूपता है जिसके कारण कामातुर (काम से व्याकुल) 
मनुष्य को जिसे कामिनी (स्त्री) की प्राप्ति होती हो सवत्र कामिनी ही दिखाई पड़ती 
हे तथा एक किसी (पुर्व) समय में सप से दंश होने के कारण उससे उत्पन्न दुःख की 
दढभावनारूप संस्कार सवंत्र सर्थ ही दिखाई पड़ता है । अतएव कहा है-तन्मयत्वं = 
तन्मयता है, तत्प्रकाशः = उस पदाथ का प्रगट होना, बाह्याभ्यन्तरतः = बाहर तथा 
मन के भीतर, तथा=उसी विषयरूप से । इतिङएऐसा ॥ ११ ॥ 

उक्त विषय में दुसरे कारण का सूत्रकार संग्रह करते हुए कहते हैं-- 
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अरशचच ॥ १२ ॥ 
रागद्रेषाविति शेषः। यद्यप्यदृष्टं साधारणकारणम्‌ तथापि क्चित्तौ प्रति 
असाधारणतामप्यनुभजति । यथा तञन्मानुभूतकाभिनीसुल्रस्यापि योवनोद्भेदे 
कामिनोरागः, अननुभूतभुञङ्गदंशदुःखानामपि मुजङ्गेषु द्वेष इत्या दूयुन्नेयम्‌ । 
न च प्रग्भवोयः संस्कार एवात्र निबन्धनम्‌, तत्कल्पने तदुद्दोघकल्पने च 
प्रमाणाभावात्‌ अदृशस्यावइयकल्पनोयत्वात्‌ ।। १२ ॥ 
सहकायन्तरमाह-- 
जातिविशेषा्च ॥ १३ ॥ 
तथाहि मनुष्यजातोयानामन्नादौ रागः, सृगजातीयानां तृणादौ, कर भजा- 
तोयानां कण्टकादौ । तत्रापि तत्तञज्ञातितिष्पादकमहृष्टमेव तन्त्रम्‌ दवार मात्रन्तु 
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पद्‌ पदाथं-अद्ष्टात्‌ च > और अदृष्ट से भी (राग तथा द्वेष होते हैं) ॥१२॥ 


भावाथ-तन्मयत्व के समान अहष्ट ( धर्माधमं ) से भी राग तथा द्वेष 
होते हैं ॥ १२ ॥ 

उपर्कार-सूत्र में आकांक्षित पद की पुति 'रागद्वेषौ' ऐसे पद के शेष से करना। 
यद्यपि धर्म तथा अधर्मरूप अदृष्ट सामान्य कारण हैं तथापि कभी-कभी राग तथा 
द्वेष से विशेष कारण भी होते हैं, जिस प्रकार इस जन्म से स्त्रीभोगसुख का अनु- 
भव न करनेवाले भी प्राणी को यौवन ( तरुणता ) प्रगट होने पर स्त्रीभोगविषय 
में प्रम होता है तथा उस जन्म में जिसे सपदंशादिकों से उत्पन्न होनेवाले दुःख 
का अनुभव नहीं है ऐसे प्राणियों को भी सर्पो में द्वेष होता है इत्यादि जान लेना 
चाहिये । इसमें पूर्वजन्म का सुख तथा दुःख के भोग से उत्पन्न भावनासंस्कार ही 
निबन्धन (कारण) नहीं हो सकता, क्योंकि उसकी तथा उसके उद्दोधक (स्मरण करने- 
वाले) की भी कल्पना करने से कोई प्रमाण नहीं है, और अदृष्ट अवश्य ही राग तथा 
द्वेष का कारण मानना है ॥ १२॥ 

राग तथा द्वेष में दूसरे सहकारिकारण का सूत्रकार वणन करते हैं-- 

पद्‌पदाथ--जातिविशेषत्वात्‌ च = प्राणियों की भनुष्यता आदि जातिविशेष 
से भी ( राग तथा द्वंष होते हैं ) ॥ १३ ॥ 

भावार्थे--अद्ष्ट आदि के समान प्राणियों के मनुष्य आदि विशेष जातियों के 
कारण भी राग तथा द्वेष होते हैं ।। १३॥ 

उपस्कार-- जातिविशेष से भी राग द्वेष इस प्रकार होते हैं कि मनुष्यादि 
प्राणियों का अन्न आदि भक्ष्य पदार्थ में खाने की राग (इच्छा) होती है, मृग आदि 
पशुजाति की प्राणियों की तृणादि भक्षण करने में, ऊंट इत्यादि जाति के प्राणियों 
की काँटा, कडआ आदि खाने में इच्छा होती है । उसमें भी वस्तुतः उस-उस प्राणी- 
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अ० ६, आ० २ घू० १३-१४ ] दोषाणां घमोधमद्देतुत्वम्‌ ३५७ 


जातिजंन्मबिशेषः । एवं पारावतादोनामुत्करे राग: । तथा महिषजातीयानां 
तुरङ्गमे द्वेषः, सारमेयाणां श्र्गाढे नकुछानां अजङ्गमे इत्याद्युन्नेयम्‌ ॥ १३ ॥ 

(एव घर्माधमनिमित्ततया रागद्वेषनिभित्तानि परिसङ्कयाय सम्प्रति दोषाणां 
धमोधमकारणत्वं प्रवृत्तिद्दा रेत्याहू-- 

च पूर्वि i 
इच्छाद्वषपूविका धर्माधमप्रवृत्तिः || १४ । 

विहिते कर्मणि रागनिबन्धना-निषिद्धे कमणि हिंसादौ द्वेपनिबन्धना प्रवृत्तिः, 
रागनिबन्धना यागादौ प्रवृत्तिधम प्रसूते देषनिषन्धना हिंसादौ प्रबुत्तिरधमम्‌ । 
तावेतौ रागद्वेषो संसारमनुवतयतः। तथाच गौतमोयं सूत्रम्‌-प्रबृत्तिर्वाग्बुद्धि- 


जाति के शरीर के उत्पन्न करनेवाला अदृष्ट ही कारण हे । उन-उन प्राणियों की जातिरूप 
जन्मविशेष तो द्वारमात्र हँ । इसी प्रकार कपोत (कबूतर) आदि प्राणियों का धान्य के 
कण-भक्षण करने में इच्छा होती है। इसी प्रकार महिषजाति के प्राणियों को तुरंगम 
(अश्व) में द्वेष, सारमेय ( कुत्तों ) का शृगाल (सियार) में, और नेवलों का सपं में 
द्वेष होता है इत्यादि जान लेना ॥ १३ ॥ | 

इस प्रकार धर्म तथा अधमं के कारणरूप से राग, द्वेष के कारणों की गणना 
कर, सांप्रत राग-द्वेषादि दोष पुण्य तथा अपुण्यरूप प्रवृत्ति के द्वारा धर्म तथा अधम 
के कारण होते हैं यह सूत्रकार वर्णन करते हैं-- 

पइपदाथ--इच्छद्वेषपूविका=इच्छा तथा द्वेषपूर्वक होती है, धर्माधर्म प्रवृत्ति: = 
धर्म ( पुण्य ) तथा अधम ( पाप ) रूप कम में प्रवृत्ति ॥ १४॥ 

भावाथ--शास्त्रोक्त पुण्यफलजनक यज्ञ-दान आदि कर्मों में राग ( इच्छा ) के 
कारण तथा शास्त्र मे निषिद्ध हिसादि पापजनक कर्मों में द्वेष के कारण प्रवृत्ति होती 
है, इसी से राग तथा द्वेष के कारणा से संसारचक्रमें प्राणियों को बन्धन प्राप्त 
होता है॥ १४॥ 

उपस्कार शास्त्र में विहित यज्ञ दान इत्यादि कर्मो में राग ( इच्छा ) के 
कारण,--तथा शास्त्र से निन्दित हिसादि कर्मो में द्वेष के कारण प्रवृत्ति होती है । 
क्योंकि स्वर्गादि सुख के प्राप्ति की उत्कृष्ट इच्छा के कारण यज्ञ-दानादि कर्मो में 
प्राणी की प्रवृत्ति धर्मरूप अदृष्ट को उत्पन्न करती है, तथा शत्रु की हिसा से ऐहिक 
सुख होने की आशा से द्वेष के कारण शत्रुहिसादि रूप पापजनक कर्मों में प्रवृत्ति 
अधर्मरूप अदृष्ट को उत्पन्न करती है । वे ये दोनों राग तथा द्वेष जन्ममरणरूप 
संसारचक्र को चलाते हैं। इसी प्रकार गौतम महषि का 'प्रवृत्तिर्वाग्बुद्धिशरीरा- 
रम्भः’ (अ० १ आ० १, सू० १७) वाचिक, मानसिक तथा शारीरिक ऐसी आरम्भ- 
रूप तीन प्रवृत्ति हैं, इस आशय का न्यायसूत्र है। जिसमें वाणी के आरम्भ की 
चाचिक प्रवृत्ति जो सत्य, प्रिय, हित ऐसी तीन प्रकार की पुण्यरूप तथा असत्य, 


३४८ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


शरीरारस्भ: अ० १ आ० १ सू० १७ इति। वागारम्भो वाचिकी प्रवृत्तिः, सत्यं 
प्रिये हितमिति पुण्या, असत्यमप्रियमहितमिति पापा । बुद्धिः बुध्यते ज्ञायते5ने- 
नेति मन उच्यते, तेन मानसो अवृत्ति भूतदयादिः । शारीरो प्रवृत्तिदान पारचर" 
` णमिव्यादिका दशविधा पापा दशविधा पुण्या चेति॥ १४ | 

इदानीं घर्माधमयोः प्रयोजनं प्रेत्याभावमाह-- 


तत्संयोगो विभागः ॥ १५ ॥ 


ताभ्यां घमोधमोभ्य़ां संयोगो जन्म अपूर्वाभिः शरीरेन्ट्रियवेदनाभिः 
सम्बन्धः संयोग इद्दोच्यते। विभागस्तु शरीरमनोत्रिभागो मरणलक्षणः । 


अप्रिय तथा अहितरूप तीन प्रकार की पापरूप होती है ( यहाँ प्रिय शब्द से 
स्वाध्याय भी लेना चाहिए । ) 'कथ्यते ज्ञायतेऽनेन' जिससे जाना जाय इस व्युत्पत्ति 
के बल से सूत्र के बुद्धिशब्द का अर्थ है मन, इससे भूतदया आदि मानसी प्रदृत्ति 
ग्रहण करनी चाहिये । (यह मानसी प्रवृत्ति भी पुण्य तथा पापरूप दो प्रकार की है, 
जिसमें दया, अलोभ, श्रद्धा इस प्रकार तीन प्रकार की पुण्यरूप, तथा परद्रो, परधन 
की इच्छा, नास्तिकता ऐसी तीन प्रकार की पापरूप मानसी प्रटृत्ति है। ) और 
शरीर-सम्बन्धी प्रवृत्ति दान, परिचरण, सेवा, रक्षा इत्यादि दस प्रकार की पुण्यरूप 
तथा हिसा, चोरी, अगम्यस्त्रीभोग इत्यादि दस प्रकार की पापरूप प्रवृत्ति होती है, 
इस प्रकार वाणी, मन तथा शरीर की दशविध प्रवृत्ति होती है॥ १४॥ 

सांप्रत धर्म तथा अधमं के प्रयोजन (फल) रूप प्रेत्यभाव को सूत्रकार कहते हँ" 

पद्पदाथ--तत्संयोगः=्धर्मं तथा अधमं से संयोग, विभागः = तथा उनसे 
विभाग ॥ १५॥ 

भावार्थ--धर्म तथा अधम के संयोग से शरीरादि सम्बन्धरूप जन्म, तथा 
उनके विभाग से शरीरादि विभागरूप मरण, इस प्रकार जन्ममरणसमूहरूप 
संसार जिसको प्रेत्यभाव ऐसा दशनों में कहा गया है ॥ १५॥ 

उपस्कार--उन धर्म तथा अधम दोनों से संयोग जन्म अर्थात्‌ अपूर्व ( जो पूर्व 
में नहीं थे ) ऐसे शरीर, इन्द्रिय तथा वेदना (प्राणादि वायुसमूह) इनसे संयोगरूप 
सम्बन्ध इस सूत्र में संयोग कही है। (यहाँ सामान्य स्थिति में जन्मलक्षण को अतिव्याप्ति 
दोष-वारणाथं अपुवं ऐसा विशेषण शंकरमिश्र ने दिया है)-अर्थात्‌ अपूर्व शरीर, इन्द्रिय 
तथा प्राणवायु के सम्बन्ध को जन्म कहते हैं। दो-तीन ठुकड़ों में कटे हुए गोह, 
सपं आदिकों में (जिनमें कुछ काल तक प्राण सम्बन्ध रहता है) खण्डशरीर उत्पन्न 
होने पर जन्मलक्षण के अतिव्याप्तिवारणाथं इन्द्रिय पद, तथा संसार रहने तक 
साथ रहनेवाले मनरूप इन्द्रिय की अपूर्वता बिना शरीर के नहीं हो सकती इसलिये 
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तथा चायं जन्ममरणप्रबन्धः संसारः प्रत्यभावापरनामा धर्माधमौभ्यामित्यथ: । 
अस्येव च प्रेत्यभावस्याजरञ्जचरोभाव इति वैदिको संज्ञा ॥ १५॥ 

तदेतस्य प्रेत्यमावस्य जन्ममरणप्रबन्धस्य यत्र च पर्यवसानं तं 
मोक्षं निरूपयितुमाह 


आत्मकर्मसु मोच्चो व्याख्यातः ॥ १६ ॥ 


भयमेव शरोरमनोविमागः आत्मकमेसु सत्सु मोक्षो भवतोत्यथे:। तत्रा- 
त्मकर्माणि तावत्‌ःश्रवणं मननं योगाभ्यासो निदिध्यासनमासनं प्राणायामः 
शमदमसम्पत्तिः आत्मपरात्मसाक्षात्कारो देहदेशान्तरो पभो ग्यपूर््पन्नघमौधमं- 
परिज्ञानं तद्गोगानुर्पनानादेहनिर्माणं तयोर्भोगेन प्रक्षयो रागद्वेषलक्षणदोष- 


जिविस मतिर विवि ति ति त त 


शरीरपद दिया है । श्वास आदि के कारण प्रयत्न के लिये मन तथा प्राण का संयोग 
आवश्यक होने से प्राणसमुहाथंक वेदना पद भी दिया है। ( आगे सूत्र के विभाग 
शब्द का अर्थ शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शरीर तथा मन का मरणरूप ही सूत्र के 
विभाग शब्द का अर्थ है, ऐसा होने से जन्म तथा मरण प्रबन्ध ( समूह ) रूप संसार 
जिसे प्रेत्यभाव कहते हैं धमं तथा अधमं से होता हे यह सूत्र का अर्थ है । इसी प्रत्य- 
भाव की 'अजरंजरीभाव' ऐसी वैदिक संज्ञा है ( इसी से 'पुनरत्पत्तिः प्रेत्यभावः' 
अर्थात्‌ बारंबार उत्पन्न होना प्रेत्यभाव कहाता है, ऐसा गौतम महषि का ( अ० १. 
आ० १. सू० १६ ) सूत्र है॥ १६॥ 

तस्मात्‌ इस जन्म तथा मरण संतानरूप प्रेत्यभाव का जिस अवस्था में पर्थव- 
सान ( समासि ) होती है उस मोक्ष का निरूपण करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--आत्मकर्मसुङआत्मा के कर्म होने पर, मोक्ष: = मोक्ष होता है, 
व्याख्यातः स्स्यह व्याख्या किया गया ॥ १६ ॥। | 

भावार्थ--शरीर तथा मन का यह विभाग होना आत्मतत्त्वसाक्षात्काररूप 
आत्मा के कमं होने पर मोक्ष कहाता है यह अर्थात्‌ व्याख्या किया गया ॥ १६ ॥ 


उपस्कार- यही शरीर तथा मन का विभाग आत्मा के कमं होने पर मोक्ष होता 
है यह सूत्र का अर्थ है उसमें आत्मकम यह है--श्रवण, मनन, योगाभ्यास, निदिध्यासन, 
आसन, प्राणायाम तथा शम (मनोनिग्रह), दम ( बाह्येन्द्रियनिग्रह ) इनकी सम्पत्ति 
सिद्धि, आत्मा अपने जीवात्मा तथा परआत्मा का साक्षात्कार, शरीर से दूसरे देश 
में भोग करनेयोग्य पूर्व में उत्पन्न धर्म तथा अधर्म का संपूर्ण ज्ञान होना, तथा उनके 
भोग के अनुकूल नाना शरीर की योगबल से रचना करना उन धर्म तथा अधमं का 
भोग से नाश, एवं राग तथा द्वेषरूप दोष तुषार के दमन से आगे के भोग देनेवाले 


३६० वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


तुषारदमादमिमधर्माधमयोरनुत्पादात्‌ प्रवृत्त्यपाये जन्मापायाद्‌ दुःखापा यळक्ष- 
णोऽपवगस्तत्र षट्पदाथोयतस्वज्ञानमाद्यमात्मकम्‌ ॥ ३६ ॥ 


इति थीशाङ्करे वैशेषिक घूत्रोपस्कार षष्ठाध्यायस्य 


द्वितोयमा हिकम्‌ | 
समाप्रश्चायं पष्ठाध्याय: | 


~ क नय 


धर्म तथा अधमं की उत्पत्ति न होने से प्रवृत्ति का नाश प्रागभाव होने के कारण 
जन्म के आभाव से अत्यान्तिक दुःखनिवृत्तिस्वरूप अपवग ( मोक्ष ) होता हैं, 
जिसमें द्रव्य-गुण आदि षट्‌ पदार्थों का तत्वज्ञान प्रथम आत्मकमं है। इस विषय में 
'दुःखजन्मप्रवृत्ति दोषमिथ्याज्ञानानामुत्त रोत्तरापाये तदमन्तराभावादपवगः' ( अ० १. 
आ० १. सूत्र २) यह गोतम महि का सूत्र प्रमाण है ॥ १६ ॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वेशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में 
षष्ठाघ्याय का द्वितीय आह्विक समाप्त हुआ । 


सप्तमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 


संसारमतकारणतया सर्वोत्पत्तिमन्निमित्तकारणतया भोगक्षाधनतया चोत्प- 
त्तितः प्रत्यात्मनियतत्वेन पराहृष्टस्यापि परस्योपयोगित्वेन च धमोधर्मा परीक्ष्ये- 
दानीं गुणान्‌ परोक्षिपुस्तेषामुद्द शं लक्षणव्व स्मारयन्नाहू-- 


उक्ता गुणाः ॥ १॥ 


उद्दष्टा लक्षिता गुणाश्चेत्यथः | तत्र रूपादयः सप्तदश कण्ठरवेणोक्ताः चश- 
ब्द समुञ्चिताः सप्र, तेन चतुर्तरिशतिरपि गुणा इक्ताः। तत्र नित्यवृत्ति-नित्यवृत्ति- 
सत्ता साक्षाद्‌व्याप्यज्ञातिमर्वं गुणत्वम्‌ , समवायिकार णावृत्तिनित्यवृत्तिसचा साक्षा” 
द-याप्यजातिमस्वं वा, असमवायिकारणवृचिनित्यवृत्ति साक्षाद्वयाप्यजातिमत्त्व 
वा, कोय्यांसमानाधिकरणकर्मावृस्तिजञातिमत्त्वं वा ॥ १॥ 


चावाएमिषावहिककका' अत 


जन्ममरणप्रबन्धरूप संसार के मुलकारण होने से, तथा संपूर्ण उत्पन्न होने- 
चाले कार्यों में निमित्तकारण होने तथा सुखदुःख भोग के साधन होने से भी, तथा 
प्रत्येक जीवात्मा में उत्पत्ति होने का नियम होने से भी, अन्य आत्मा का अदष्ट 
दूसरे आत्मा के उपयोगी होने के कारण भी धमं तथा अधम की परीक्षाकर, सांप्रत 
गुणपदार्थों की परीक्षा करने की इच्छा से उनके उद्देश तथा लक्षणों को स्मरण 
कराते हुए सूत्रकार कहते हैँ- 


पद्पदाथ--उक्ताः = कहे गये, गुणाः = गुणपदार्थं ॥ १ ॥ 

भावार्थ--ग्रुण नामक पदार्थों का उद्देश ( नामकथन ) तथा लक्षण पूवंग्रन्थ 
में कहा गया है ॥ १॥ 

उपस्कार-- गुणपदार्थो का भी उद्देश तथा लक्षण पूव में कहा गया यह सूत्र 
का अर्थ है । उनमें रूप से लेकर प्रयत्न तक सप्तदश ( सत्रह गुण सूत्रकार ने कण्ठ 
से सूत्र में कहे हैं और गुरुत्व से लेकर शब्द तक सात गुणों का चकार से ग्रहण 
किया है, जिससे चौबीसों गुणों का अद्वेत वर्णन हो चुका है। उसमें नित्य परमा- 
शृओं में वतंमान नित्यगुणों में रहनेवाली सत्ताजाति की साक्षात्‌ व्याप्यजाति 
का आश्रय होना १, अथवा समवायिकारण्‌ (द्रव्यो) में अवतमान, नित्यों में वतमान 
सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का आधार होना २, अथवा असमवायिकारण 
( गुणों ) में वर्तमान नित्य में रहनेवाली सत्ता की साक्षात्‌ व्याप्य जाति का आश्रय 
होना ३, कार्य के अधिकरण में न रहनेवाली क्रियाओं में अवतंमान जाति का 
आघार होना ४ गुणों में गुणत्व होता है ॥ १॥ 


३६२ वैशोषिकसूत्रोपस्कारः 


तत्र गुणत्वेन गुणपरीक्षा सप्तमाध्यायाथः । तत्र प्रथमाहिके नित्यतया गुण- 
परीक्षा, अनित्यतया गुणपरोक्षा, पाकजगणपरीक्षा, सह्कथाद्यनेकवृत्तिगणपरीक्षा, 
परिमाणपरीक्षा, चेति पञ्चप्रकरणानि, तत्र रूपादोना्तुणीमनित्यत्वमाह-—- 


प्रथिव्यादिरूपरसगन्धस्पर्शा द्रव्यानित्यत्वाद नित्याश्च ॥ २॥ 


एथिव्यादीनां वायअन्तानामवयविनां रूपाद्यञ्चस्वारो गुणा अनित्याः । यद्य- 
प्यन्येऽपि गुणा अवयविषु वत्तमाना अनित्या एव, तथापि तेषामन्यतोऽपि 
विनाशः । रूपाद्यश्चत्वारो गुणा आश्रयनाशादेत्र नश्यन्ति न तु विरोधिगुणान्त- 
रात्‌ | द्रच्यानित्यत्वादिति। द्रवयस्याश्रयभूतस्यानित्यत्वादाश्रतानामनित्यत्वभि- 
मित्यथः॥ २॥ 

रूगादीनामनित्यत्वे यद्याश्रयानित्यत्वं तन्त्रं तदा नित्याश्रयवृत्तोनां नित्यस्व- 

RS SUSE कील कट! 

उसमें गुणत्वरूप से संपूर्ण गुणों की परीक्षा करना संपूर्ण सप्तमाध्याय का विषय 
है । उसमें प्रथमाह्विक में नित्यगुणों की परीक्षा ( १ ), अनित्य गुणों की परीक्षा 
(२), पाकज गुणों को परीक्षा (३), संख्या आदि अनेक द्रव्यों में रहनेवाले गुणों की 
परीक्षा ( ४ ), तथा परिमाण की परीक्षा ( ५ ) ऐसे पांच प्रकरण हैं। उससे १ 
प्रकरण में रूप, रस, गन्ध तथा स्पश यह चार गुण अनित्य होते हैं यह सूत्रकार 
कहते हैं-- | 

पदपदार्थे-पृथिव्यादिरूपरसगन्धस्पर्शा: = पृथिवी से वायुपयन्त द्रव्यो के 
रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श नाम का विशेष गुण, द्रव्यानित्यत्वात्‌ = उनके आधार- 
द्रव्यों के अनित्य होने से, अनित्या: च = अनित्य हैं॥ २॥ 

भाबाथ--पृथिवी से वायुपर्यन्त चार द्रव्यों के रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श नामक 
विशेष गुण आधारद्रव्यों के अनित्य होने के कारण अनित्य होते हैं, तथा नित्यजला- 
दिकों में वतमान रूपादि गुण नित्य होते हैं यह भी सूत्र के चकार से सूचित होता 
है। ( पृथिवी द्रव्य में तो परमाणु में भी पाक माननेवाले वेशेषिकों के मत से 
रूपादि गुण अनित्य ही हैं ) यह आगे स्पष्ट किया जायगा ॥ २ ॥ 

उपस्कार--पृथिवी से लेकर वायुपर्यन्त चार अवयवि द्रव्यों के रूप, रस, गन्ध 
तथा स्पशं में चार गुण अनित्य हैं। यद्यपि दूसरे भी शब्द आदि गुण जो अवयवि 
्रव्यों में वतमान होते हैं अनित्य ही हैं, तथापि उनका दूसरे विरोधी गुणादिकों से 
भी नाश होता है। रूप आदि स्पशपर्यन्त चार गुण तो आश्रय के नाश से ही नष्ट 
होते हैं, न कि दूसरे विरोधी गुण से सूत्र की 'द्रव्यानित्यत्वात्‌' इस पद का आधार- 
रूप द्रव्य के अनित्य होने से उनमें आश्रित गुण अनित्य होते हैं यह अर्थ है ॥ २॥ 

यदि रूपादि स्पर्शान्त गुणों की अनित्यता में आश्रय द्रव्य की अनित्यता प्रयो- 
जक है, तो नित्य आधार द्रव्यों में वर्तमान रूपादि गुण नित्य हैं यह आक्षेप 


अ० ७, आ० १, सू० ३-४ ] रूपादिचतुष्टयस्य नित्यत्वोक्तिः ३६३ 


मित्याक्षेपबळलभ्यमित्याह-- 
एतेन नित्येषु नित्यत्वमुक्तस्‌ ॥ ३ ॥ 
रूपादोनामेव चतुणां नित्येष्वाश्रयेषु वत्तमानानां नित्यत्वमुक्तम। एतेनेति । 
आश्रयानित्यत्वेनानित्यत्वाभिषा नेनेत्यथः । बृत्तिकतस्तु नित्येष्वनित्यत्वमुक्त- 
मित्यकारप्रइलेषस्तथाच पार्थिवपरमाणुष्बग्निसंयोगान्नाश इति व्याचक्रुः ३॥ 
तत्‌ कि पार्थिवेऽपि नित्यवृस्तिरूपादोनां नित्यरवमेवेत्यतो विशिनष्टि-- 


अप्सु तेजसि वायौ च नित्या द्रव्यनित्यत्वात्‌ ॥ ४ ॥ 


( आथिक ) बल से प्राप्त होता है यह सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ- एतेन = इस ( आश्रय की अनित्यता से गुणों के अनित्यत्वकथन ) 
से, नित्येषु = नित्य आश्चयद्रव्यों में, नित्यत्वं = नित्यता, उक्तम्‌ = कही गई ॥ ३ ॥ 

भावार्थ--पू्व सत्र में कथित आधारद्रव्यों की अनित्यता से आश्रित गुणों की 
अनित्यता के कथन से अर्थात्‌ नित्य आधारद्रव्यों में वतमान गुण नित्य होते हैं यह 
कहा गया ॥ ३॥ 

उपस्कार- नित्य आश्रयद्रव्यों में वतमान रूप, रस, गन्ध, तथा स्पश इन्हीं 
चार विशेष गुणों की नित्यता कही गई । 'एतेन' इस सूत्र के पद का श्राधार द्रव्य की 
अनित्यत” से आश्रित गुणों से अनित्य होते हैं । इस कथन से ऐसा अथ है। 

किन्तु सूत्र में नित्यों में अनित्यता कही गई ऐसा 'नित्यत्वं' के स्थान में 'अनि- 
त्यत्वं ऐसा पाठ मान कर पार्थिव परमाणुरूप नित्यों में रूपादि चार गुणों का 
नाझ होता है ऐसा यहाँ प्राचीन वेशेषिकसूत्रवृत्तिकार ने व्याख्या की है। ( किन्तु 
“नित्येष्वनित्यं' नित्य पार्थिव परमाणुओं में अग्निसंयोग से नाश होने के कारण रूपादि 
अनित्य हैं ऐसा अर्थ करने का पाठ लेने से 'एकेन, उक्त इन दोनों की संगति न 
बनेगी यह दोष आता है। ) ॥ ३ ॥ 


“तो क्या पृथिवीद्रव्य में भी नित्यों में रहनेवाले रूपादि चार गुण नित्य ही 
होते हैं ?' इस प्रश्‍न के उत्तर में विशेष दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अप्सु--जल में, तेजसि = तेज में, वायौ च=और वायु में, नित्यः = 
रूपादि गुण नित्य हैं, द्रव्यनित्यत्वात्‌==आश्रयरूप परमाणु जलादिकों के नित्य 
होने से ॥ ४ ॥ 

भावार्थ-जल परमाणुओं में रूप, रस तथा स्पर्श, तेज के परमाणुओं में रूप 
तथा स्पशं, और वायु परमाणुओं में स्पशं यह गुण आश्रयों के नित्य होने से नित्य 
हुँ॥ ४ ॥ 


३६४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


आप्यपरमाणी रूपरसस्पर्शा नित्याः, तैजसपरमाणौ रूपस्पशों, वायुपरमाणो 
स्पर्शों नित्य:। ननु नित्येऽपि वतमानानां रूपादोनामनित्यत्वे को विरोध: 
शब्द बुद्धयादोनामिव, इत्यतञ्चकारेण गुणान्तराप्रादुर्भावो हेखन्तर सूचितम्‌ । 
शब्दे हि तीत्रमन्दादिभावेन गुणाम्तरप्रादुर्भावो5नुभूयते, ज्ञानादी च ज्ञानादि- 
विरोधो संस्कारादिः। आप्यतैजसवायवीयपरमाणषु रूपादिविरोधि गुणान्तर 
न प्रादुभर्वात, यदि प्रादुभवेत्तदा तदोरब्धेष्वपि द्वन्यणुका दि प्रक्रमेणा$$प्याद्यवय- 
बिष्वपि पूर्वबिजातोयं रूपाद्यनुभूयेत | नहि शुक्कल्पविजञातीयं छ तोयतेजसोनं 
वा शोतोष्णस्पशविजातोयौ स्पशौँ, उष्ण जलं शोतो बायुरित्यादिप्रतीतिस्तूपा- 
घिनिबन्धनेति भावः ।। ४ ॥ 
पूव प्रथिवीमन्तभौव्यासित्येब्जनित्या इत्युक्तमिदानोमाप्यादिष्वेवाह -- 
अनित्येष्वनित्या द्रव्यानिस्यत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 
त त त र 
उपस्कार--जलीय परमाणुओं में उनके रूप, रस तथा स्पशंगुण नित्य हैं, 
तैजस परमाणुओं में उनके रूप और स्पशंगुण, एवं वायु परमाणुओं में वर्तमान 
स्पशंगुण नित्य है। नित्य परमाणुओं में वर्तमान उक्त रूपादि गुणों के अनित्य 
मानने में कौन सा विरोध होगा जेसे शब्द बुद्धि आदि गुणों के अनित्य होने में कोई 
विरोध नहीं आता, इस शंका के समाधानां सूत्रकार ने 'च' इस शब्द से गुणान्तर 
का प्रगट न होना दूसरा हेतु सूचित किया है। शब्दगुण में तीव्र मन्द इत्यादि रूप 
से गुणान्तर ( दूसरे गुण ) का अप्रादुर्भाव प्रगट न होना अनुभव में आता है, और 
ज्ञान सुखादि आत्मगुणों में ज्ञानादिकों के विरोधी संस्कारादिक, किन्तु जलीय, 
तेजस तथा वायु के परमाणुओं में रूपादि गुणों के विरोधी दूसरे गुण प्रगट नहीं होते । 
यदि प्रगट हों तो उनसे उत्पन्न हुये भी द्वयणुकादि क्रम से जलीय आदि अवयवि 
द्रव्यों में भी प्रथम रूपादि गुणों के विरुद्ध जातिवाले रूपादि गुणों का अनुभव होने 
लगेगा, किन्तु जल तथा तेज से शुक्ल रूप से विरुद्ध जाति का रूप नहीं होता, अथवा 
शीत एवं उष्णस्पश के विरुद्ध जाति के स्पशं नहीं होते हैं, जल उष्ण है, वायु शीत 
है इत्यादि प्रतीति तो अग्नि तथा जलरूप उपाधि के कारण होती है यह सूत्र का 
आशय है ॥ ४ ॥ 
पुवँग्रन्थ में पृथिवीद्रव्य को लेकर अनित्यों में रूपादि गुण अनित्य होते हैं ऐसा 
कहा था, सांप्रत केवल जलादिकों में ही कहते हूँ-- 
पद्पदाथ--अनित्येषु = अनित्य जलादिकों में, अनित्याः = अनित्य होते हैं, 
द्रव्यानित्यत्वातु ==जलादि द्रव्यों के अनित्य होने से ॥ ५॥ 
भाषार्थ--जलादि अवयवादि द्रव्यों के रूपादि गुणों का आधार द्रब्यों के नाश 
से ही नाश होता है । नकि विरोधी दूसरे गुणों से भी ॥ ५ ॥ 
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अवाद्यवयविरूपादय आश्रयनाशादेव नश्यन्ति न तु विरोधिगणान्तराद्‌- 
पोत्यर्थः॥। ५ ॥। 


ननु प्रथिव्यामवयविरूपायामपि रूपादयोऽग्निसंयोगारैतोतपद्यन्ते नश्यन्ति 
च, तत्‌ कथमाश्रयनाशमात्रनाश्या इत्यत आह-- 


कारणगुणपूर्वंकाः पृथिव्यां पाकजाः॥ ६ ॥ 
पाकजा इति । रूपरसगन्धस्पशी इत्यथः | कारणगुणपूवका इति । रूपा- 
श्रयम्य घटादेयेत्‌ समवायिकारणं कपाळादि तदूगुणपूवंकाः । तथाच कपाळरूपं 
कारणकार्थसमसवायप्रत्यासत्त्या घटरूपाद्यसमवायिकारणम्‌ । एवं रसादाबपि | 
रूपर सगन्धम्पशो: रूपत्वादिगुणत्वसाक्षाइयाप्यजातिमन्तः | 
ननु चद्लुम्राह्मत्वमेव रूप/्बमुपाधिरिति चेत्‌ इन्द्रियपातमात्रेण रूपमिति 


उपस्कार--जल तेज आदि अवयवि द्रव्यों के रूप, रस आदि गुण आधार- 
द्रव्य के नाश से ही नष्ट होते हैं, नकि दूसरे विरोधी गुण से नष्ट होते हैं ॥ ५ ॥ 

अवयविद्रव्यरूप पृथिवी में भी रूप, रस आदि गुण अग्नि के संयोग से उत्पन्न 
होते हैं और नष्ट भी होते हैं, तो केवल आधारद्रव्य के नाश से ही रूपादि गुणों 
का नाश होता है यह नियम कसे हो सकता है, इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार 
कहते हैं--- 

पदपदाथ--कारणगुणपूवंकाः = समवायिकारण गुण के अनुसार होते हैं, 
पृथिव्यां = घटादि पृथिवी द्रव्य में जो, पाकजः = अग्निसंयोग से बदलते हँ ॥ ६ ॥ 

भावाथ--पृथिवी में रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्शस्वरूपविशेष गुण अग्निसंयोग- 
रूप पाक से उत्पन्न होते हैं तथा नष्ट भी होते हैं, अतः पृथिवीद्रव्य में आधारद्रव्य 
के नाश से ही रूपादि गुणों के नष्ट होने का नियम नहीं है॥ ६ ॥ 


उपस्कार--सूत्र में पाकज शब्द से अग्निसंयोग से बदलनेवाले रूप, रस, गन्ध 
तथा स्पर्श चार विशेष गुण ऐसा अथ करना । कारणगुणपूर्वंकाः इस सूत्र के पद 
का रूप के आश्रय घटादि पृथिवी को जो समवायिकारण कपालादि, उसके गुणा- 
नुसार घटादि पृथिवी में रूपादि गुण होते हैं यह्‌ अर्थ है, के ऐसा होने से (कपाल का 
रूप घटरूप के समवायिकारण घटरूप एक पदाथ में दोनों के संनिकष से घट के 
रूप का असमवायिकारण होता है । एवं (इसी प्रकार) रसादि गुणों में भी जानना । 
( रूपत्वादि धम जाति रूप हैं यह सिद्ध करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं )--रूप, रत, 
गन्ध तथा स्पर्शं यह चार गुण रूपत्व, रसत्व, गन्धत्व, तथा स्पशत्वरूप ग्‌ णत्व- 
जाति की साक्षात्‌ व्याप्य जाति के आश्रय हैं। 'चक्षुरिन्द्रियग्राह्यता ही जातिभिन्न 
अखण्ड धर्मरूप उपाधि ही क्यों न मानी जाय' ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो इसका 
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प्रत्ययानुद्यप्रसङ्गात्‌ । अननुसंहितोपाधेरुपहितप्रत्ययायोगादिति । उपाधिः 
श्वात्र चक्लुस्तच्चातोन्द्रियं प्राह्मत्वव्व ग्रहणविषयत्वं तदप्यचाक्षुषं रू पत्व- 
विशिष्टप्रतोतेश्च चाक्षुषत्वात्‌ । चक्षुमौत्रबहिरिन्द्रियग्राह्मगुणर्वं रूपत्वम । 
भतोन्द्रियरूपाव्याक्षिरति चेन्न चक्ुमोत्रबहिरिन्द्रि यमाह्मजातिमत्त्वस्य विवक्षि- 
तत्वात्‌ तादृशो च जाती रूपत्वं नोलस्वादिका चेति। नन्वेकेका एब नीळपो- 
तादिव्यक्तयो नित्या न तु तत्र नीहत्वादिजातय एकव्यक्तिकत्वादिति चेन्न 
नीळतरनोळतमादिप्रत्ययानुद्‌ यप्र सङ्गात्‌ । धावल्यादिसम्भेदाभावकृतस्तत्र 
तारतम्यव्यवह्दार इति चेन्न प्रमाणाभावात्‌ , शयामं रूपं नष्ट रक्तमुत्पन्नमिति 


उत्तर यह है कि ऐसा मानने से रूप के साथ चक्षुरिन्ट्रिय का संनिकष होते ही जो 
इन्द्रिय से ग्राह्य होता है उसे रूप कहते हैं ऐसे ज्ञान के बिना भी जो यह रूप है ऐसा 
ज्ञान होता है वह न हो सकेगा, क्योंकि बिना उपाधिघर्म के ज्ञान के उपाधिवाले 
का ज्ञान नहीं होता । यहाँ उपाधि है चक्षुरिन्द्रिय, और वह अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) 
है, और ग्राह्यता शब्द का अथं है ग्रहण ( ज्ञान ) का विषय होना, वह भी चाक्षुष- 
प्रत्यक्ष का विषय नहीं है, खूपत्वजातिविरिष्टरूप का ज्ञान तो चक्षुरिन्द्रिय से 
प्रत्यक्ष होता है । चक्षुरूप इन्द्रियमात्र से गृहीत होनेवाले गुणत्व को रूपत्व कहते 
हैं। (ऐसा होने से ज्ञान के अतीन्द्रिय चक्षुरिन्द्रिय घटित होने से तथा रूप ज्ञान 
के भी चाक्षुष न होने के कारण रूप में अतीन्द्रियता के आने की आपत्ति होने से रूप 
चाक्षुषप्रत्यक्ष का विषय न होगा । तथा रूपत्व जाति की अपेक्षया चक्षुग्राह्यतारूप 
उपाधि के गुरु शरीर होने से तथा जातिमात्र का इस प्रकार न मानने की आपत्ति 
आने से, एवं अतीन्द्रिय परमाणुओं के रूप में चक्षुग्रह्मयतारूप उपाधि धमं के न 
रहने से भी रूपत्व उपाधि नहीं है, किन्तु जाति यह तात्पर्य यहाँ जानना । ) यदि 
रूपत्व जाति मानी जाय तो अतीन्द्रिय परमांणुरूप में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा' 
ऐसी पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि केवल चक्षुरिन्द्रिय से गृहीत होनेवाली 
जगने के आश्रय को हम रूप कहते हैं, ऐसी जाति होगी रूपत्व, नीलत्व आदि । 
( वह अतीन्द्रियरूप में रहने से उक्त अतिव्याप्ति दोष न होगा ) । 'नीलत्व पीतत्व 
आदि रूपत्व की व्याप्य जातियां नहीं हो सकतीं, क्योंकि नील, पीत इत्यादि एक ही 
रूप व्यक्ति हैं, जो नित्य है, तो उनसे एक-एक नील आदि व्यक्तियों में रहने 
के कारण नीलत्वादि जाति वयो मानी जाय? ऐसी शंका पूर्वपक्षी नहीं कर 
सकता, ऐसा मानने से ( एक-एक ही नीलादि व्यक्ति होने से ) नीलतर ( अधिक 
नील) नीलतम (अत्यन्त अधिक नील) इत्यादि ज्ञान न होगा । यदि श्वेतता गुण के 
मिश्रण के अभाव से उक्त तरठमभाव की उक्त प्रतीति होती है” ऐसा कहो तो, इसमें 
कोई प्रमाण नहीं है । तथा "शयाम रूप नष्ट हुआ'“रक्त रूप उत्पन्न हुआ' ऐसी नीला- 
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प्रतीतेश्च । न च सा समवायोत्पत्तिविनाशकृतेति वाच्यम्‌ समत्रायस्य तत्रानु- 
~ ० 

लेखात्‌, तस्य नित्वत्वाच्च, घटादेरप्यनित्यतायामेवंसत्यनाइवासापत्तः समवा- 
यानित्यत्वेनव तत्राप्यन्यथालिद्धेः सुत्र चत्वात्‌। 


ननु नोलपोतादयो गणा द्र्व्याभिन्ना एव घमघर्मिणोरभेदादिति चेन्न 
रूपं घटः स्पर्शो घट इत्यादिव्यब ह्वारप्रसङ्गात्‌ | ननु नेदमनिष्टं यतो भवत्येव 
शुक्कः पटो नीलः पट इत्यादिप्रतोतिरिति चेन्न मतुब्लोपाद्‌भेदोपचाराद्वा 
्रतीत्युपपत्तेः | भेदे प्रमाणे सति कल्पनेयं यथाकथश्चिदुपपद्यते इति चेन्न चन्दः 
नस्य रूपं चन्दनस्य गन्ध इत्यादिव्यपदेशबळा द्वेदसिद्धेः, पटस्य रूपाभेदे पटव- 
क्रमपि त्वगिन्द्रियेण गृह्मेत,पटमानयेत्युक्ते यतकिश्चिद्रुपमानयेत्‌ रूपमानयेत्युक्ते 


दिकों के उत्पत्ति तथा विनाश की प्रतीति एक तथा नित्य नीलादि व्यक्ति मानने के 
'पक्ष में न होगी । यदि श्याम नष्ट हुआ रक्त उत्पन्न हुआ इसी प्रतीति का श्यामरूप 
का समवाय नष्ट हुआ तथा रक्तरूप का समवाय उत्पन्न हुआ यह अथ है, ऐसा कहो 
तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि उस प्रतीति में समवाय का उल्लेख (नामग्रहण) 
नहीं है, और वह नित्य भी है, और इस नीलादिकों के समान घटादि पदाथ भी अनित्य 
हैं इस विषय में विश्वास न होगा, क्योंकि घटादि पदार्थो में भी उनके समवाय की 
उत्पत्ति तथा विनाश मानकर घट उत्पन्न हुआ, नष्ट हुआ यह अनित्यता हो सकने से 
घटादि पदाथ भी नीलादिकों के समान एक तथा नित्य हो जांयगे यह कहा जा सकता 
है । 'नील पीत आदि चरादि द्रव्यों से भिन्न नहीं हैं, क्योंकि धर्म तथा धर्मी का भेद 
नहीं होता' ऐसा पुर्वपक्षी आक्षेप करे तो यह नहीं हो सकता, ऐसा धर्म-धर्मी का 
अभेद माना जाय, तो रूप घट है, स्पशं घट है, इत्यादि व्यवहार होने लगेगा । यदि 
पूवपक्षी कहे कि यह तो इष्ट ( अभिमत ) ही है, क्योंकि शुक्ल पट है, नील पट है, 
इत्यादि धर्म तथा धर्मी में एकता दिखानेवाला ज्ञान तो होता ही है, तो यह नहीं कह 
सकते, क्योंकि शुक्ल शब्द के उत्तर शुक्कवणवाला इस अथ के बोधक मतुप्‌ प्रत्यय 
का लोप मानकर अभेद गोण घमं तथा धर्मी का अभेंद मान कर “शुक्ल पट है इत्यादि 
व्यवहार हो सकतां है । यदि “शुक्ल वणं तथा पट के भेदविषय में प्रमाण हो तो यह 
मतुभ्‌ लोप अथवा गौण अभेद की कल्पना किसी तरह हो सकेगी । अर्थात्‌ जब रूप 
और आधार का भेद नहीं है तो उपचार (गौणता) कसे मानी जाय ? ऐसी शंका 
नहीं हो सकती, क्योंकि चन्दन का रूप, चन्दन का गन्ध इत्यादि व्यवहार के बल से 

चन्दन तथा उसके रूप, और गन्ध का भेद सिद्ध होता है। तथा पट और उसके रूप 
को एक माना जाय तो पटके समान रूप का भी अन्धे को त्वगिर्द्रिय से प्रत्यक्ष 
होने लगेगा । एवं 'पट को ले आओ' ऐसा कहने पर जिस किसी रूप को ले आनेवाला 
ले आयेगा । एवं रूप को ले आओ ऐसी आज्ञा देने पर जिस किसी घटादि द्रव्य को 


३६८ बैशेषिकसूत्रोपस्कार 


यत्किञ्चिद्‌ द्रव्यमानयेत । अस्तु तहिं भेदाभेद; अत्यन्तभेदेऽत्यन्ताभेदे च 
सामानाधिकरण्यानुपपन्त रिति चेन्न अवच्छेदभेद विना विरुद्धयो भदाभेदयो 
रेकत्रासम्भवात्‌। अन्योन्याभावस्वमव्याप्यवृत्तिवृत्तिनित्याभाववृत्तिधमस्वा 
न्ताभावत्वरबाद्ति चेन्न एकत्र संयोगतदत्यन्ताभावयोः प्रतोतिवलादत्यन्ताभात- 
स्या्याप्यवृत्तित्वाभ्युपगमात्‌ , अन्योन्याभावे तु तथाप्रतीतेरभावात्‌ । 


तदेतद्रपं प्र्थिव्यां नानाप्रकारकम्‌ , पाथसि तेजात च शुक्कमेव । क्वचित्‌ 
परादी च चित्रमपि रूपमधिकम्‌ अन्यथा तदचाक्षुषरवापातात्‌ *पब्रत एब 
चाक्षुषद्रव्यत्वात्‌ । न च बिजातोयरूपे रू पानारम्भः, नोळघोतादोनामारम्भे 
रूपत्वेनेव साजात्यस्यापेक्षितत्वात्‌ अन्यथा तदचाक्चुपत्वापत्तरुक्तत्वात्‌ । न 
चावयवरूपोपम्रहेणेचावयविम्रहः अवयवानामपि चित्रतया नीरूपखप्रसङ्घात्‌ , 


आज्ञा पानेवाला ले आवेगा । यदि "शुक्ल पट है इस प्रतीति में शुक्लवर्ण तथा पटत्व 
के एक अधिकरण में प्रतीति के अन्यथा न बन सकने से शुक्लरूप तथा पट का भेद 
तथा अभेद होनों मानेंगे, क्योंकि शुक्लवर्णं तथा पट का अत्यन्त भेद तथा, अत्यन्त 
ऐक्य मानने के पक्ष में प्रदशित सामानाधिकरण्य प्रतीति नहीं हो सकती' ऐसी शंका 
पुवंपक्षी करे तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि अवच्छेद ( विशेषण ) के भेद के विना 
विरुद्ध भद तथा अभेद एक पदार्थ में नहीं रह सकते (अर्थात्‌ व्याप्यवृत्ति अन्योन्या- 
भाव (भेद) का अवच्छेद ( विशेषण ) भेद होना असंगत है ) यदि अन्योन्याभावत्व 
(भेदत्व,) अव्याप्यवृत्ति ( भेद ) में रहता है, नित्य अभाव में वतमान धम होने से 
अत्यन्ताभावत्व के समान, इस अनुमान से भेद को भी अव्याप्यवृत्ति मान छगे' ऐसी 
पूवपक्षी शंका करे तो यह भी नहीं हो सकता, एक वृक्षादिकों में अग्रभाग में कपि के 
संयोग तथा मुलभाग में उसके अभाव इन दोनों की प्रतीति होने के कारण अत्यन्ता- 
भाव को अव्याप्यवृत्ति ( एकदेशवृत्ति ) माना जाता है, किन्तु “वृक्ष कपिसंयोगी 
नहीं है' ऐसी प्रतीति न होने के कारण भेद को अव्याप्यवृत्ति नहीं माना जा सकता । 

वह यह रूप नामक गुण पृथिवी द्रव्य में शुक्ल, नील, पीत, रक्त, हरित, 
कपिष, तथा छित्र भेद से अनेक ( सात ) प्रकार का, और जल तथा तेजद्रव्य में 
शुक्लरूप ही है। किसी-किसी पट आदि में चित्र नामका भी छः रूपों से अधिक 
रूप है, नहो तो उस चित्र ( अनेक रङ्गवाले ) पट का चाक्षुषप्रत्यक्ष न होगा, 
क्योंकि रूपाश्रय ही द्रव्य का चाक्षुषप्रत्यक्ष होता है। 'अवयवों के विरुद्धजाति- 
वाले अनेक रूपों से अवयविद्रव्य में एकरूप की उत्पत्ति नहीं हो सकती ।' ऐसी 
पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि नील, पीत इत्यादि रूपों के उत्पत्ति में रूपत्व- 
धम से ही समान जातीयता आवश्यक है, नहीं तो उस चित्ररूपवाले पट का प्रत्यक्ष 
न होगा यह दोष कहा हे । अर्थात्‌ रूपत्वरूप से कारणता होने के कारण यदि 


अ० ७, आ० १, सू. ६ ] पाकजरूपादिनिरूपणम्‌ ३६९ 


यत्र बा पाकात्‌ परमाणुषु चित्रं रूपं तत्रेव तत्परम्परारब्धपटादौ चित्ररूपो- 
पपत्तेः न च हरीतक्यां रसोऽपि चित्र इति वाच्यम्‌ हरोतक्या नोरसत्वैऽपि 
दोषाभावात्‌, पड़सत्वव्यवहारस्तु तत्तद्रसगुणकारितया। एवं गन्वोडावे न 
चित्रः सौरभासौरभवदवयवद्वयस्यानारम्भ्रकत्वात्‌ । ककट्यादौ क्वचिद्‌ तये 
तैक्स्यं कवचिन्माधुय तथाच कतमो रः ककेट्यामिति चेन्माधुयमे् । गण- 
विरोधेन कथं तथा स्यादिति चेत्‌ तदबयवे तैक्त्याभावात्‌ । तथाउनुभवः 
कथमिति चेत्‌ ककटोमक्षणक्षुभितरसनाग्रवत्तिपित्तद्रव्यस्थ तिक्ततापछम्ध,त्‌, 
तत एव कदाचिन्मुखर्माप तिक्तायते । हरीतक्यामाप कथमियं न गतिरिति 
चेन्न तदयवेषु कषायमाधुयळवणादिनानारसानुभवादिस्यलं पल्लवेन | 


विरुद्ध जातिवाले अवयवों के अनेक रूपों से चित्ररूप न मानने पर भी अवयवो के 
चित्ररूप से उसकी उत्पत्ति होने से कोई बाधक न होने के कारण अवयवी का 
प्रत्यक्ष होगा । किन्तु नवीन नेयायिकों ने चित्ररूप नहीं माना है क्योंकि अवयवों 
के विशेषो में वर्तमान रूपों के भेद से ही अवयवी का ग्रहण हो सकता है नहीं 
तो चित्ररूप के समान चित्ररस भी मानना पड़ेगा यह उनका आशय है ) ॥ 
'अवयवों के रूपों के ग्रहण से ही अवयवी का ग्रहण हो जायगा”, यह नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि अवयव भी चित्र होने से विरोध के कारण रूपरहित हो जांयगे, 
अथवा जहाँ पाक से परमाणुओं में ही चित्ररूप होता है वहीं पर उन परमाणुओं के 
द्वघणुकादि क्रमपरम्परा से उत्पन्न पटादि अवयवि द्रव्य में चित्ररूप हो सकता है । 
यदि ऐसा है तो हरीतकी (हर ) में रस भी चित्र होगा” ऐसा नही कहा जा सकता, 
क्योंकि हरीतकी ( हरे ) में रस न होने पर भी दोष नहीं होगा, षड्स पृथिवी 
द्रव्य होता है यह प्रवाद ( मत) तो उन मधुरादि रसरूप गुणों को करने 
के कारण है। इसी प्रकार गन्धगुण को भी चित्र मानने की आवश्यकता नहीं है, 
सुरभि तथा असुरभि गन्धवाले विरुद्ध अवयवों से कायंगन्ध उत्पन्न नहीं 
हो सकता । 'ककटी ( खीरा ) आदिकों में कुछ अवयवों का तिक्त तीता रस 
का तथा कुछ अवयवों में मधुर रस का अनुभव होता है, तो उस कर्कटी में कौन 
रस माना जाय”, तो मधुररस मानना ही उचित है। 'तिक्त तथा मधुर रस का 
परस्पर विरोध होने के कारण यह केसे होगा' ऐसा कहो तो, उसके अवयवों में तिक्त 
( तीतापन ) न होने से तो उस 'ककटी में तिक्त रस का अनुभव केसे होता है! ? 
ऐसा कहो तो उस कर्कटी के खाने से क्षुभित हुए जिह्वा के अग्रभाग में वर्तमान पित्त - 
रूप द्रव्य की तिक्तता की उपलब्धि ( ग्रहण ) होने के कारण, उसी से कदाचित्‌ मुख 
का भी तिक्त ( तीते ) के समान अनुभव होता है। तो 'हरीतकी (हरं ) में भी 
थही प्रकार क्यों न माना जाय !' ऐसी शंका यदि पूर्वपक्षी करे तो यह नहीं हो 
सकता, क्योंकि हरीतकी के भवयवों में कषाय, मधुरता, लवण ( खारापन ) 
२४ खे० 


३७० वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


तञ्च रूपं नयनसहकारि । नन्वेवं बायो रूपाभावस्य तमसञ्च कथं चाक्षुषः 
तेति चेन्न भावप्रह एव रूपस्य नयनसहकारित्वात्‌ , विषयालोकचक्षुषां त्रयाणा- 
मपि रूपाणि चाश्षुषप्रतीतिप्रयो जकानि । 


रसोऽपि रसत्वजातिमान्‌। रशषस्वं रसनेन्द्रियमात्रजन्य साक्षात्कार विषय- 
ज्ञातिः ताट्टशज्ञातिमस्वञ्च रसत्वम्‌ । सोऽयं जोवनपुष्टिबलारोग्यहेतुः रसनसह- 
कारो । रसनेन्द्रियग्राह्मगुणत्वव्याप्यजातिमत्त्वं रसत्वम्‌ , तथासति नातोन्द्रिय- 
रसाव्याप्तिः । 5 

घ्राणमात्रप्राह्मो गुणो गन्धः | घाणमात्रम्राह्मगुणत्वव्याप्यजञातिमत्त्वं गन्ध- 


इत्यादि नाना प्रकार के रसों का अनुभव होता है। इस विषय में अधिक विस्तार की 


आवश्यकता नहीं है । 

वह उक्त स्वरूप रूप नामक विशेषगुण चाक्षुषप्रत्यक्ष की उत्पत्ति में सह- 
कारिकारण है। ऐसा मानने से 'वायुद्रव्य में रूप के अभाव, तथा अन्धकार 
का चाक्षुषप्रत्यक्ष कँसे होगा ?' ऐसा पूवपक्षी आक्षेप नही कर सकता, क्योंकि 
भावरूप पदार्थों के चाक्षुषप्रत्यक्ष में ही रूपगुण चाक्षुषप्रत्यक्ष सहायक होता है। 
विषय, आलोक (प्रकाश) तथा चक्षु इन तीनों के रूप चाक्षुषज्ञान होने में प्रयोजक हैं 
(अन्यथा रक्तप्रकाश में वतमान शंख का रक्तरूप से, तथा पित्तदोष से दूषित चक्षुरि- 
न्द्रिय के संनिकृष्ट पदार्थ कां पीतरूप से ग्रहण न होगा । किन्तु विषय में वर्तमान रूप 
ही कारण है, आलोकादिकों के भी विषयं होने से रक्तप्रकाश में स्थित शंख का 
रक्तरूप से ज्ञान होना भी संगत हो जायगा' ऐसा नवीन नेयायिकों का मत है ) । 


रसत्वजातिविशिष्ट गुण का नाम रस है । रसनेन्द्रिय ( जिह्वा ) मात्र से उत्पन्न 
प्रत्यक्ष का विषय जाति है रसत्व, उस जाति का आधार होना ही रसगुण में रसत्व 
है, वह यह रसगुण जीवन, शरीरपुष्टि, बल तथा आरोग्य (निरोगता) का कारण 
है ( इससे मरण, कृश होना, दुर्बलता भी सूचित होती है, क्योंकि ये भी रस से 
उत्पन्न होते हैं । गन्ध, स्पशं आदि गुण रसग्रहण से ही जीवनादिकों में उपयोगी होते 
हैं अतः उनमें ये सब नहीं कहे हैं) । तथा रस रसनेन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष ये सहायक कारण 
हैं। रसनेन्द्रिय से गृहीत होनेवाली गुणत्वव्याप्यरसत्वजाति का आधार होना 
ही रसगुण में रसत्व है, ऐसा लक्षण करने से अतिन्द्रिय परमाणु रस में अव्याप्ति 
दोष न होगा । 

केवल घाणोन्द्रिय से प्रत्यक्ष होनेवाले गुण का नाम है गन्ध । केवल प्रारोन्द्रिय 
से ग्रहण होने योग्य गुणत्व की व्याप्य गन्धत्व जाति का आश्रय होना गन्ध में 
गन्धत्व है, ऐसे जातिघटित लक्षण से अतीन्द्रिय गन्ध में अव्याप्ति दोष न होगा । 
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त्वम्‌ , स च सुरभिरसुरभिश्चेति दिविधः | यद्वा प्रथिवोबृत्तिमात्रवृत्तिगुणत्व साक्षा- 
दूव्याप्यजातिमस्वं गन्ध खम्‌ । 

एव स्पर्शोऽपि स्पशत्वजातिमान्‌ गुणः। त्बगिन्द्रियमात्रप्राह्मयुणत्बसाक्ष- 

याप्य जातिमत्त्व स्पशत्वम्‌ | द्रव्यचतुष्टयवृत्तिश्वायम्‌ | अनुष्णाशो तशीतीष्ण- 

भेदात त्रिबिधः । 

इदानों ध्रसङ्कात्‌ पाकज्ञप्रकिया चिन्त्यते--तत्र कायकारणप्मुद्दाय एव 
पच्यते इति पिठरपाकबादिनः । 

पोळवः-परमाणव एव स्त्रतन्त्राः पच्यन्ते, तत्रे पूचरूपनाशाग्रिप्तरूवाद्यु- 
त्पत्तिः कारणगुणपक्रमेण चावयविनि रूपाद्युत्पद्यते इति पोड़पाकवादिन: ¦ 

अत्रेदं तत्त्वस । आपाके निःक्षिप्रस्य घटादेरामद्रव्यस्य बहना नोदनाद- 
भिघाताद्वा तदारम्भकेष परमाणुष द्रव्यारम्भकसंयोगबिरोधिविभागेनारम्भक- 
संयोगनाशे द्रव्यनाशावश्यम्भावात्‌ । हश्यते हि स्थाल्यामाहितानां तण्डु छादोना- 
मप्यधःसन्तापनमात्रेण भजनात्तदानोमेब नाशः, क्षोरनोरादी नाब्चात्यन्तमुल्ब- 


वह गन्धगुण सुगन्ध और दुर्गन्ध इस भेद से दो प्रकार का है अथवा केवल पृथिवीद्रव्य 
में वर्तमान गुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का आधार होना ही गन्ध में गन्धत्व है । 

इसी प्रकार स्पशंत्व जाति के आश्रय गुण का नाम है स्पशंगुण । केवल त्वचा 
इन्द्रिय से गृहीत होनेवाली गुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्यजाति का अधिकरण होता ही 
स्पशगुण में स्पशत्व है। यह स्पशंगुण पृथिवी, जल, तेज तथा वायु ऐसे चार द्रव्यों में 
रहता है, जो अनुष्णाशीत, शीत तथा उष्णभेद से तीन प्रकार का है । 


साम्प्रत प्रसङ्ग से पाकज प्रक्रिया का विचार करते हैं--उसमें काय तथा कारणों 
का समुदाय ही पाकज (तेज के संयोग से बदलता) है ऐसा पिठर (अवयविद्रव्य) में 
पाक माननेवाले नेयायिकों का मत है । और केवल पीलू (परमाणु) ही स्वतंत्र होकर 
पकते हैं, उन्हीं में पृर्वश्यामरूपादिकों का नाश होकर आगे रक्तरूप आदि गुणों की 
उत्पत्ति होती है, और कारणागुणों के क्रम से अवयविद्रव्य घट फल आदिकों में 
रूप, रसादिगुणों की उत्पत्ति होती है, ऐसा पीलुपाकवादि वशेषिकों का मत है । 
यहां पर यह तत्त्व (सिद्धान्त) है कि आपाक ( आंवे ) में रखे हुए घट, फल आदि 
आम ( कच्चे ) द्रव्य का अग्नि, तृण आदि की उष्णता के नोदन अथवा अभिघात 
नामक संयोग से घटादि अवयवि द्रव्यों के उत्पादक परमाणुओं में घटादिद्रव्य के 
उत्पादक संयोग के विरोधी विभाग से घटादियों के आरम्भक परमाणुओं का पूर्व 
संयोग के नष्ट होने पर घटादि द्रब्य का नाश अवश्य होगा । क्योंकि ( स्थाली ) 
बटुली में रखे हुए तण्डुल ( चावल, दाल ) इत्पादिकों का बटुली के नीचे केवल 
अग्नि के सन्ताप से भूँज जाने से तत्काल नाश हो जाता है, और दूध तथा जल कढ़ने 
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णता । तथा चापाके वहिज्वालाजालाभिद॒तानां द्रव्याणामबस्थानमिति महतो 
प्रत्याशा । किञ्च यदि द्रव्यनाशस्तदा मध्यभागे पाकानुपपत्तिः, न हि दृढत- 
राबयबान्तरावरुद्धे मध्यभागे तेजःसंयोगासम्भाषना येन तत्र शयामादिनिबृत्तिः 
स्यात्‌, तथा च इयामा अवयवाः अवयबी च रक्त इति महद्वेशसम्‌। ननु 
सच्छिद्र।ययेवाबयतिद्रव्याणि, कथमन्यथा कुम्मादाबन्तनिहितानां तेलघृतादीनां 
स्यन्दनं श्रपण, तथा च मध्यभागेऽपि तेजःसंयोगः स्यादेवेति चेन्न मृत्तोनां 
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लगता है, यह भी देखने में आता है, तब आपाक (आंवे) में रखे हुए अग्नि को ज्वाला 
से अभिहत ( अभिघात संयोगवाले ) घटादि द्रव्य पूर्ववत्‌ रहते हैं यह केवल वही 
आशामात्र है ( यदि जहां नाश का प्रत्यक्ष होता है वहां ऐसा मानेंगे, किन्तु पर- 
माणुओं का नाश तो अप्रत्यक्ष है, तस्मातु इसमें क्या प्रमाण, ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे 
तो शंकरमिश्र दूसरा दोष देते हुए कहते हैं कि) --और यदि आंवे में रखे घड़े का नाश 
होता हो तो, घट के मध्यभाग में पाक नहीं सकेगा, क्योंकि अत्यन्त इढ़ दूसरे 
अवयवों से घिरे हुए मध्यभाग में अग्निरूप तेज के संयोग की संभावना नहीं हो 
सकती, जिससे मध्यभाग में ( घट के भीतर ) इ्यामादिपूवरूप की निवृत्ति हो, 
ऐसा होने से घटके अवयव श्याम तथा घटरूप अवयवी रक्त ऐसा प्राप्त होने से बडा 
भारी वैशस ( वैषम्य ) होगा । यदि 'घटादि अवयविद्रव्य सच्छिद्र होते हैं, अन्यथा 
घट के भीतर रखे हुए तेल, घृत आदि द्रव्यों का बाहर स्यन्दन ( चूना ) श्रवण 
(पकना) यह भी न हो सकेगा, ऐसा होने के कारण घट के मध्यभाग में तेज (अग्नि) 
का संयोग अवश्य होता है, जिससे उक्त वेषम्यदोष न आवेगा' ऐसी पुर्वपक्षी (पिठर- 
पाकवादी ) शंका करे तो, यह असंगत है, क्योंकि मूत अनेक द्रव्यों का समान (एक) 
देश में रहने का विरोध होता है, अतः दूसरे अवयवों से संयुक्त मध्यभाग में तेज का 
संयोग नहीं हो सकता । 

इस पिठरवादी के मत का जो खण्डन शंकरमिश्र ने पीलुपाकवादियों के मत से 
किया है उससे यह विचार हो सकता है कि यदि मूत द्रव्यों के संयोग से समानदेशता 
का विरोध माना जाय तो वह समानसंयोगविशेष को. लेकर ही माना जायगा 
नहीं तो प्रचय (शिथिलता प्रयोजक) संयोग युक्त तुलक (रूई) के भीतर प्रकाश का 
जाना, तथा सूक्ष्म रेशम के वस्त्र से जल का निकलना, तथा स्पंदन (हिलना) आदि 
क्रिया भी जो प्रत्यक्ष से गृहीत होती है नहीं बन सकेगी, अतः अवयवसंयोग, तथा 
तेज का संयोग आदि समान नहीं हो सकते, उनके समान न होनेसे उस संयोग के साथ 
समानदेशता का विरोध नहीं हो सकता, अतः पिठरपाकवाद भी युक्त ही है। ( इस 
विषय में कणाद ( रहस्यग्रन्थ में और विस्तार देख लेना चाहिये ) । ( आगे पीलु- 
वाद पर पूर्वपक्षिमत से शझंकरमिश्र शंका दिखाते हुए कहते हैं कि )--यदि उक्त 
प्रकार से आंवे में डाले हुए घटादि द्रव्य का नाश होता हो तो, बाहर निकालने पर 
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समानदेशताबिरोधात्‌ , अवयवान्तरसंयुक्ते मध्यभागे तेज:संयोगासम्मवात्‌ । 
ननु यदि द्रव्यनाशः कथं तहि स एवायं घट इति प्रप्यभिश्ञा, कथ वा सबास्दचः 
स्थात आपाकादो घटादेस्ताहरशस्यच दर्शनम्‌, घटदेरुपरि निहितानां शराबोद 
शनादोनां तथेच दरानं घट।दिस्फुटने हि तेषां पातः स्यात्‌ , कथ वा याबन्त 
एबापाके निहितास्ताबन्त एब पुन: प्राप्यन्ते पर माणुभिद्व यणुका दिप्रक्र रेण न्यूना- 
नामिधकानां वा तदानोमारम्भसम्भवात्‌ , कथं बा तावत्पांरमाणान्येव घटादो 
न्यापाकोक्तोणौन्युपळभ्यन्ते, रेखोपरेखाद्चिहितिलोपो बा कथं न भवेत्‌; ! 
तथा चावयविष्वेव पाक इति चेत्‌ मेवम्‌ , सूच्यम्रेम घटादो त्रिचतुरत्रस रेणुबि- 
भागे सति द्रव्यारम्भकसंयोगनाझे द्रञ्यनाशे सर्वीसामनुपपत्तीनामुभयसमाथे 
यत्वात्‌ न हि तत्र द्रव्यं न नइयतीति पिठरपाकवादिनोऽषि बकतुमुत्सहन्ते । 
तत्रापि घटादयो न नझ्यन्ति कतिपयावयबनाशेऽप्यत्र शिष्टाबयब माश्रित्य 
कार्यावस्थानसम्भवादन्यथा प्रत्यभिज्ञानाद्यनुपपत्तिरेवेति मोमांसकाः । 


“वही यह घट है” ऐसी प्रत्यभिज्ञा ( पहिचान ) कंसे होगी, अथवा संपूर्ण अवस्थाओं 
में आंवे में वेसा ही घट केसे दिखाई पड़ेगा, एवं घटादिकों पर रखे हुए किसोरे पुरवे 
आदि वैसे ही क्यों दिखाई पड़ेंगे बल्कि घट के नष्ट होने से त्रे गिर जांयगे, अथवा 
जितने ही आंवे में रखे गये थे उतने ही पुनः क्यों प्राप्त होते हैं। क्योंकि स्वतन्त्र पर- 
माणुओं से हघथणुकादि क्रम से कम ( न्यून ) अथवा अधिक उस समय उत्पन्न हो 
सकते हैं । अथवा कसे आंवे से निकालने पर भी उतने ही परिमाणवाले ही क्यों 
पाये जाते हैं ? अथवा रेखा ( लकीर ) उपरेखा ( पास की लकीर ) आदि चिल्लो 
( निशानों ) का लोप कैसे न होगा (अर्थात्‌ घट पर किये हुए निशान क्यों न मिट 
जांयगे ), ऐसा होने से यह सिद्ध होता है कि अवयवि घट में ही पाक होता है इस 
शांका का उत्तर पीलपाकवादी ऐसा करते हैं कि ऐसा नहीं, क्योंकि सूची (सूई) 
के अग्रभाग से घटादि द्रव्यों में छेद होने के समय तीन या चार त्रसरेणओं» का 
विभाग होने पर उसके घट के उत्पादक पूर्वसंयोग का नाश होने के कारण घटरूप 
अवयविद्रव्य का नाश होने के कारण संपूर्ण पिठरवादी ने दिये दोषों का पिठर 
तथा पीलुपाकवाद ऐसे दोनों मत से समाधान होने की योग्यता समान ही है 
( अर्थात्‌ दोनों का उक्त आपत्तियों का समाधान करना प्राप्त है ) क्योंकि उस अव- 
स्था में घटद्रव्य का नाश नहीं होता ऐसा पिठरपाकवादी नंयायिक भी नहीं 
कह सकते । 

उस अवस्था में भी घटादि अवयवि द्रव्य नष्ट नहीं होते, क्योंकि कुछ अवयवों 
का नाश होने पर भी अवशिष्ट ( न नष्ट हुये) अवयवों के आश्रय से घटरूप 
अवयवि द्रव्य की स्थिति हो सकती है, नहीं तो 'बही यह घट है' यह प्रत्यभिज्ञा न 
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ते तु तावदवयबावस्थानयोग्यस्य घटादेः स्वल्पेष्ववयवेषु कथं वृत्ति: स्या- 
दिति प्रष्टव्याः । अविनष्ट एव पटे परिमाणसङ्कोचषदेतदुपपत्स्यते इति तेषामुत्त- 
रमिति चेन्न कठिनतरावयवानां काष्टठपाषाणस्तम्भकुम्भादीनां सङ्को चबिकाशयो 
रदशनात्‌ । घटाद्‌नाशकाभिमतेन तत्परिमाणमेव नश्यतोति चेन्न परिमाणम्या- 
भ्रयनारौकनाइयर्बात्‌ धटादिप्रत्यभिज्ञानवत्‌ सूचीदळनस्थळे परिमाणस्यापि 
प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्‌ , त्वन्मते तन्नाशस्याप्यनुपपत्तेरिति दिक । 
येषा मते द्रव्यारम्भकसंयोगप्रतिइन्द्रो तदप्रतिदन्द्ी च विभाग एकयेबाव- 
यवध्रक्रियया जम्यते तेषां ःधणुकनाशमारभ्य नवमक्षणे इणकान्तरे रक्ताद्य॒त्पत्ति- 
रेकस्मिन्नेव परमाणो क्रियाचिन्तनात्‌ । तथा हि-बहिना नोद्नादू इ-थणकारम्भके 
परमाणो कम, ततो विभागस्ततो द्रव्यारम्भकसंयोगनाशस्ततो इ-यणकनाशः नष्ट 
णुके केवळे परमाणाबग्निसंयोगाच्छयामादिनिब्ृत्तिः | इयामाद्‌ निवृत्त अन्य" 


हो सकेगी, ऐसा मीमांसकों का मत है। उन मीमांसकों से हम यह प्रश्न कर 
सकते हैं कि-उतने ( जितने अवयवों से वह बना था ) अवयवों में रहने की 
योग्यता रखनेवाले वे घटादि अवयवि द्रव्य अल्प ( कम ) अवयवों में कसे रह 
सकते हैं। “यदि नष्ट न हुये ही पट में परिमाण के संकोच के समान 
यह भी हो सकेगा! ऐसा मीमांसको का उत्तर हो तो, यह भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि अत्यन्त कठिन ( कड़े ) अवयव वाले लकड़ी, पत्थर, स्तम्भ ( खम्बा ) तथा 
घटादि द्रव्यों में संकोच तथा विकास देखने में नहीं आता । यदि 'घटादिकों के नाझ 
करनेवाले के अभिप्राय से उनका परिमाण ही नष्ट होता है' ऐसा कहो तो, यह 
भी नहीं हो सकता क्योंकि परिमाण गुण केवल आश्रय के नाश से ही नष्ट होता 
है, वही घट है इस प्रत्यभिज्ञा के समान सूची ( सुई) से छेद करने के स्थल में 
परिमाणकी प्रत्यभिज्ञा होती है। आपके मत में ( मीमांसक के मत में ) उसका 
नाश भी नहीं हो सकता ऐसा मीमांसक के मत के खण्डन का प्रकार है। 


जिनके मत में घटादि द्रव्य के उत्पादक संयोग का विरोधी तथा अविरोधी 
दोनों प्रकार का अवयवों का परस्पर विभाग एक ही परमाणुओं की क्रिया से उत्पन्न 
होता है, उनके मत में दृघणुक द्रव्य के नाश के क्षण से लेकर नवभक्षण में दूसरे 
उत्पन्न हुए इघणक में रक्त आदि गुणों की उत्पत्ति होती है, एक ही परमाणु में 
क्रिया मानने से वह इस प्रकार है--वह्वि के नोदनसंयोग से पूर्व दृचणुक द्रव्य के 
उत्पन्न करनेवाले परमाणु में क्रिया होती है, उससे परस्पर परमाणुओं का विभाग 
होता है । जिससे पुर्व इघणुक द्रव्य का उत्पादक परमाणुओं का पूर्वसंयोग नष्ट होकर 
पुरवंद्व्यण्‌क का नाश होता है। (१) दृधणुक का नाश होने पर केवल स्वतन्त्र पर- 
आाणु में अग्निसंयोग से पुर्वश्यामादि रूप निवृत्त हो जाता है २) श्यामादि रूष 
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स्मादरिनसंयोगाद्रक्ताद्य॒त्पत्तिः । रक्तादाचुत्पन्ने परमाणुक्रियानिवृत्तिस्तद्नन्तर- 
महृष्टबदात्मसंयोगातू परमाणौ कम ततो विभागः ततः पूबसंयोगनिवृर्ति: 
ततः परमाण्बन्तरेण द्रव्यारम्भकः संयोगः ततो दृथणुकोत्पत्ति: उत्पन्ने इथणुके 
कारणरुणप्रक्रमेण रक्तायुत्पत्ति: इति नव क्षणाः। याद्‌ पूवक्रियानिवृत्तिक्षण एव 
क्रियान्तरमुत्पद्यते तदा, यदि तु पूवक्रियानिवृत्त्यनन्तरकाळे क्रियान्तरमुत्पद्यते 
तदा दश क्षणाः | 

विभागजबिभागाद्युपगमेऽपि यदि द्वव्यारम्भकसंयोगनाशविशिष्ट कालम- 
पेक्ष्य विभागजो विभागस्तदा दशक्षणाः यदि तु द्रव्यनाशविशिष्ट कालमपेच्य 
विभागेन विभागान्तरं जन्यते तदैकादशक्षणा प्रक्रिया । तथा हि-द्वथणुकनाशबि- 
भागजविभागावित्येकः कालःततः पूवसंयोगनाशइयामा दि निवृत्तो उत्तर संयोगर- 
क्तायुत्पत्ती उत्तरसंयोगेन बिभागजविभागक्रियानिवृद्दी ततो द्रव्मारम्भानुगुगा 
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निवृत्त होने पर दूसरे अग्निसंयोग से रक्तादि रूप उत्पन्न होता है। ( ३ ) रक्तादि 
रूप उत्पन्न होने पर पूवंपरमाणु की क्रिया निवृत्त होने के पश्चात्‌ उस बननेवाले 
घट के आगे भोगकर्ता आत्माओं के अद्ष्टवाले आत्माओं के संयोग से पुनः दूसरे 
परमाणु में उत्पाइकक्रिया होती है ( ४) उससे देशविभाग (५) उससे पूवदेश- 
संयोग की निवृत्ति (६) पश्चात्‌ इस ( परमाण से दूसरे द्वथणुक द्रव्य का उत्पादक 
संयोग (७) पश्चात्‌ दूसरे ढृघणुक द्रव्य की उत्पत्ति (८) द्वथणुक के उत्पन्न होने 
पर उसमें परमाणु रूप कारण के रक्तरूप के क्रम से रक्त रूपादिकों की उत्पत्ति 
होती है । ऐसे नव क्षण होते हैं, किन्तु यह नव क्षण की प्रक्रिया यदि पुर्वताशक 
क्रिया के निवृत्ति के क्षण ही में दूसरी उत्पादकक्रिया उत्पन्न होती है ऐसा मानने, के 
मत से है, और यदि पूर्वंनाशक क्रिया के निवृत्त होने के पश्चात्‌ दूसरे क्षण में 
दूसरी उत्पादकक्रिया उत्पन्न होती है, ऐसा माना जाय तो दश क्षण होते हैं । 


यदि विभाग से विभाग उत्पन्न होता है, ऐसा माने तो कालविशेष की अपेक्षा 
से दश तथा एकादश क्षण की प्रक्रिया होती है, इस अभिप्राय से शंकरमिश्र कहते 
हैं कि )--विभागजन्य विभाग आदि मानने में भी यदि द्रव्यारम्भक पुवंसंयोग- 
नाशवाले समय की अपेक्षा कर विभाग से विभाग उत्पन्न हो तो, दश क्षण होते हैं 
और यदि द्थणुकरूप द्रव्य के नाशवाले काल की अपेक्षा कर एक विभाग से दूसरा 
विभाग उत्पन्न होता है तो एकादश क्षण होते हैं, ऐसी प्रक्रिया ( प्रकार ) है। 
वह इस प्रकार है कि पूवद्दघणुक का नाश, तथा विभागजन्य विभाग यह एक 
काल है ( १ ), पश्चात्‌ पुवसंयोग का नाश, तथा पूर्वश्यामादि रूप की निवृत्ति (२) 
बाद उत्तरप्रदेशसंयोग तथा रक्तरूपादिकों की उत्पत्ति ( ३ ), पश्चात्‌ उत्तरसंयोग 
से विभागजन्य विभाग एवं क्रिया की निवृत्ति ( ४ ), पश्चात्‌ दूसरे द्वयणुक द्रब्य 
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परमाणक्रिया, क्रियातो बिभागो विभागात पु संयो गनिवृत्तिस्ततों दरव्यारम्भकः 
` संयोगस्ततो द्रव्योत्पत्तिः उत्पन्ने द्रव्ये रक्ताद्यत्पत्तिः इति दशक्ष णाः । 

यदात द्रढ्यविनाशविशिष्टं काङमपेक्ष्य त्रिमागेन विभागों जन्यते तदक- 
क्षणवृद्धया एकादश क्षणाः। तथा दि--द्रव्पबिनाशः ततो विमागजवि मागश्या- 
मादिनिवृत्ती ततः पूर्वसंयोगनाशः तत उत्तरसंयोगरक्तायुत्पत्तो ततो विभागज- 
बिभागकमणोनिवृत्तिः ततः परमाणौ द्रव्पारम्भानुगुणा क्रिया ततो विभागः पूष- 
संयोगनिवृत्ति: द्रव्यारम्भकसंयोगोत्पत्ति: दथणुकोत्पत्तिः रक्तादुत्पत्तिश्वेत्येकादश 
क्षणा: । एकस्मिन्नेव परमाणो क्रियाक्रियोपरमचिन्तनादेवम । परमाण्वन्तर 


की उत्पादक के अनुकूल परमाणुओं में क्रिया ( ५ ), क्रिया से विभाग ( ६ ), 
विभाग से पूर्वसंयोग का नाश ( ७ ), पदचात्‌ दूसरे द्ृथणुव द्रव्य का उत्पादक पर- 
माणुओं का परस्पर संयोग (८), पश्चात्‌ उससे दूसरे दृघणकरूप द्रव्य की उत्पत्ति 
( ९ ), पश्चात्‌ उत्पन्न हुए दृधणुकद्रव्य में रक्तरूपादियों की उत्पत्ति ( १० ) ऐसी 

दश क्षण की प्रक्रिया है । 

किन्तु जब पूर्वद्र्यणुकद्रव्य के नाशवाले काल की अपेक्षा कर परमाणुओं 
के परस्पर विभाग से देश के साथ विभाग होता है तव एक क्षण की वृद्धि होने 
के कारण एकादश क्षण होते हैं। वह इस प्रकार है--कि पूर्वद्रयणुक का विनाश 
( १ ), उसके पश्चात्‌ पूर्वप्रदाशत विभागजन्य विभाग, तथा श्यामादि पूर्वरूप 
की निवृत्ति (२), पश्चात्‌ दृधणुक का आरम्भक परमाणु द्वय के संयोग का नाश 
(३), पश्चात्‌ उत्तरदेशसंयोग, तथा रक्त रूपादिकों की उत्पत्ति (४), पश्चात्‌ विभाग- 
जन्य विभाग तथा पूवक्रिया की निवृत्ति (५), पश्चात्‌, परमाणुओं में दूसरे द्वथणुकरूप- 

द्रव्य की उत्पत्ति के अनुकूल उत्पादक क्रिया (६), पश्चात्‌ उससे देश से विभाग (७) 
_ पूवदेशसंयोगनाश (८), तथा उसके पश्चातु दूसरे दृयरुकरूप द्रव्य के उत्पादक 
परमाणुओं के संयोग की उत्पत्ति ( ९ ), पश्चात्‌ दूसरे द्वयणुकरूप द्रव्य की उत्पत्ति 
(१०), पश्चात्‌ रक्तादि रूप की उत्पत्ति (११) । इस प्रकार एकादश क्षण होते हैं । 
एक ही परमाणु में पूवद्रयणुकताशक क्रिया का नाश तथा दूसरे द्वथणुकद्रव्य की 
उत्पादक किया मानने के पक्ष में यह प्रदर्शित एकादश क्षणं प्रक्रिया होती है। यदि 
दूसरे परमाणु में दूसरे द्वयणुक की उत्पादकक्रिया मानी जाय लो पूर्वेद्रधर्गुक के 
नाश को लेकर पाँचवे, षष्ठ, सप्तम अथवा अष्टम क्षण में रक्तादि रूप की उत्पत्ति 
होती है यह जान लेना चाहिये इसका विवरण कणादरहस्य ग्रन्थ में है जो इस 
प्रकार है--उसमें एक परमाणु में नाशकक्रिया, उससे विभाग, पश्चात्‌ आरम्भकसंयोग 
के नाशक्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया आरम्भकसंयोगनाश से दयणुकनाश-दूसरे 
परमाणु की क्रिया से विभाग यह एक क्षण है । पश्चात्‌ केवल परमाणु में शयामरूप 
नाश विभाग से पूवसंयोगनाश यह द्वितीय क्षण हे । पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति, 
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थद द्रव्यारम्भानुगुणा क्रिया चिन्त्यते तदा द्य शुकविनाशमारभ्य पदमे पे 
सप्तमेऽष्टमे बा रक्तद्यर्त्पात्तरूहनोया । विवृद्चतत कणादरहस्ये ।। ५ ॥ 
पार्थिवपरमाणुरूपादीनां तेजःसंयोगासमवायिकारणकर्वं साधयितुमाह 
एकद्रव्यस्वात्‌ ॥ ७ ॥ 
पाकजानामिति शेषः । अत्र च गुणत्वे कायत्वे सतीति विवक्षितम्‌ । तदयं 
प्रयोगः-पाथिबपरमाणुरूपादयः संयोगासमवायिकारणकोः कायंगुणत्बे सति 


तथा दूसरे दृघणुक का उत्पादक परमाणुसंयोग यह तृतीय क्षण हे । पश्चात्‌ दूसरे इथणुक 
की उत्पत्ति यह चतुथ क्षण है । पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति यह पंचम क्षण है । द्रव्य- 
नाश के क्षण में दूसरे परमाणु में किया से षष्ठ क्षण में रूपोत्पत्ति की प्रक्रिया ऐसी 
है कि परमाणु की क्रिया से दूसरे परमाणु से विभाग, पश्चात्‌ पूवद्रव्य के आरम्भक- 
संयोग का नाश, पश्चात्‌ परवंद्यणुक का नाश और उसी समय दूसरे परमाणु में 
क्रिया ( १ ), पश्चात्‌ श्यामरूप निवृत्ति के क्षण ही में दूसरे परमाणु की क्रिया से 
विभाग (२), पश्चात्‌ रक्तरूप के उत्पत्ति क्षण में ही दूसरे परमाणु में कम मानने से 
धूव॑संयोग का नाश (३), पश्चात्‌ दूसरे परमाणु से संयोग (४), पश्चात्‌ दूसरे द्वयणुक 
द्रव्य की उत्पत्ति ( ५ ), पश्चात्‌ रक्तरूप की उत्पत्ति (६) । इस प्रकार षष्ठक्षण की 
प्रक्रिया है। इसी प्रकार शयामरूपनाश के क्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया मानने से 
ससक्षण की प्रक्रिया तथा रक्तरूप की उत्पत्ति के क्षण में दूसरे परमाणु में क्रिया 
. मानने से अष्ठ (आठ) क्षणा की प्रक्रिया, एवं रक्तरूप की उत्पत्ति के पश्चात्‌ दूसरे 
परमाणु में क्रिया मानने से नवक्षण की प्रक्रिया होती है । इनकी प्रक्रिया भी प्रदर्शित 
प्रक्रिया के समान स्वयं जान लेनी चाहिये। दहृघणुंकनाश के पश्चात्‌ दूसरा द्वयणुक 
द्रव्य उत्पन्न होकर द्वितीयादि क्षण में गुण की उत्पत्ति की प्रक्रिया शंकरमिश्र 
कुत कणादरहस्य आदिग्रन्थ में स्पष्ट है जो वहीं पाठकों को स्वयं देख लेनी चाहिये 
( यह ग्रन्थ चौखम्बा संस्कृत सीरीज में मुद्रित हो चुका है ) ॥ ६॥ 
पाकज परमाणु रूपादि गुणों में तेज का संयोग असमवायि कारण होता है, यह 
सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ--एक द्रव्यत्वात्‌ = एक द्रव्य में आश्रित होने से ( पाकज रूपादिगुण 
अम्निसंयोगासमवायि कारण के हैं ) ॥ ७॥ 
भाबाथ--पाथिव परमाणुओं के रूपादि गुण, अग्निसंयोगरूप असमवायिकारण- 
चाळे हैं, कायंगुण होते हुए नित्य में वतमान दो में न रहनेवाले गुण होने से, शब्द 
तथा ज्ञानादिगुणों के समान इस अनुमान से पाकज रूपादिकों में तेज का संयोग अस- 
मवायिकारण होता है यह सिद्ध होता है ७॥ 
उपस्कार-सूत्र में अवांक्षित 'पाकजानां' इस पद का शोष पुरण करना और 
“एकद्रव्यत्वात्‌' इस सूत्रोक्त हेतु की 'गुणत्वे कार्यत्वे सति’ गुण तथा काय होते हुए ऐसी 
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नित्यनिष्ठाद्विष्ठगुणत्वातू शब्दवत्‌ , बुद्धद्यादिवच्च । संयोगजत्वमात्रै वा साध्यं 
तेन विभागजशब्दे न व्यभिचारः वायुसंयोगस्य शब्दमात्रे निमित्तकारणत्वातू । 
पाथिवरूपादोनाख तेजोऽन्वयव्यतिरेकद्शनात्‌ तेजःसंयोगासमवायिका रण- 
कत्वं पक्षषमताबलात्‌ सिध्यति ॥ ७ ॥ 

रूपर सगन्धस्पशोनेकप्नन्थेन व्युत्पाद्य परिमाणस्य सवसिद्धत्वेन सङ्कथा- 
याजन विप्रतिपत्तिबाहुल्यादुददशक्रममतिक्रम्य सूचीकटाहन्यायेन भ्रथमं परिमाण- 
परोक्षामारभमाण आह - | 

अणोमहतश्रोपलब्ध्यनुपलब्धी नित्ये व्याख्याते ॥ ८ ॥ 

नित्ये,-इति विषयेण विर्षायणं नित्यत्वप्रतिपादर्क चतुर्थाध्यायमुपळक्षयति । 

उपलब्ध्यनुपलछब्बी इति यथायोगमन्वयः “येन यस्याभिसम्बन्धो दूरस्थस्यापि 


सूत्रकार की कहने की इच्छा है। इस कारण यह अनुमान का प्रयोग है--पाथिव 
परमाणुओं के रूपादिगुण, संयोगरूप असमवायिकारण वाले हैं कायंगुण होते हुए 
नित्य में वर्तमान दो में न रहनेवाले गुण होने से, शब्द के समान और ज्ञानादिगुणों 
के समान भी । केवल संयीगजन्यतामात्र इस उक्त अनुमान में साध्य है, जिससे 
विभागजन्य शब्द में व्यभिचार न होगा, क्योंकि वायु का संयोग संपूर्ण शब्दों में 
निमित्त कारण होता है । पार्थिव रूपादिगुणों में तेज का अन्वय तथा व्यतिरेक दिखाई 
पड़ने से तेज का संयोग असमवायिकारण है, यह पक्ष पा थव रूपादिकों में हेतु की 
वृत्तितारूप पक्षघमंता के बल से सिद्ध होती है ॥ ७॥ 

इस प्रकार रूप, रस, गन्ध तथा स्पशे नामक विशेष गुणों का एक ग्रन्थ (प्रक- 
रण) से वर्णन कर परिमाण गुण के सवंमत (लोकव्यवहारों) में होने के कारण, तथा 
संख्या नामक गुण में मतरूप अनेक ( विप्रतिपत्ति) विवाद होने से उद्देशक्रम को 
उल्लंघन कर ( क्रम प्राप्त संख्या को छोड़कर) सूची (सुई) के बाद कटाह (कढ़ाई) 
अर्थात्‌ छोटे के बाद बड़े का वर्णन इस न्याय से परिमाण गुण की परीक्षा करने का 
सूत्रकार आरम्भ करते हैं-- 

पद्पदाथ--अणोः = अणुपरिमाण की, महतः च>--और महत्परिमाण की भी 
उपलम्ध्यनुपलब्धि = ग्रहण तथा अग्रहण, नित्ये = नित्य होती हैं, व्याख्याते =-यह 
व्याख्या है ॥ ८ ॥ 

भावाथ--अणुपरिणाम का ग्रहण न होना, तथा महत्परिमाण का प्रत्यक्ष ग्रहण 
होना गुणों के नित्यताप्रतिपाद के चतुर्थाध्याय में व्याख्या किया गया है ॥ ८॥ 

उपस्कार--'नित्ये' इस सूत्र के पद से नित्यतारूप विषय से उसके विषयी 
नित्यता वणन करनेवाले चतुर्थाध्याय की सूचना होती है । 'उपलघ्यनुपलब्धि' 
इन दोनों का योग्यता के अनुसार अन्वय करना, क्योंकि येन = जिस पदार्थ के 
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तस्य सः? इति न्यायेन। तथा चाणोरनुपळब्धिरिति लभ्यते | तदेवं स्थुळो नोढः 
कलश इति प्रात्यक्षिकप्रत्यये यथा नीलं रूपं विषयस्तथा परिमाणमपि, तेन च 
परिमाणेन परमाणुपर्यन्तं परिमाणमुन्नोयते द्रव्यत्वाश्च। किञ्च द्रव्यप्रत्यक्षतायां 
रूपवत्‌ परिमाणमपि कारणं, न हि महत्त्वमन्तरेण द्रव्यं प्रत्यक्षं भवति । तथा च 
द्रव्य प्रत्यक्षकारणत्वेन स्वयञ्च प्रत्यक्षतया परिमाणं गुणोऽस्तोति निश्चीयते । यदि 
हि घटादिस्वरूप परिमाणं स्यात्‌ तदा महदानयेव्युक्ते घट मात्रमानयेत्‌ तथा च 
प्रेषसंप्रतिपत्ती विदध्येताम्‌। एवं घटपदात्‌ परिमाणं प्रतीयेत परिमाणपदाद्वा 
घट इति । 

मानव्यवहारासाघारणकारणत्वम्‌ , द्रव्यसाक्षात्कारकारणबिषयनिष्ठसामा- 
न्यगुणत्बं वा महत्त्वत्वम्‌। मानव्यवहारो हस्तवितस्त्यादिव्यवहारो न तु पछस- 
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साथ, यस्य = जिस पदार्थ का, अभिसम्बन्धः = सम्बन्ध होता है, दुररथस्य अपि = 
दूर रहनेवाले भी, तस्य=उस पदार्थ का, सः==वह सम्बन्ध होता है इस न्याय से 
ऐसा होने से अणु परिमाण की अनुपलब्धि (अग्रहण) यह लब्ध होता है । इस कारण 
ऐसा होने से स्थूल ( बड़ा ) नील वणं का कलश है इस प्रत्यक्षज्ञान से जिस 
प्रकार नीलवर्णरूप विषय है उसी प्रकार ( बड़ा) महत्परिमाण भी विषय है 
और उस परिमाण से परमाण्पर्यन्त परिमाणगुण--अणुरूप द्रब्य, परमाणु 
परिमाणवाला है, द्रव्य होने से घटके समान, इस अनुमान से सिद्ध होता है । 
और द्रव्य के प्रत्यक्ष होने से रूपगुण के समान परिमाणगुण भी कारण है, क्योंकि 
महत्परिमाण के बिना द्रव्य का प्रत्यक्ष नहीं होता, ऐसा होने से द्रव्य के प्रत्यक्ष में 
कारण होने से, स्वयं भी प्रत्यक्ष होने के कारण परिमाण नामक गुण है यह निश्चय 
होता है । यदि घटादि पदार्थों का स्वरूप ही परिमाण गुण हो तो उसे ले आओ 
ऐसा कहने पर केवल घट का आनयन होगा, ( किन्तु लाता नहीं ) ऐसा होने 
से प्रेष्ट ( आज्ञा ) तथा संप्रतिपत्ति ( उसका ज्ञान ) ये दोनों विरुद्ध हो जांयगे 
(अर्थात्‌ बड़ा ले आओ ऐसी आज्ञा पाया हुआ मनुष्य “मैं आपकी आज्ञा के विषय को 
कैसे निश्चित करूँ,परिमाण का लाना तो हो नहीं सकता, और बिना निश्चियके घटादि 
पदार्थ को लाया जाय तो.आज्ञा और काय के विरुद्ध होने से विरोध होगा ऐसा उत्तर 
देगा । ( शंकरमिश्र कहते हैं कि )--परिमाण को आधाररूप मानने से घट शब्द से 
परिमाण का अथवा परिमाणपद से घटपदार्थ का बोध होने लगेगा । 


मानव्यवहार के असाधारण (विशेष) कारण को परिमाणगुण कहते हैं, ओर द्रव्य 
के प्रत्यक्षके कारण विषय में रहनेवाे सामान्यगुण को महत्वत्व महत्परिमाण कहते 
हैं। “एक हाथ' एक वितस्ती (बित्ता ) इत्यादि व्यवहार यहां पर मानव्यवहार शब्द 
का अर्थ है, नकि पळ संख्या (एक तोला) इत्यादि तौल का व्यवहार उक्त परिमाण 
गुण महत्‌ अणु, दीघं और हुस्व इस भेद से चार प्रकार का है । उनमें से परम महतु 
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द्वथादिव्यवद्दारः तश्च परिमाणञ्चतुर्विधं-महश्वमणुत्वं दोघ त्वं हुस्वत्वञ्च । तत्र 
परममहर्वप'मदीघत्वे विभुचतष्यवत्तिनो, परंमाणत्वपरमह्ृस्वस्वे पर माणुव- 
त्तिनी, अवान्तराणुत्वावान्तरह्स्तरस्वे इथणुकवत्तिनो, त्रसरेणुमारभ्य महावयविप- 
यन्तं महत्त्वदीघत्वे । एवञ्च सर्वाण्यपि द्रव्याणि -परमाणुद्व यवन्ति | बिल्वाम- 
लकादावणुत्वव्यवहार: समिदिश्चुइण्डादिष च इस्वत्वठ7हारो भाक्तः | भक्ति- 
इचात्रे प्रकष भावाभाव: । आमलके यः प्रक्ष भांवस्तस्याभावः कुवळे, बिल्वे यः 
प्रकष भावस्तस्याभाव आमळके, स च गोणमुरूयो भयमागित्वादू भक्तिपद्वाच्य । 
दोघत्वहस्वत्वे नित्ये न बत्तेते इत्येकं । परिमाण एव ते त भवत इत्यपरे । 
महत्सु दीर्घेमानोयतामितिवद्‌ महत्सु वत्त लं त्रिकोणश्वानीयतामितिनिधौरण 
बळादतुळत्वादोनाम प्यापत्तेरिति तेषामाशयात्‌ ॥ ८ ॥ 
इदानों परिमाणकारणानि परिसश्चष्ट्े-- 


कारणबहुत्वाच ॥ ९ ॥ 


परिमाण तथा परमदी घे परिमाण ये दोनों आकाश से लेकर आत्मातक व्यापक चार 
द्रव्यों में रहते हैं, परमअणु तथा परमह्वस्व परिमाण बे दोनों परमाणुओं में रहते 
हैं, तथा अवान्तर ( मध्यम ) अणु तथा हस्व ये दोनों परिमाण दचणुक में रहते 
हैं, त्रसरेणु से लेकर घटादि महावयवि द्रव्यो में महत्‌ तथा दीघं परिमाण ये दोनों 
रहते हैं। इससे यहाँ सिद्ध होता है कि संपूण द्रव्यों में दो प्रकार के परिमाण हैं। 
बेल, आमलक ( आंवला ) इत्यादिकों में यह परिमाण होने पर भी अणु ( छोटे ) 
परिमाण को तथा समित्‌ ( समिधा की लकड़ी ) इक्षु ( ऊख ) तथा दण्ड (डण्डा) 
आदिको में दीघंता ( लंबापन ) होने पर भी हुस्वता का व्यवहार भी गौण होता 
है । प्रकर्षभाव (अधिकता) का अभाव ( न होना ) है भक्ति शब्द का अथं । अतः 
आमले में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका कुवल ( कमलगट्टे ) में अभाव 
है, और बेल में जो महत्परिमाण की अधिकता है उसका आमलेमें अभाव है, और वह 
गौण बेल आदिकों में तथा मुख्य घटादिकों दोनों में रहने के कारण भक्तिपद से कहा 
जाता है। नित्यपरमाणु आदिको में दीघं तथा हृस्वपरिमाण नहीं रहता ऐसा कुछ 
विद्वानों का मत है। "दीघं और हस्व यह पृथक्‌ परिमाण ही नहीं है ऐसा दूसरे 
दाशनिकों का मत है। क्योंकि महत्परिमाण वाले. ( बड़े) ( बांसों में से दीघं 
( लंबे ) बांस को लाओ इस ब्यवहार के समान बड़े बेलों में से गोल बेल लाओ 
ऐसे निश्चायक व्यवहार होने से ( वर्तुलता ) गोल का परिमाण भी दीर्घ तथा ह्वस्व 
के समान मानना पड़ेगा ऐसा उनका अभिप्राय है ॥ ८ ॥ 
साम्प्रत परिमाणगुण के कारणों की गणना सूत्रकार करते हुँ— 
पदपदार्थे--कारण बहुत्वात्‌ चङ्कारण में वर्तमान ( बहुत्व) अनेक संख्या से 
भी ( परिमाण उत्पन्न होता है ) ॥ ९॥ 
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बकारो महस्त्वप्रचययो समुश्चिनोति। परिमागमुत्पद्यते इति सूत्रशेषः । तत्र 
 कारणवहुत्वं णुके महत्त्वदोचत्वे जनयति महर््वप्रचययोस्तत्ञारणेऽभाबात्‌ । 
तञ्च बहुत्वमीइवरापेक्षाषुद्धिजन्यं तदूवुद्धेरनेकविषयत्वेऽप्यदृष्टबिशेषोपमहो 
नियामकः । एवं परमाणुद्रयगतं द्विश्वं इथणुके परिमाणोत्पाद्‌कं वक्ष्यते । द्वभ्यां 
तन्तुम्यामप्रचिताभ्यामारच्ये पटे केवलं महत्त्वमेवासमव।यिकारणं बहुत्वप्रचय- 
योस्तत्राभावात्‌ यत्र च द्वाभ्यां तूरकपिण्डाभ्यो तूरकपिण्डारम्भस्तत्र परिमाणो- 
त्कपेदशनात्‌ चयः कारणं बहुत्वस्याभावात्‌, महृरत्वस्य सत्वेऽपि परिमाणोत्कषं 
प्रत्यप्रयो जकत्वात्‌ । एनञ् सति यदि महत्त्व तत्र कारण तदा न दोषः । तदुक्त- 
(द्वाभ्यामेकेन सर्वेवो' इति | प्रचयश्च आरम्भकः संयोगः | स च स्वाभिमुख- 
किञ्िदबयवासंयुक्तवे सति स्वाभिमुखककि्दवयबसंयोगळक्ष्णः। स चावय- 
TOU era PNR SOR COO CIPS 
भावार्थ--कारणगत अनेक संख्या तथा सूत्र के प्रकार से संग्रह किये महत्प- 
रिमाण तथा प्रचय नामक शिथिलतासंपादक संयोगविशेष इन तीन कारणों से 
जन्य परिमाण की उत्पत्ति होती है ॥ ९ ॥ 


उपस्कार--सूत्र का चकार महत्परिमाण तथा प्रत्यय नामक संयोगविशेष 
इन दोनों का संग्रह करता है। 'परिमाण' उत्पन्न होता है ऐसा सूत्र में अकांक्षित 
पद का शेष भाग पूण करना उसमें कारणबहुत्व (अनेक) संख्या त्र्यणुकद्रव्य में महत्‌ 
तथा दीर्घपरिमाणरूप कायंगुण को उत्पन्न करती है । क्योंकि त्र्यणुक के कारण दृचणु- 
करूप द्रव्य में महत्‌ परिमाण तथा प्रचय संयोग नहीं है। और परमाणुओं में वर्तमान 
अनेक संख्या परमाणुओं का प्रत्यक्ष करनेव ले यह एक परमाणु है यह एक परमाणु है 
इस प्रकार की ईश्वर की अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न होती है, ईश्वरबुद्धि के अनेक विषयों 
में होने में भी अडष्टविदोष, का उपग्रह ( सम्बन्ध ) ही नियामक है। इसी प्रकार 
दो परमाणुओं में वतंमान्‌ द्वित्वसंख्याद्वथणुकद्रव्य में परिमाण को उत्पन्न करती है 
ऐसा कहा जायगा । प्रचयसंयोग से रहित को तन्तुओं से उत्पन्न पदद्रव्य में केबल 
महत्परिमाण ही असमवायिकारण होता है, क्योंकि उन दो तन्तुओं में अनेक 
संख्या तथा प्रचयरूप कारण नहीं है। और जहां दो तूलक (रूई) के पिण्ड (ढेर रूप 
गोलो ) से एक तूलक पिण्ड ( ढेर ) रूप द्रव्य उत्पन्न होता है उसमें कारण- 
पिण्डों से कायपिण्ड में महत्परिमाण का उत्कर्ष दिखाई पड़नेके कारण प्रचयसंयोग ही 
कारण है, क्योंकि उन दोनों कारणपिण्डों में अनेक संख्या नहीं है, महत्परिमाण के 
रहने पर भी वह कार्यपिण्ड के अधिक महत्परिमाण होने में प्रयोजक नहीं है। 
ऐसा होने से यदि उसमें महत्परिणाम कारण होतो भी कोई दोष नहीं हो सकता, 
अतएव 'दवाभ्यां = दोसे, एकेन = एक से, अथवा सर्वे: = संपूण कारणों से ऐसा प्रशस्त- 
देवने भाष्य में कहा है। आरम्भक ( उत्पन्न करनेवाला ) संयोग प्रचय कहाता है । 


३८२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


बसंयोगः स्बाबयप्रशिथिङसंयोगापेक्षः परिमाणज्ञनकः 'गुणकमोरम्भे सापेक्ष’ 
इति बचनात्‌ ॥ ९ ॥ 
सहन्स्वदीघत्वे व्युत्पाद्याणुत्वं व्युत्पादयति-- 


अतो विपरीतमणु ॥ १० ॥ 
अतः प्रत्यक्षसिद्धान्महतः परिमाणाद्यद्विपरोतं तदणुपरिमाणमित्यथः | वैप- 
रोत्यश्चाप्रत्यक्षर्बात्‌ कार णवैपरीत्याञ्च । महत्वे हि महत्त्वबहुत्वप्रचयानां कारण- 
स्वम्‌ । अणुत्वे च कारणगतस्य द्वित्वस्येञबरा पेक्षा बुद्धिजञन्यस्य कारणस्वम्‌ | 
पतेन दी घत्वबिपरोतं हस्वत्वमित्यपि द्रष्टव्यम्‌। वैपरोत्यक्चात्रापि पूव बत्‌ ॥१०। 
इदानों कुतळामळकादावणुत्बव्यबहारो भाक्त इति दशंयति-- 


और वह प्रचय अपने संमुख कुछ अवयवों में संयुक्त न होता हुआ अपने अभिमुख 
( सामने के ) कुछ अवयवों से संयोगस्वरूप होता है। और वह अवयवसंयोग 
अपने अवयवों के अत्यन्त शिथिल ( ढीले ) संयोग की अपेक्षा से परिमाण को 
उत्पन्न करता है, क्योंकि गुणकर्मारंभे=गुण तथा क्रिया को उत्पन्न करने में, सापेक्षः= 
अपेक्षा करता है, ऐसा वेशेषिकसूत्रकार का वचन है ॥ ९ ॥ 

महतु तथा दीघंपरिमाण का वर्णन कर अणुपरिमाण का वर्णन सूत्रकार 
करते हैं-- | 
पदपदाथं--अतः = इस प्रत्यक्ष महत्परिमाण से, विपरीतं=जो विपरीत 
( अप्रत्यक्ष ) हो, अणु = वह अणुपरिमाण है ॥ १० ॥ 

भावाथ--प्रत्यक्ष होने की योग्यतावाले महत्परिमाण से प्रत्यक्ष न होने के 
कारण अणुपरिमाण उससे विपरीत होता है॥ १० ॥ 


उपस्कार--“'अतः अर्थात्‌ इस प्रत्यक्षासिद्ध महत्‌ परिमाण से जो विपरीत 
(उलटा) होता है वह अणुपरिमाण कहाता है, यह सूत्र का अथे है। वह विपरीतता 
दो प्रकार से होती है अणुपरिमाणवाले परमाणु तथा दृघणुक द्रव्यो के प्रत्यक्ष 
न होने से तथा कारण की विपरीतता से भी । क्‍योंकि महत्परिमाण होने में महत्‌ 
परिमाण, अनेक संख्या तथा प्रचयसंयोग कारण होते हैं। और द्रयणुक द्रव्य के 
अणुपरिमाणरूप कार्य में परमाणुरूप कारण में वर्तमान ईश्वर की अपेक्षाबुद्धि से 
उत्पन्न द्वित्व संख्या कारण है। इस कथन से दीघंपरिमाण के विपरीत हुस्व 
परिमाण होता है। यह भी देख लेना चाहिये। और यह विपरीतता भी पुर्वं के 
समान यहाँ भी देख लेनी चाहिये ॥ १० ॥। 

सांप्रत कुवल ( कमलगट्टा ) आंवला आदि में महत्परिमाण होने पर भी अणु 
है यह व्यवहार गोण होता है । यह सूत्रकार स्वयं कहते हैँ-- 


अ० ७, आ० १, सू० ११ ] भाक्ताणुत्बप्रदशंनम्‌ ३८३ 


अणु महादिः तस्मिन्‌ विशेषभावाद विशेषाभावाच ॥ ११ ॥ 


इति शब्दो व्यवहारपरतां दशर्यात | तेन बिल्वापेक्षया कुवलमणु कुबला- 
पेक्षयामळकं महत्‌ आमळकापेक्षया बिल्बं महदिति ताबदूत्यत्रहारोऽस्ति, तत्र 
महति तेषु ष्यवहारो मुरूयः। कुत एवमत आह्व-विशेषभावात्‌ महत्त्वविशे- 
षस्येब तरतमादिभावेन भावात्‌, अणुव्यबहारस्तु तेषु भाक्तः । कुत एवमत 
आह- विशेषमाबात्‌ अणुत्वविशेषस्य तत्राभावात्‌। अणुत्वं हि काय द्वयणकमा- 
त्रवृत्ति, नित्यं तु परमाणुवृत्ति, कुबछादो तदभावात्‌ | 

यद्वा विशेषस्य महत्त्वकारणस्वेवावयबबहुत्बमहृत्त्वप्रचयानां कुबछायव- 
बयवेयु रूवात्‌ सद्भोवात्‌, बिशेषाभावादू विशेषस्य अणुत्वकारणस्य महत्त्वा. 
समानाधिकरणद्विस्वस्य कुवळाद्य उयवेषवभावादसङ्भावादित्यथः॥ ११॥ 


पदपदा्थ--यह अणु परिमाणवाला है, महत्‌ = यह महत्परिमाणवाला है , इति 
ऐसा व्यवहार होता है, तस्मिन्‌ = उसमें, विशेषभावात्‌ = महत्परिमाणरूप विशेष 
होने से, विशेषाभावात्‌ च > और अणुरूप विशेष न होने से, ( अणुव्यवहारगौण 
होता है ) ॥ ११ ॥ 

भावार्थ--बेलफल से कमलगट्टा अणु ( छोटा ) है ऐसा, एवं कमलगट्टे की 
अपेक्षा से आंवला महान्‌ ( बड़ा ) है ऐसा भी व्यवहार होता है, अतः उनमें मह- 
त्परिमाण का व्यवहार महत्‌ परिमाण के रूपविशेष तरतम ( अधिक, तथा अति- 
अधिक ) भाव से मुख्य है, तथा अणुव्यवहार जो होता है वह वस्तुत: उनमें अणुत्व- 
रूपविशेष न होने से भाक्त (गोण) है ॥ ११॥ 

उपस्कार- सूत्र में इति शब्द व्यवहारबोधकता का दिखाई पड़ता है। इससे 
बेलफल से कुवल ( कमलगट्टा, ) अणु है, कुवल से आंवला महत्परिमाण ( बड़ा ) 
है, आंवले से बेल महत्‌ (बड़ा) है। ऐसे व्यवहार लोकप्रसिद्ध होते हैं, उससे महत्‌ 
परिमाण का उनमें व्यवहार तो मुख्य है। क्‍यों ? ऐसे प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
ने “विशेषभावान्‌' ऐसा हेतु दिया है, जिसका अर्थ है महत्परिमाणरूपविशेष की ही 
वास्तविक उनमें सत्ता होने से। और उनमें बेल से कुवल अणु हे का व्यवहार गौण 
हैं ऐसा क्यों ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार हेतु देते हैँ-विशेषभावात्‌ = अर्थात्‌ 
वस्तुतः उसमें अणुत्वविशेष नहीं है । कार्यरूप अणुपरिमाण केवल द्वयणुक द्रव्य 
में ही रहता है, और नित्य अणृपरिमाण केवळ परिमाणुओं में रहता हे । जो 
कुवलादिक में वस्तुतः नहीं है अथवा महर्परिमाण के कारण ही अवयवों की अनेक 
संख्या, महत्परिमाण, तथा प्रचयसंयोगरूप ( विशेष ) के कुवल आदि द्रव्यो के 
अवयवों में भावात्=्सत्ता होने से, ( विशेषभावात्‌ ) अर्थात्‌ अणुपरिमाण के 
कारण तथा महत्परिमाण के अधिकरण में न रहनेवाछी द्वित्वसंख्या के कुवलादिकों 


३८४ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


अणुत्वव्यवद्दारो भाक्त इत्यत्र हेतुमाह-- 
एककालत्वात्‌ ॥ १२ ॥ 
महत्त्रमणुस्वद्च इयमप्येकस्मिन्‌ काळेऽनुभूयते,ते च महस्वाणत्वे परस्परः 
बिराधिनी नेकत्राश्रये सह सम्भवतः, अतो महृर्वकारणसद्‌ भावान्महस््र" 
प्रत्ययस्तत्र मुख्योऽणुत्वप्रत्ययप्रयोगौ च भाक्तावित्यथः ॥ १२॥ 
` महच्वप्रत्ययस्य मुख्यत्वे हेतुमाह-- 
दृष्टान्ताच्च ॥ १२ ॥ | 
दृश्यते तथा वस्तुगत्या महत्स्वेब कुत्रलामलकबिल्वेषु स्थूलरथूलतरस्थूलतः 
मव्यबहारेण भवितव्यमित्यथ: । यथा वस्तुगत्या झुक्ळेषवेव पटशङ्घस्फटिका- 


दि षुशुक्ळशुकळतरशुक्लतमव्यवहारः ॥ १३ ॥ 
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के अवयवों में अभावात्‌ अर्थात्‌ सत्ता न होने से ऐसा सूत्र का अर्थ भी जानना ॥११॥ 


प्रदर्शित अणु व्यवहार भाक्त हे, इससे स्वयं सूत्रकार हैतु दिखाते हैं-- 

पद्पदाथ--एककालत्वातु=एक ही काल में होने से (अणुब्यवहार गौण है )॥१२॥ 

भावाथे--एक ही समय में कुवलादिकों में महत्‌ तथा अणुपरिमाण का अनुः 
भव होता हे, परस्पर विरोध होने से दोनों परिमाण एक आश्‍श्रयद्रब्य में नहीं हो 
सकते, अतः महत्परिमाण का कारण होने से महत्परिमाण का व्यवहार मुख्य, तथा 
अणुंपरिमाण का व्यवहार गौण हु यह सिद्ध होता है ॥ १२॥ 

उपस्कार--अणु तथा महत्परिमाण दोनों का ही एक समय में अनुभव होता 
हें, और वह महत्‌ तथा अणुपरिमाण परस्पर विरुद्ध होने के कारण एक आश्रयः 
द्रव्य में नहीं हो सकते, इस कारण महत्परिमाण के कारण की सत्ता होने से मह- 
त्परिमाण का कुळव, बेल इत्यादि पार्थिव द्रव्यादिकों में व्यवहार मुख्य है, तथा बेल 
से कमलगट्टा अणु हे इत्यादि शब्द प्रयोग तथा ज्ञान दोनों भाक्त ( गौण ) हैं यह 
सुत्र का अर्थ हैं ॥ १२॥ 

महत्परिमाण की मुख्यता में स्वयं सूत्रकार कारण कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--दृष्टान्तात्‌ च = दृष्टान्त होने से भी ॥ १३ ॥ 

आवाध- वस्तुतः इवेतव्णंवाले भी वस्त्र शंख तथा स्फटिकमणि आदि 
पाथिव द्रव्यों में शुक्ल, शुक्लतर ( अधिक शुक्ल ), शुक्लतम ( अतिअधिक शुक्ल ) 
इत्यादि व्यवहार होता है उसी प्रकार वस्तुतः महत्परिमाणवाले भी कुवल, आमल- 
कादि द्रव्यों में स्थूल, स्थूलतर (अधिक स्थूल) तथा स्थूलतम ( अतिअधिक स्थूल ) 
इस प्रकार वास्तविक महत्परिमाण का व्यवहार भी होता है॥ १३ ॥ 

_ उपरकार--यह दिखाई पड़ता है कि इस प्रकार वास्तविक महत्परिमाण वाले 

ही कुवल, आमलक, बिल्वफल आदिको में स्थूल, अधिक स्थूल, अत्यधिक स्थल ऐसे 


भक्ताणुर्बप्रदशनम्‌ ३८५ 


नन्वणु महत्परिमाणमिति व्यवहारबलान्महर्वे अपि परिमाणे महृस्चम 
णुर्बेऽप्यणुत्वमस्तीति ज्ञायते तत्‌ कयं द्रव्यमात्रवृत्तित्वमनयो: कथं त्रा गुणे 
गुणबृत्तित्मबिरोधो नापद्यत इत्यत आह-- | 

| गोया | 

अणुत्वमहस्मयोरण॒त्वमहर््वाभावः कमंगुणंव्यांख्यातः ॥ १४ !| 

यथा गुणकर्मणी नाणुस्वमहत्त्ववतो तथाउणुत्वकह्तरे अपि नाणुत्वमह- 
श्ववनो इत्यथः । प्रयोगश्च भाक्तो द्रष्टव्यः ॥ १४ !। 

ननु यथा गुणा गुणबन्तः,-कथमन्यथा महान्‌ शव्द: द्वौ शब्दौ एकः 
शब्दः चतुविशतिशुणा इव्यादिव्यबहारः। कमाण्यपि च कमब्रन्ति प्रतायन्ते 


व्यवहार होने चाहिये यह सूत्र का अथ है । जिस प्रकार वास्तविक शुक्ल वर्ण वाले 
ही वस्त्र, शंख, स्फटिकादि द्रव्यो में शुक्ल १, अधिक शुक्ल २, अतिअधिक शुक्ल ३ 
ऐसे क्रम से व्यवहार होते हैं (यह दुष्टान्त है) ॥ १३॥ 

“अणु तथा महत्‌ यह परिमाण हैं इस व्यवहार के बल से महत्‌ परिमाण में भी 
महत्परिमाण, तथा अणूपरिमाण में भी अणुपरिमाणा है ऐसा जान पडता है, तो 
महत्‌ तथा अणुपरिणाम ये दोनों द्रव्य ही में रहते हैं ऐसा बसे हो सकता है ? 
जिससे गुण में गुण के रहने का विरोध कसे न आवेगा” इस पू्णपक्षी की शंका के 
समाधानां सूत्रकार कहते हैं--- | 

पद्पदाथ--अणुत्वमहत्त्वयो: = अणु तथा महत्परिमाण दोनों में, अशुत्वमह- 
त्वाभाव: = अणु तथा महत्परिमाण दोनों का क्रम से अभाव है, ( यह ) कमंगुणे: = 
कर्म और गुण पदार्थों में अणु तथा महत्परिमाण के न रहने से, व्याख्यातः = व्या- 
ख्या किया गया ॥ १४॥। 

भाबाथ--जिस प्रकार गुण तथा कमंपदार्थों में अणु तथा महत्परिमाण नहीं 
रहता, उसी प्रकार गुण होने से अणु तथा महत्परिमाण क्रम से अणु तथा महत्परि- 
माण के आश्रय नहीं होते यह व्याख्यात है ॥ १४ ॥ | 

उपस्कार--जिस प्रकार गुण तथा कमंपदार्थ अगु तथा महत्परिमाणरूप 
गुण वाले नहीं होते उसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाणरूप दोनों गुण भी क्रम से 
अणु तथा महत्परिमाण के आधार नहीं होते, क्योंकि गुणों में गुणों के रहने का 
विरोध है । पूर्वपक्षी के प्रदशित अणुपरिमाण है इत्यादिव्यवहार भाक्त ( गौण ) 
है ऐसा देखना चाहिये ॥ १४॥ 

यदि गुणों में गुण न माने जांय तो यह शब्द महान्‌ ( बड़ा ) है, दो शब्द हैं, एक 
शब्द है, चतुविशति गुण है, यह व्यवहार न हो सकेगा, अतः गुणों में गुण है यह सिद्ध 
होता है तथा शीघ्र जाता है, द्रुत ( बहुत शीघ्र ) जाता है इत्यादि व्यवहार के. 
बल से क्रियापदार्थ भी क्रिया का आधार है यह सिद्ध होता है, उसी प्रकार अणु 


५ वे ७ 


३८६ वेशषिकसूत्रो पस्कार: 


कथमन्यथा शीघ्रं गच्छति द्रुतं गच्छतोति व्यवहारः तथा चाणुत्वमहत्तवे अपि 
सद्तो स्यातामित्यत आह-- 


कर्मभिः कर्माणि गुणेश्च गुणा व्याख्याता। | १५ ॥ 


कर्मभिः कमीणि न तद्वन्ति गुणश्च गुणा न तद्वन्तस्तथाऽणुस्वमहर्त्वेपि न 
न तद्रतो । व्यवहारस्त सर्वत्र भाक्त इत्यथः | १५ ॥ 
ननु महान्ति कर्माणि अणूनि कमीणि महान्तो गुणाः अणबा गुणा इत्या- 
दिव्यबहारादणुत्वमहत्त्ववन्ति कमोणि तदुभयवन्तश्च गुणाः प्रसक्ता इत्यत आह- 
अ्णस्वमहत्ताभ्यां कमंगुणाश्च व्याख्याता; ॥ १६ ॥ 
यथाऽणुः्वमहर्वे नाणुत्बमहत्त्ववतो तथा न कमोगि तदुमयबन्ति न वा 
गुणास्तदु भयबन्त इत्यथः । प्रयोगस्तु पूबद्धाक्त इति भावः ॥ १६ ॥ 


तथा महत्परिमाण भी अणु तथा महत्‌ परिमाण आश्रय हो जांयगे । इस पूर्वपक्षी की 
शंका के समाधान में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ-कर्मभिः = कमंपदार्थों से, कर्माणि = कर्मपदार्थ, गुणे: च = और 
गुणपदार्थो से, गुणा: = गुणपदार्थ, व्याख्यातः = व्याख्या किये गये ।। १५ ।। 

भावाथ--जिस प्रकार विरोध होने से क्रियापदाथं में क्रिया नहीं रहती, गुण- 
पदाथ गुणों में नहीं रहते, उसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाण भी अणु तथा 
महत्पररमाण के आश्रय नहीं होते, पूर्वपक्षी के दिखाये व्यवहार भाक्त हैं ॥ १५ ॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार क्रियापदार्थो से क्रियापदार्थ आश्रय नहीं होते, गुण- 
पदार्थो से भी गुणपदाथं आश्रित नहीं होते, इसी प्रकार अणु तथा महत्परिमाण भी 
क्रम से अणु तथा महत्परिमाण के आश्रित नहीं होते । व्यवहार तो संपूर्ण भाक्त होता 
है यह सूत्र का अथे है ॥१५॥। | 

“महान्‌ (बड़े) कमं, अणु (छोटे) कमं हैं, तथा महान्‌ ( बड़े ) गुण एवं अणु 
(छोटे) गुण हैं, इत्यादि व्यवहार से क्रियापदाथं में अणु तथा महत्परिमाण की 
आधारता तथा गुणपदार्थो में भी दोनों परिमाणों की आधारता सिद्ध होगी” ऐसी 
पूवंपक्षी की शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैँ-- 

पद्‌ पदाथ -- अणृत्वमहत्वाभ्यां = अणु तथा महत्परिमाण से, कमंगुणा: च== 
कमे ओर गुणपदार्थ, व्याख्याताः = व्याख्या किये गये ॥ १६ ॥ 

भाषाथ--जिस प्रकार अणु लथा महत्परिमाण में अणु तथा महत्परिमाण नहीं 
रहता उसी प्रकार क्रियापदार्थ में अथवा गुणपदार्थ में भी अणु तथा महत्परि- 
माण नहीं रहते यह भी व्याख्या किया गया ॥ १६॥ | 

उपस्का र--जिस प्रकार अणु तथा महत्परिमाण अणु तथा महत्परिमाणों के 
आधार नहीं होते उसी प्रकार कमं अथवा गुणपदार्थं भी उन दोनों परिमाणों के 


७ तै 


दीघत्बहस्त्ववविवेचनम्‌ ३८७ 
अणुत्वमहर््वप्रक्रियां दोधत्वहस्त्र त्वयोरतिदिशति-- 


एतेन दीषंत्वहस्बत्वे व्याख्याते || १७ ॥ 
हम्बत्वदीघत्वे अपि न हस्वत्वदीघत्वत्रती महत्त्वोत्पादकमेत्र दोघत्बोत्पा- 
दकमणुत्वोत्पादकमेव हस्वत्वोत्पादकम्‌ । कारणेक्यात कः कार्य्यभेद इति 
चेन्न, प्रागभावभेदेन पाकजवदुपपत्तेः | यत्रेब महत्त्वं तत्र दोघत्बं यत्राणत्वं 
तत्र हस्वत्वं यत्र नित्यमणत्व तत्र नित्यहस्त्र्बमिस्याद्यतिदेशा्थः ।! १७ || 
उद॒।नीं विनाशकमाह-- 


आधार नहीं होते, यह सूत्र का अर्थ हे । पूर्वपक्षी के दिखाये सम्पूर्ण प्रयोग व्यवहार 
पूर्व के समान गोण है, यह यहाँ आशय है ॥ १६ ॥ 

अणु तथा महत्परिमाण की एक प्रक्रिया को दीर्घ तथा हुस्व इन दोनों परिमाणों 
में अतिदेश करने की समानता से कहते हैं -- 

पढ्पदाथ- एतेन = इस पूर्वोक्त कथन से, <दीघेत्वह्नस्वत्वे = दीघं तथा हस्व- 
परिमाण, व्याख्याते = व्याख्या किये गये ॥ १७ ।। 

भावार्थ --महत्परिमाण का कारण ही दीघंपरिमाण भी उत्पन्न करता है, 
तथा अखुपरिमाण का कारण की हुस्वपरिमाण को उत्पन्न करता है, अतः 
हुस्व तथा दीघंपरिणाम भी ह्वस्व तथा दीघेपरिमाण के आश्रय नहीं होते यह 
व्याच्या किया गया।। १७ ॥ 

उपस्कार-हुस्व तथा दीर्घ ये दोनों परिणाम भी हुस्व तथा दीघपरिमाण 
के आश्रय नहीं होते । क्योंकि महत्परिमाण का जनक ही दीघपरिमाण का जनक, 
तथा अणुपरिमाण का जनक ही ह्वस्वपरिमाण का जनक होता है। यदि ऐसा है तो 
कारण के एक होने से कायं में भेद क्यों होगा ? इस शंका का यह समाधान है कि 
ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि प्रागभाव के भेद से पाकज रूपादि गुणों के भेद के 
समान का में भेद हो सकता है अर्थात्‌ अग्तिसंयोगरूप रूपादि चारों पाकज 
गुणों का एक कारण होने पर भी जेसे रूप प्रागभाव आदि के भेद से रूप आदि 
कार्य भिन्न होते हैं, उसी प्रकार ( यहाँ भी दोनों प्रकार के परिमाणों का कारण 
समान होने पर भी, महत्परिमाण का प्रागभाव दीघपरिमाण का प्रागभाव ऐसे 
भेद से कार्य में भेद हो जायगा। ) जहाँ पर महत्परिमाण होता है, वहाँ दीघ- 
परिमाण होता है तथा जहाँ अणुपरिमाण होता है वहां हृस्वपरिमाण, जहां 
नित्यअणुपरिमाण होता है, वहां नित्यह्णस्वपरिमाण यह सूत्र के अतिदेश का 
अर्थ है ॥ १७ ॥ 


सांप्रत सूत्रकार परिमाणगुण का नाश करने वाला कहते हैं-- 


३५५ बेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


अनित्येऽनित्यम्र्‌ ॥ १८ ॥ 


एतच्चतुर्विधमपि परिमाणं बिनाशिनि द्रव्ये वत्तेमानमाश्रथनाशादेव 
नश्यति न पु बिरोधिरुणान्तरातू । घटे सत्यपि तत्परिमाणं विनश्यति कथ- 
मन्यथा कम्बुभङ्गेडपि स एबायं घट इति प्रत्यभिज्ञेति चेन्न । आश्रयनाशेन 
तत्र घटनाशावश्यकत्वात्‌ न हि परमाणुद्वयसंयोगनाशाद्‌ द्वथणुके नष्टे तद्‌ 
श्रितस्य त्रसरेणोस्तदाश्रितस्य चूणंशकरादेरविनाश इति युक्तरभ्युपगमो 
बा! कथं तर्हि प्रत्यभिज्ञेति चेत? सैवेयं दोपकलिकेतिप्रत्यः 
भिज्ञानवद्‌ भ्रान्तत्वात्‌ । प्रदीपप्रत्यभिञ्ञाऽपि प्रमैव हस्वत्वदोघत्वे परमुत्पाद- 
बिनाशशालिनी इति चेन्न तद्विनाशस्याश्रयविनाशमन्तरेणानुपपतत रुक्ततवात्‌ १८ 


पद्पद्‌! थ--अनित्ये = अनित्य द्रव्य में, अनित्यम्‌ = परिमाण अनित्य होता 
है ॥ १८॥ 

भावाथ--पूर्वोक्त चारों प्रकार का विनाशी द्रव्य से रहने वाला परिमाणगुण 
आश्रय के नाश से नष्ट होने के कारण अनित्य होता है अर्थात्‌ श्राश्रयनाश अनित्य 
परिमाण का नाशक होता है विरोधी दूसरे गुणादि नाशक नहीं होते ॥ १८ ॥। 

डपस्कार--यह पुर्वेप्रदशित परिमाणगुण नाशवान द्रव्य में रहने वाला 
आश्रय के नाश से ही नष्ट होता है, दूसरे विरोधी गुण से नष्ट नहीं होता । 'घट 
के रहने पर भी उसके परिमाण का नाश होता है, नहीं तो कम्बु ( गदन ) रूप 
ऊपरी भाग के टूटने पर भी यही यह घट है ऐसी प्रत्यभिज्ञा कसे होती है ?' ऐसी 
पूवंपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि वहां अबयवरूप आधार के 
नाश से अवयविरूप घट का नाश होना आवश्यक है। क्योंकि दो परमाणुओं के 
संयोग के नष्ट होने से द्व्घणुक द्रव्य के नष्ट होने पर उसके आश्रित त्रसरेणु तथा उसके 
आश्रित चूर्ण (मट्टी का चूर), तथा उनके आश्रित शर्करा ( कंकड़ ) इत्यादि द्रव्यों 
का नाश नहीं होता ऐसा मानने में कोई युक्ति नहीं है, अथवा ऐसा माना भी नहीं 
गया है। यदि ऐसा है तो पट का नाश न होने पर भी दूसरे तन्तुओं के संयोय से 
( दूसरे तन्तु उसमें जोड़ देने से) परिमाण अधिक क्यों हो जाता है, ऐसी शंका नहीं 
कर सकते क्योंकि वहाँ भी वेमा आदि बुनने के साधनों के अभिघातसंयोग से असम- 
वायिकारण संयोग के नाश ही से घट का नाश मानना आवश्यक है तथा उस पट के 
अवयवों में दूसरा जोडा तन्तु अवयव है या नहीं ? यदि है, तो उसके पीछे जोड़े जाने 
वाले तन्तुरूप अवयव के बिना वह उत्पन्न ही केसे होगा। यदि नहीं है तो उससे 
परिमाण अधिक नहीं हो सकता । जिस प्रकार संयुक्त द्रव्यान्तर से परिमाण अधिक 
नहीं होता, इस कारण वहाँ दूसरे तन्तुओं का संयोग होने पर पूर्वपट के नाश से 
दूसरा खष्डपट उत्पन्न हुआ यह मानना होगा उक्त प्रत्यभिज्ञा तो दीपज्वालाओं 


आकाशादिपरिमाणमू ३८९ 


तन्‌ किं पाथिवपरमाणुरूपादिवत्‌ परमाणुगतमणुत्बं शब्दबुद्दयादिवदा- 
काशादिगतं महरवसपि नश्यतोत्यत आह-- 


नित्ये नित्यम्‌ ॥ १६॥ 


नित्येष्वाकाशादिपु परमाणुषु च यत्‌ परिमाणं तन्नित्यं विनाशका- 
भावात ।। १९ || 
परम!णुपरिमाणस्य वैशेषिकसिद्धां सं ज्ञामाह-- 


नित्यं परिमण्डलम्‌ ॥ २० ॥ 


PS nanan innate, 
त स मी 


के भिन्न होने पर भी वही यह दीप की ज्वाला है । इस प्रत्यभिज्ञा के समान भ्रमा- 
धीन है, यह स्वयं आगे शंकरमिश्र कहते हैं। (पुन: पूर्वपक्षी की शंका दिखाते हुए 
झंकरमिश्र कहते हैं कि ) --“यदि पटनाश आवश्यक है तो “वही यह घट है' ऐसी 
प्रत्यभिज्ञा कसे होगी” ? तो इसका उत्तर यह है कि जिस प्रकार दीप की ज्वाला 
भिन्न-भिन्न होने पर भी “वही यह दीप ज्वाला है' इस प्रत्यभिज्ञा के समान भ्रम से 
होती है । “प्रदीप के ज्वाला की उक्त प्रत्यभिज्ञा भी प्रमा ( यथाथ ज्ञान ) ही है, 
केवल उस ज्वाला में हुस्वता ( छोटापन ) तथा दीघंता ( लम्बापन ) यह दो 
परिमाण ही केवल उत्पन्न तथा नष्ट होते हैं न कि दीपज्वाला की उत्पत्ति तथा 
विनाश होता है” ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि उक्त दोनों परिमाणों का 
नाश बिना दीपज्वालारूप आश्रण के नाश के नहीं हो सकता । यह कह चुके 
हैं १८॥ 

तो क्या पाथिव द्रव्य परमाणुओं के रूपादि गुणों के समान परमाणुओं में वतमान 
अणुपरिमण, तथा आकाशदि द्रव्पों में वर्तमान महत्परिमाण भी शब्द ज्ञान 
आदि गुणों के समान नष्ट होता है ? इस प्रश्‍न के ऊपर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--नित्ये = नित्यो मे, नित्यम्‌ = परिमाण नित्य है ॥ १९॥ 

भाषाथ आकाशादि द्रव्य तथा परमाणुरूप नित्यद्रब्यों में वर्तमान अणु 
तथा महत्परिमाण नित्य हैं॥ १६ ॥ 

उपस्कार--तित्य आकाश से मन तक द्रव्य तथा पृथिव्यादि परमाणुओं में भी 
वर्तमान जो महत्‌ तथा अणुपरिमाण है वह विनाश करने वाला न होने से नित्य 
है॥ १९ ॥ 

परमाणुओं के अणुपरिमाण की वेशेषिकदशन में प्रसिद्ध संज्ञा को सूत्रकार 
दिखाते हैं-- 

पद्पदार्थ-नित्यं = नित्यअणुपरिमाण, परिमण्डलम्‌ = पारिमाण्डल्य नामक 
होता है ॥ २० ॥ 


३९० वेशषिकसूत्रोपस्कारः 


परिमण्डलमेव पारिमाण्डल्यम्‌ , तढुक्तम्‌- अन्यत्र पारिमाण्डल्यादिभ्यः 
इति ।। २० ॥ 

ननु कुवलामलकादिषु समिदि्लुप्रश्न तिषु च व्यवह्िियमाणमणुत्वं हस्वत्वं 
वा यदि न पारमार्थिक तदा परिमार्थिकयोस्तयोः कि प्रमाणगत आह-- 


अविद्या च विद्यालिंगम्‌ ॥ २१ ॥ 


बिद्याढिङ्गमबिद्या । तदयम्थेः-कुबढामळकादावणुत्बज्ञानं समिदिक्षुप्रस- 
तिषु हस्वत्वज्ञानं ताबदविद्या तश्र पारमाथिकाणुत्वहस्वत्वयोरभावात्‌ । सवेत्रा- 
प्रमा प्रमापूविकेब अवतीत्यन्यथाख्यातिव।दि भिरभ्युपगमात्‌, तथाच सत्यमणु 


भावाथ--वेशेषिकदर्शन में परमाणुओं के नित्य अणुपरिमाण का “पारिमाण्डल्य' 


यह नाम रक्खा है।॥ २० ॥। 
उपस्कार--परिमण्डल ही 'पारिमाण्डल्य' कहाता है इसीसे प्रशस्तपादभाष्य में 


“अन्यत्र पारिमण्डल्यादिभ्य:: अणुपमाणादिकों को छोड़कर कारणता समान धर्म है. 


ऐसा कहा हें ॥ २० ॥। 

कुवलं, आंवला इत्यादिकों में तथा समिधा, ऊख, इत्यादिकों में भी व्यवहार 
किया जाने वाला अणु अथवा ह्लस्वपरिमाण यदि पूर्वोक्त रीति से वास्तविक नहीं 
हे अर्थात्‌ गौण है, तौ परमाथिक उन दोनों परिमाणों क्या प्रमाण है ? इस प्रश्न के 
समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्‌ पदाथं--अविद्या च==और अविद्या = अपथाथंज्ञान, विद्यालिज्धं--यथार्थ 
ज्ञान का साधक है ॥ २१ ॥ 

भावाथ--कुवल, आंवला आदि के दीघं होने पर भी ये ह्वस्व हैं यह ज्ञान 
अपथाथ ज्ञान है, क्योंकि उनमें वास्तविक ह्वस्वता नहीं है, अतः इसका मुख्य ज्ञान 
कहीं अवश्य मानना पड़ेगा, क्योंकि सम्पूर्ण स्थलों में मुख्य यथार्थपूर्वक ही (गौण) 
अयथार्थ ज्ञान होता है, अर्थात्‌ कुवलादिंकों में गौण ह्वस्वज्ञान के लिये मुख्य हुस्व- 
ज्ञान कहीं न कहीं अवश्य मानना पड़ेगा ॥ २१॥ 

उपस्कार--अविद्या गोणज्ञानरूप मिथ्याज्ञान, मुख्यरूप यथार्थ ज्ञान का 
साधक होती है। इससे यह अर्थ निकलता है कि--कुवल, आंवला आदिकों 
में अणुपरिमाण का ज्ञान तथा समिधा, ऊख इत्यादिकों में ह्वस्वपरिमाण का ज्ञान 


गौणरूप मिथ्याज्ञान ( अविद्या ) है, क्योंकि उनमें वास्तविक अणु तथा हस्व दोनों 


परिमाण क्रम से नहीं हैं. । संत्र अप्रमा ( अयथार्थ ज्ञान ) प्रमा (यथार्थ ज्ञान ) 
पूवंक ही होती है, ऐसा अन्यथाख्याति ( भ्रमात्मक ज्ञान ) मानने वाले नेयायिक 


मानते हैं, ऐसा होने के कारण कहीं न कहीं सत्य अणुपरिमाण का ज्ञान एवं सत्य 
हस्वपरिमाण का ज्ञान है ऐसा अनुमान से सिद्ध किया जाता है, यह सूत्र का अर्थ 


\ 


आकाशाईदि परिमाणम्‌ ३९१ 


त्वज्ञान सत्यञ्च हम्वत्वज्ञानमनुमेयमित्यथ! । एवञ्च भाक्तः शब्दप्रयोगो मुख्य- 
मन्तरेण न भवतीति मख्ये5णुत्वहुम्वत्वे क्वचिद्वश्य मन्तव्ये ॥ २१ ॥ 
द्रव्यत्वेन हेतुना55काशादीनामनुमितस्य परिमाणस्य स्वरूपमाह-- 
विभवान्महांनाकाशस्तथा चात्मा ॥ २२ ॥ 
बिभवः सबमूत्तेसंयोंगित्वं, तच्च परममहत्त्वमन्तरेणानुपपद्यमानं परम- 
महत्त्वमनुमापयति । हृयते चेह बाराणस्यां पाटलिपुत्रे च युगपदेव शब्दो- 
प्पत्तिम्तत्र चेकमेवाकाशं समवायिकारणमित्याकाशस्य व्यापकत्वं सिद्धम्‌ । 
व्यापकस्वङच परममहत्परिमाणयोग एव, नानाऽऽकाशकल्पने गौरबमित्येक 


है । ऐसा होने से भाक्त (गौण) शब्दों का प्रयोग मुख्य शब्द प्रयोग के विना नहीं 
हो सकता इसलिये मुख्य ( प्रधान ) अणु तथा हुस्वपरिमाण कहीं अवश्य मानने 
होंगे ।। २१॥। 

द्रव्यत्व हेतु से आकाशादि द्रव्यों के अनुमान से सिद्ध परिमाण का स्वरूप 
सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--विभवात्‌ = व्यापक होने से, महान्‌ = परम महत्परिमाण वाला, 
आकाश: = आकाश नामक द्रव्य है, तथा च = और वेसा ही है, आत्मा = आत्मारूप 
द्रव्य भी ॥ २२ ॥ 

भावाथ--संम्पूर्ण मूतं द्रव्यों में संयुक्त होने से आकाश जिस प्रकार महत्परि- 

माणवान्‌ है उसी प्रकार आत्मा भी उक्त हेतु से महत्परिमाणवाला है !। २२ ॥ 

उपस्कार- सम्पूण मृत द्रव्यों में संयुक्त होना रूप विभुता ( व्यापकता ) विना 
परममहत्परिमाण के न हो सकने से आकाश, परममहत्परिमाणाश्रय है, संपूर्ण मूतं 
द्रव्यो में संयुक्त होने से इस अनुमान से आकाश द्रव्य में परममहत्परिमाण की सिद्धि 
होती है । (यदि आकाश में सवमूतंद्रव्यों में संयोग मानें तो नाना भेरी आदि 
देशों में शब्द की उत्पत्ति का असम्भव होने से उन-उन भर्यादि देशों में आकाश का 
संयोग उन-उन शब्दों में असमवायिकारण है, अतः असमवाथिकारण संयोग के 
आधार रूप से भी आकाश की भी सिद्धि यहाँ सूचित होती है । इस प्रकार 
आत्मा में भी जानना )। ( इसी आशय से शंकरमिश्र भी आगे कहते हैं कि )-- 
वाराणसी तथा पाटलिपुत्र ( पटना ) शहर में भी एक ही समय शब्द की उत्पत्ति 
होती है यह देखने में आता है, जिसमें एक आकाश ही समवायिकारण है अतः 
आकाश में व्यापकता सिद्ध होती है। और परममहत्परिमाण का संबन्ध ही तो 
व्यापकता शब्द का अर्थ है, अनेक आकाश मानने से गौरव दोष होगा इस कारण एक 
ही आकाश द्रव्य मानना होगा । आकाश के निरवयव होने पर भी आकाश का प्रदेश 
है यह व्यवहार आकाशप्रदेश वाले घटादि द्रव्यों के संयोग के कारण होने से भाक्त 


३९२ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


एबाकाशोऽभ्युपगन्तव्यः। आकराशस्य प्रदेश इति तु व्यपदेशः प्रदेशवद्धिघंटा- 
दिभिः संयागतिबन्धनो भाक्तः भक्तश्च प्रदेशवद्द्रत्यसंयोगित्वम । तथा- 
त्मात | यथाक्राश विभवात्‌ सवमृत्तसंयो गित्वातू परममहत्‌ तथात्मापि परमम- 
हान्‌ । यद्यात्मन: सच्छमृतसंयोगित्व न भवेत उदा तेषु तेषु मृत्तषु अदृष्ट वदात्म- 
संय।गात्‌ क्रिया नोत्ण्येत व्यघिकरणम्याहृष्टम्य प्रत्यासत्त्यपेक्षया क्रिया जन- 
कत्वात्‌ । सा च प्रत्यासत्तिरदृष्टवदात्मसंयोग एव । एवं संश्चारिण शारीरे तत्र तत्र 
ज्ञानसुखादीनामुस्पत्तिरात्मनो वैभवमन्तरेणानुपपन्नेत्यास्माऽपि व्यापकः | 
स च नाक्राशबदेक एव व्यवस्थादशनादित्युक्तमिति भाव: | तञ्च महत्वं 
सातिशयं नित्यङ'च परमाण्वणुत्ववत्‌ । एवमाकाशादो परमदोघ॑त्व॑ परमाणु 
च परमह्वत्वमूहनीयम ॥ २२ ॥ 


ननु मनो विभु सवदा निःस्पशंद्रव्यत्वादाकाशवत्‌ ज्ञानाद्यवमवायिकार- 
णसंयो गाधारत्बादात्मवदित्याकाशात्मनों: साहचयंण मनोऽपि कि नोक्तमत आह 
SP क तत त त ती 
( गौण ) है । आकाशप्रदेश वाले द्रव्यो में संयुक्त होना ही भक्ति शब्द का अर्थ 
है । तथात्मां इस सूत्रांश का अर्थ यह है कि जिस प्रकार आकाश द्रव्य ,संपूर्ण 
मूतंद्रव्यों की संयोगितारूप विभव ( व्यापकता ) से परममहत्परिमाण वाला 
है, उसी प्रकार उक्त हेतु से ही आत्मा द्रव्य भी परममहत्परिमाण का आशय है। 
यदि आत्मा आकाश के समान संपूर्ण मूतंद्रव्यों में संयुक्त न हो तो उन-उन मृतं द्रव्यों 
में अदृष्टवान्‌ आत्मा के संयोग से भोगयोग्य क्रिया उत्पन्न न होगी, क्योंकि व्यधि- 
करण ( एक अधिकरण में न रहने वाला ) अदृष्ट प्रत्यासत्ति (संनिकर्ष की अपेक्षा 
से क्रिया को उत्पन्न करता है और वह प्रत्यासत्ति है अद्ष्टवान्‌ आत्मा का संयोग 
ही और वह आत्मा आकाश के समान एक ही नहीं है, क्योंकि 'व्यवथातो नाना! 
इस तृतीयाध्याय के द्वितीयाल्विक में कोई सुखी कोई दुःखी इत्यादि व्यवस्था दिखाई 
है। जिससे आत्मा अनेक हैं यह सूत्र का तथा आत्मा का आशय है। और 
आकाश का महत्परिमाण, अतिशयपहित तथा परमाणु के अणुपरिमाण के समान 
नित्य है। इसी प्रकार आकाशादि के भी परमदीर्घता तथा परमाणुओं में परम 
ह्वस्वला जाननी चाहिये ॥ २२ ॥ 


'मनरूप द्रव्य व्यापक है, सर्वकाल में स्पर्श रहित द्रव्य होने से, आकाश के 
समान, ज्ञानादि गुणों के असमवायिकारण संयोग के आधार होने से, आत्मा द्रव्य 
के समान, इन अनुमानों से आकाश तथा आत्मा के साहचयं ( साथ में रहने ) से 
मनरूप द्रव्य भी व्यापक क्यों नहीं कहा ? इस प्रश्न के समाधानार्थं सूत्रकार 


कहते हैं--- 
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तदमावादण मनः ॥ २३ ॥ 


तस्य विभवस्य सबेमृतसंयोगिस्वस्थाभावादणु मनः ¦ सकळमूचसं यो गित्वे 
त युगपदनेकेन्द्रियसंयोगे ज्ञानयोगपद्यं स्यात, तथा च व्यासंगी न स्यात्‌ । 
अनुमाने तु मनो यावन्न सिद्धं ताबदाश्रयासिद्धे मनःसिद्धिदशायान्तु अर्मिप्रा- 
हकमानबाधिते । ननु विभवाभावादेन नाणुस्बं सिध्यति घटादौ व्यभिचारादिति 
चेन्न विभवाभावेनाव्यापकत्बसाघ नाल । तथा चेकस्मिन्देहे मनरताबदेकं नाना- 
कल्पने गौरवापत्ते:। एकस्याप्यवयवकल्पने कल्पनागौरबान्नि: । स्पशत्वेनाना- 
रम्भकत्डाच्चेत्यादियुक्तरणुत्वसिद्धेरिति भाव ॥ २३ ॥ 
वा 

पद्दपदार्थ--तदभावात्‌ = सर्वमूतंद्रव्य संयोगितारूप व्यापकता न होने के कारण, 
अणु = अणुपरिमाण है, मन:=मन नामक द्रव्य ॥ २३ ॥ 

भावाथे--संपूर्णमतंद्रव्यो में मन का संयोग मानने से अनेक बाह्य इन्द्रियों 
में संयोग होने के कारण एक समय में अनेक ज्ञान होने लगगे, जिससे मन की दूसरे 
विषय में आसक्ति न बनेगी, अतः संपूर्ण मूतंद्रव्यों में मन का संयोग न होने के 
कारण व्यापकता न बन सकेगी इस कारण मन अणुपरिमाण है॥ २३ ॥ 

उपस्कार---उस संपूर्ण मतंद्रव्यों में संयोगितारूप विभुता ( व्यापकता ) न 
होने से मनरूप द्रव्य अणुपरिमाण का आश्रय है। यदि संपूर्ण मूतंद्रव्यों के साथ 
संयोगिता मन में मानी जाय तो एक समय में अनेक बाह्येर्द्रियरूप मूतंद्रव्यों 
में मन का संयोग होने कारण एककाल में अनेक ज्ञान होने लगेंगे ऐस! होने से मन 
की दूसरे विषय में आसक्ति अर्थात्‌ इन्द्रियों के अपने-अपने विषय में सम्बन्ध 
होने पर किसी एक इन्द्रिय से उत्पन्न ज्ञान के रहते भी दूसरे इन्द्रिय से उत्पन्न ज्ञान 
नहीं होता यह नहीं होगा । (लगना) न बनेगा । पूर्वोक्त पूर्वपक्षी के किये हुए दोनों 
अनुमान मनरूप द्रव्य केन मानने के पक्ष में मनरूप पक्ष के सिद्ध न होने के 
कारण आश्रयासिद्ध दोष, तथा मानने फे पक्ष में मनरूप धर्मी को साधक ज्ञान का 
युगपत्‌ न होना रूप प्रमाण, उससे बाधक होने के कारण हेतु बाधित नामक दुष्ट हो 
जायेगे । यदि मन में व्यापकता न होने से अणुपरिमाण की सिद्धि नहीं हो सकती, 
क्योंकि घटादिकों में विभुत्व न होने पर भी अणुपरिमाण न होने के कारण व्यभि- 
चार होता है ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि विभुत्व के 
( सवर्मूतद्रव्य संयोगित्व के ) अभाव से अव्यापकता मन में सिद्ध की जाती है! (ऐसा 
होने से उक्त व्यभिचार दोष न होगा क्योंकि घट भी व्यापक नहीं है) और ऐसा 
होने के कारण एक शरीर में एक ही मन है यह सिद्ध होता है, क्योंकि नाना मन 
मानने से कल्पनागौरव-दोष होगा । एक भी मन के अवयवों के मानने से कल्पना- 
गौरव दोष होने फे कारण स्पशशुन्य होने से तथा दुसरे मन का उत्पादक न होने 


३९४ वशेषिकसूत्रो पस्कार : 


दिशः परममहत्ते युक्तिमाह-- 


गुणेदिंग्‌ व्याख्याता ॥ २४ ॥ 
गुणः सकळद्वीपवत्तिपुरुषसाधारणपूर्वापरादिप्रत्ययरूपैः सकढमूतनिष्ठपर- 
त्वापरत्वढक्षणेः दिर्गाप व्यापबत्वेन व्याख्यातेत्ययः । परत्वापरत्वयो रस्पत्तो 
संयुक्तसंयोगभूयस्स्वाल्पीयस्त्वतिषयापेक्षा बुद्धेः कारणत्वस्य बक्ष्यमाणत्बात्‌ । 
नानादिक्कल्पनस्य कल्पनागौरवप्रतिहतत्व!तू । कथं तहि दश दिश इति प्रती- 
तिव्यपदेशाविति चेन्न तत्तदुपाधिनिबन्धनस्वादित्युक्तत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 
काळस्य व्यापक्त्त्रमाह== 


कारणे काल! ॥ २९ ॥ 


से भी इत्यादि पूवप्रदशित युक्ति से मनरूप द्रव्य अणुपरिमाण का आश्रय अणुः 
रूप ही होता है यह सूत्र का आशय है ॥ २३ ॥ 

दिशारूप द्रव्य परममहत्परिमाण का आश्रय है, इसमें सूत्रकार युक्ति देते हैं-- 

पद्‌पदाथे-- गुणेः=पूर्वापरादि प्रतीतिरूप गुणों से, दिग्‌=दिशाद्रव्य, व्याख्याता= 
व्यापक है ऐसी व्याख्या की गई ॥ २४ ॥ 

भाबाथ--संपुणं द्वीपों में टापू, में वर्तमान मनुष्यों का पूर्व-पश्‍चिम इत्यादि 
ज्ञानरूप जो संपूर्ण मूतंद्रव्यों में वतमान देशिकपरत्व ( दूर होना ) तथा अपरत्व 
(समीप होना ) इत्यादि रूप हैं उनसे दिशारूप द्रव्य भी व्यापक होता है यह सिद्ध 
होता है (अर्थात्‌ परत्वापरत्वज्ञानरूप कार्यो के असमवायिकारणरूप दिशा 
तथापि पिण्ड ( मूतद्रव्य ) संयोग के आश्रयरूप से दिशा सिद्ध होती है जो पूर्वोक्त 
सवंत्र समान व्यवहार के कारण व्यापक है यह सिद्ध होता है ॥ २४॥ 

उपस्कार--संपूर्ण मूतंद्रव्यों में वर्तमान परत्व तथा अपरत्व लक्षणों से जो 
सम्पूर्ण जंबूद्वीप आदि द्वीप में वर्तमान पुरुषों को साधारण रूप से होते हैं । उनसे 
दिशारूप द्रव्य भी व्यापक है यह व्याख्यात हुआ यह सूत्रार्थ है । क्योंकि परत्व तथा 
अपरत्व गुणरूप काय की उत्पत्ति में संयुक्त संयोग की अधिकता, तथा अल्पता विषयक 
अपेक्षाबुद्धि कारण होती है, यह आगे सप्तमाध्याय का द्वितीय आह्लिक कहा जाने 
वाला है । वह दिशा द्रव्य भी अनेक मानने में गौरवदोष आने के कारण एक ही है । 
यदि दिशा एक हूं तो दश दिशा हैं ऐसा ज्ञान तथा व्यवहार क्यों होता है ?' 
ऐसी शंका नहीं हो सकती, क्योंकि यह ज्ञान तथा व्यवहार वास्तविक नहीं किन्तु 
औपाधिक है यह कह चुके हैं॥ २४॥ 

दिशा के समान काल भी व्यापक है यह सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ- कारणोन्परापरादि व्यवहार के कारण में, कालः = काल ऐसा 
नाम है ॥ २५॥ 
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परापरव्यतिकरयौगपद्यायोगपद्यचिरक्षिप्रप्रत्ययकारणे द्रव्ये काळ इति 
समाख्या | न चेताहशः प्रत्यय: सबदेशपुरुषसाघारणः कालस्य व्यापकतामन्त- 
रेण सम्भवतीति तस्य व्यापकत्वं परममहत्त्वयोग इत्यथः । 

यद्वा इदानीं जात इत्यादिप्रतीतिबलात्‌ सर्वोत्पत्तिमन्निमित्तकारणत्बं 
कालस्य प्रतोयते तदपि व्यापकत्वाधीन निमित्तकारणस्य समबाययसमबायिका- 
रणप्रस्यासन्नत्वनियमात्‌ ! 

यद्वा अहीतानागतवर्तमानव्यवहारः सावत्रिक इति सबंगत एब कालः ! 

यद्वा क्षणळवसुषहूत्तयामदिनाहोरातरपक्षमा सत्वयनसंतत्सरादिव्यषहारका- 
रणे द्रव्ये काळाख्येति व्यवहारस्य सारवेत्रिकत्वात्‌ काल: सावंत्रिक इति परमः 
महान, , तस्य नानास्वकल्पना च कल्पनागोरबप्रतिहतेत्युक्तम्‌ ॥ २५ ॥ 

इति श्रोशाङ्करे वेशेषिकसूत्रोपस्कारे सप्तमाध्यायस्य 
आद्यमाह्विकम्‌ । 


i रकत कस के जन अर हाय मता पा 
भावाथ--यह ज्येष्ठ है, यह कनिष्ठ है, एककाल में, विलम्ब से, शीघ्रता से 
हुआ इत्यादि ज्ञान के कारण द्रव्य को काल कहते हैं, संपूण देश के पुरुषों का साधा- 
रणरूप से होने वाला उक्त ज्ञान विना काल के व्यापक माने नहीं हो सकता, अतः 
काल परममहत्परिमाण सम्बन्धरूप व्यापक है । यह सिद्ध होता हे ॥ २५॥ 
इपस्कार--देशिकपरत्व ( द्रता ) तथा समीपतारूप अपर से विपरीत 
ज्येष्ठतारूप परत्व एवं कनिष्ठावस्थारूप अपरत्व ज्ञान, एककाल में उत्पन्न हुआ, 
भिन्न काल में हुआ, देर से हुआ, शीघ्र उप्पन्न हुआ इत्यादि ज्ञानों के साधारण 
कारणद्रव्य की काल यह समाख्या (नाम) है। ऐसा यह सम्पूणं देश के पुरुषों को 
साधारणरूप से होने वाली प्रतीति काल की व्यापकता माने बिना नहीं हो सकती । 
इस कारण उससे परममहत्परिमाण के सम्बन्धरूप व्यापकता सिद्ध होती हे । अथवा 
“इस समय उत्पन्न हुआ”, इत्यादि प्रतीति के बल से सम्पूर्ण उत्पन्न होने वाले कार्यों 
का काल निमित्त कारण है यह प्रतीत होता है यह भी उसकी व्यापकता के अधीन 
है, क्योंकि निमित्तकारण समवाथि तथा असमवायिकारणों के प्रत्यासत्ति संनिघ में 
होता है, यह नियम है । अथवा भूत, भविष्य तथा वतमान ऐसे व्यवहार सवत्र 
साधारणरूप से होते हैं इस कारण काल सवंत्र रहता है । अथवा क्षण, लव, मुहूतं 
याम, दिन, दिनरात, पक्ष, मास, ऋतु, अयन, संवत्सर आदि पूवंप्रदशित व्यवहारो 
के कारण द्रव्य को काल कहते है, ऐसा व्यवहार सवत्र होता है, इस कारण काळ 
द्रव्य सर्वत्र वतमान हे । इसलिये वह परममहत्परिमाण वाला है, और उसके अनेक 
मानने में गौरवदोष आने से वह एक है यह कह चुके हैं ॥ २५॥। 


इस प्रकार झांकरमिश्र कृत विशेषिकसूत्रोपस्कार में 
सप्तमाध्याय का प्रथमाह्लिक समाप्त । 


~ क 


सप्तमाध्याये ड्वितीयाहि क्म्‌ 


द्वितीयाहिके एकानेकवृत्तिगुणपरोश्चाप्रररणव अनेकमात्रवृत्तिगुणपरोक्षा- 
प्रकरणम्‌ , पसन्नाच्छब्दाथसम्बन्धपरीक्षाप्करणम्‌ + जिशेषगुणरहि वबिभुसंयो गा- 
समवायिकरणकेकबृत्तिगुणपरोक्षाप्रकरणम्‌ सूमवायगरोक्षाप्रकरणञ्रेति । तत्र 
महर्त्वेकार्थसमवायाघीनं संख्यादीनारमाप प्रत्यक्षत्वमिति चोह्देशकम मतिक्रम्य 
परि माणनिरूपणानन्तर संख्यां प्रथक्त्वञ्च परीक्षितुमाह-- 


रुपरसगन्धस्पशव्यतिरेकादर्थान्तरमेकत्वम्‌ ॥ १ ॥ 


रूपर सगन्धस्पशति,-संख्यादिपञ्कभिन्नशुणोपढक्षणम्‌ । व्यतिरेकादिति 
व्यभिचारात्‌ | तदयमथः-एको घट इति बिशिष्टप्रतीतिर्विशेषणजन्या, तश्च, 


द्वितीयाह्मिक में एक तथा अनेक द्रव्यों में रहने वाले गुणों के परीक्षा का प्रकरण 
( १ ), केवळ अनेक द्रव्यों में वर्तमान गुणों की परीक्षा का प्रकरण ( २ ), विशेष 
गुणरहित, तथा जिनमें दो ब्यापक द्रव्यों का संयोग असमवायिकरण होता है, एवं 
एक द्रव्य में वतमान गुणों के परीक्षा का प्रकरण ( ३ ) एवं समवाय के परीक्षा. 
का प्रकरण ( ४ ) ऐसे चार प्रकरण हैं । उसमें महत्परिमाण के समवाय के अधीन 
ही संख्यादि गुणों का प्रत्यक्ष होता है इस कारणा उदूदेशक्रम का उल्लंघन कर 
परिमाणनिरूपण के पश्चात्‌ संख्या तथा पृथक्त्व गुण की परीक्षा ( जो एक तथा 
अनेक द्रव्यों में रहते हैं । ) करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपद्‌र्थ--रूप रसगन्धस्पञव्यतिरेकात्‌ ==रूप, रस, गन्ध तथा स्पशंगुण के 
व्यभिचार से, अर्थान्तरम्‌ = दुसरा अर्थं है, एकत्वं = एकत्व संख्या ॥। १ ॥ 

भावार्थे-एकत्व संख्या रूपादि चार गुणों से भिन्न गुण है न कि रूपादि गुण- 
स्वरूप है काल एक है इत्यादि प्रतीति के बल से रूपादि गुणों से भिन्न संख्यादि 
रूप गुण अवश्व मानना होगा क्योंकि काल में रूपादि चार विशेष गुण नहीं हैं यह 
सूत्र का अथ है। १ ।! 

उपस्कार--सूत्र में रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श यह चार विशेष गुण यह पद संख्या 
से विभाग पर्यन्त पांच सामान्य गुण से भिन्न गुणों का उपलक्षण लक्षणा से बोधक 
है । व्यतिरेकात्‌ इस पद का अथे है व्यभिचारात्‌, अर्थात्‌ व्यतिरेक नाम व्यभिचार 
होने से । इससे यह अथ निकलता है कि--'एक घट है' यह विशिष्ट ज्ञान, विशेषण 
से उत्पन्न है और वह विशेषण इस प्रतीति में रूप से स्पर्शान्त तथा संख्यादि पंच 
सामान्थ गुणों से भिन्न गुण नहीं हैं क्योंकि उक्त गुणों के बिना भी उक्त 'एक' यह 


कार्यकारणयोभेंदव्यवस्था पनम्‌ ३९७ 


विशेषणं न रूपादि, तड़थतिरेकेण जायमानत्वात्‌, न च घटत्वादिकमेव निमि- 
त्तम, पदेऽपि जायमानत्वात्‌ । न चेकत्वं सत्तावत्‌ सामान्यम्‌ , सत्तया सहा न्यू- 
नानतिरिक्तवृत्तित्वात्‌ । न च द्रव्यमात्रसामान्य तत्‌ , द्रव्यत्वेनान्यूनान तिरिक्त- 
देशरवात्‌ । न चान्यूनानतिरिक्तदेशत्वेऽपि प्रतीतिभेदाद्भेर; प्रतोतिभेइस्य स्व- 
रूपकृतत्वे सत्ताऽपि भिद्येत, विषयभेदकृतत्वे तु विषयभेद।नु पपत्तेरुक्त स्वात्‌, 
अन्यथा घटत्कळसस्वयोरपि भेदापत्तः। न च स्वरूपभिद एकत्व मिति 
भूषणमतं युक्तम्‌ , घटस्वरूपाभेदश्चेदेकत्वं तदा पटादावेकत्वप्रत्ययो न स्यात्‌ | 
स्वरूपभेदो द्वित्वादिकमित्यप भूषणमतमद्नुपपन्नम्‌ स्वरूपभेदस्य त्रिचतुः 
रादिसाधारण्येन व्यवहार वैचिश्यानुपपत्तेरिति भावः ॥ १॥ 
एकत्वतुल्यतयेकप्रथकत्षमपि साधयितुमाह 


तथा पृथकत्वम्‌ ॥ २ ॥ 


प्रतीति होती है, घटत्वादि जाति भी इस प्रतीति का निमित्त नहीं है, क्योंकि पट में 
भी 'एक' यह प्रतीति होती है । एकत्व संख्या सत्ताजाति के समान जातिपदार्थं भी 
नहीं है, क्योंकि सत्ता तथा एकत्व के न्यून तथा अधिक में वर्तमान न होने से 'एक 
का मानना ही उचित होगा, अर्थात्‌ दोनों पर्याय ही जांयगे, यह एकत्व केवल द्रव्यों 
में ही रहने वाली जाति भी नहीं हो सकती, क्योंकि न्युन तथा अधिक में न रहने 
से उक्त दोष आ जायगा, अर्थात्‌ द्रव्यत्व तथा एकत्व पर्याय हो जांयगे। यदि 
“अन्यूनानतिरिक्त देश अर्थात्‌ न्यून तथा अधिक देश में रहने पर भी प्रतीति के भेद 
से भेद होगा” ऐसा कहो तो, वह प्रतीति का भेद यदि स्वरूप से होता हो तो सत्ता- 
जाति भी भिन्न होगी, और यदि विषय के भेद से हो तो, विषय भेद नहीं हो सकता 
यह कहा ही है। अन्यथा घटत्व तथा कलशत्व भी भिन्न जाति हो जांयगी । 'घटादि 
वस्तु के स्वरूप का भेद न होना यही एक संख्या है ऐसा भूषणकार का मत, युक्त नहीं 
है, क्योंकि घट के स्वरूप का अभेद ही एक संख्या हो तो पट आदिको में एक संख्या 
का ज्ञान न होगा । तथा धटादि पदार्थों के स्वरूप का भेद ही द्वित्वादि संख्या है 
ऐसा भी भूषणकार का मत असंगत है, क्‍योंकि स्वरूप का भेद तीन, चार, पांच 


आदि पदार्थों में साधारण होने के कारण तीन, चार, आदि विलक्षण व्यवहार न 
बनेगा ।। १॥ 


एकत्व संख्या के समान होने से एक पुथक्त्व गुणको भी सिद्ध करने के लिये 
सूत्रकार कहते है-- 


पद्पदा्थ--तथा = उसी प्रकार,. पृथक्त्वम्‌ = पृथकत्व गुण भी, दूसरा गुणः 
है॥ २॥ 


३९८ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


अपोद्धारव्यवहारस्तावदस्ति--इदमस्मातू प्रथगन्यदर्थान्तरमित्याकारः । 
अपबृज्यावधिमपेक्ष्य य उद्धारो निघोरणं स ह्यपोद्धारः, तत्र च न रूपादि तन्त्र 
व्यभि व राद्वध्यनिरूप्यत्वाच्च ¦ नन्वन्योन्या भाव एज प्रथकत्वम्‌ ,इदमस्मात्‌ प्रथ 
गन्यदथीन्तरमितिवद्विन्नमिति प्रतोतेरन्योन्या मावावढम्बनत्वात । न, प्रथ- 
गादिराव्दानां प्यायत्वेडपि नान्योन्याभावाथत्बं तत्र पञ्चमीभ्रयोगानुपपत्तेः, इृदम- 
स्मात्‌ पृथक्‌ इदामिद्‌ न भवतोतिप्रतोत्योभिन्नविषयत्वात्‌ । न चान्योन्याभा- 
बवानथः प्रथक्स्वन्‌ अघटः पट इत्यत्रापि पञ्चमीप्रयोगापत्तेः ¦ ननु प्रथगिति 
बिशिष्ट इति-प्रतोत्योरेकाकारत्वादरेशिष्टयमेब प्रथक्त्बमिति चेन्न मैत्रस्य 
दण्डवे शिष्ट्यदशायां मेत्रात्‌ प्रथगयं मैत्र इत्यपि प्रतोत्यापत्तेः, एवं शब्द- 
विशिष्टं व्योम्नि बुद्धिविशिष्ट चात्मनि प्रयक्‍त्वव्यवहारापत्तः । अत एव 


चक 


बधम्यसपि न पृथक्त्वं पाकरक्ते घदे इयाभादू घटात्‌ प्रथगर्य घट इति व्यब- 


भावा थे--जिस प्रकार रूपादि गुणों के व्यभिचार होने से एकत्व संख्या भिन्न होने से एकत्व संख्या भिन्न 
गुण है उसी प्रकार पृथक्त्व भी रूपादिकों छोड़कर 'यह पृथक्‌ है' इसी प्रतीति के बल 
से दुसरा गुण है यह सिद्ध होता है ॥ २ ॥ 
उपस्कार--“यह इससे पृथक्‌ है, अन्य है, भिन्न है, इस आकार अपोद्धार व्यव- 
हार होता है। अपवृज्य (अलग कर) अर्थात्‌ अवधि की अपेक्षा रख कर जो 'उद्धार' 
अर्थात्‌ निर्द्वारण (निश्चय करना) वह अपोद्धार कहाता है। 
उक्त अपोद्धार ( पृथक्‌ ) व्यवहार में रूप आदि गुण प्रयोजक नहीं हैं, क्‍योंकि 
काल आकाश से पृथक्‌ है इस व्यवहार में काल में रूपादि गुण नहीं हैं। तथा 
पृथक्‌ व्यवहार के समान रूपादि गुणों के व्यवहार में अवधि की आवश्यकता नहीं 
होती । 'अन्योन्याभाव (भेद) पृथक्त्व गुण है, क्योंकि यह इससे पृथक्‌ है, अन्य है, 
दुसर! अर्थ है इन प्रतीतियों के समान यह भिन्न है यह ज्ञान अन्योन्याभावही को 
आलम्बन विषय करता है । ऐसी पूर्ववक्षी शंका नहीं कर सकता, पृथक्‌ अन्य इत्यादि 
झब्दों के पर्याय होने पर भी यह अन्योन्याभाव को नहीं कहते, क्योंकि उनमें 
पंचमी विभक्ति का प्रयोग नहीं हो सकता, अर्थात्‌ यह फल इस घट से पृथक्‌ है, और 
यह फल घट नहीं है इन दोनों प्रतीतियों का विषय भिन्न है । अन्योन्याभाव वाला 
(भेद वाला) अर्थ भी पृथक्त्व गुण नहीं है, क्योंकि ऐसा हो तो 'अघटः' घट भिन्न है 
'पटः' पट इस व्यवाहर में भी पंचमी विभक्ति का प्रयोग होने लगेगा) पृथक है, 
विशिष्ट है, इन दोनों प्रतीतियों के समान आकार वाले होने के कारण वैशिष्टय 
( विशेषता ) ही पृथक्त्व गुण है' ऐसा भी पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि ऐसा 
मानने से दण्डा हाथ में रखने के समय में मंत्र नामक मनुष्य में यह मैत्र मंत्र से पृथक्‌ 
है यह भी ज्ञान होने ळगेगा 4 इसी कारण वेधम्यं (विरुद्ध धम) भी पृथक्त्व गुण 
महीं हो सकता, क्योंकि पाक से रक्तता में इयाम घट यह घट पृथक्‌ है ऐसा व्यवहार 


काय का रणयो भें दव्यवस्था पन म्‌ ३९९ 


हारापत्तेः, तदिरोधिधमेबश्वमेव हि तद्वेधम्य तच्च इयामानन्तरं रक्तताद- 
शायासपि | न च सामान्यमेव प्रथकत्वं सामान्यस्यावध्यनिरूप्यरबात्‌ । ज्ञातिः 
सङ्करप्रतङ्गाच्च-सन्मात्रबृत्तित्वे सत्तया, द्रव्यमात्रतरृत्तित्वे द्रव्वत्वेनान्यूनान- 
तिरिक्तवृत्तित्वापत्तः ॥ २ ॥ 
नन्वेकमे कव्बं-रूपादिभ्यः पृथक पथकत्वमिति व्यचहार देकरवेऽपयेकत्वं 

प्रथक्त्वेडपि प्रथक्त्वमेव तत्र तथापोत्यत आह-- 

HE ~ 
एकत्वेकपृथक्त्वयोरकत्वेकपथक्त्वाभावोऽणत्वमहत्त्वाभ्यां व्याख्यातः।। ३॥ 


यथाऽणुत्वमहत््वे नाणुस्रमहस्ववती तदूव्यवहारस्तत्र भाक्तम्तथेकत्नकपू थ- 
क्त्ववती तदूव्यव हारस्तत्र भाक्त इत्यर्थः । “कमभिः कमीणि”' गणेगुणाः? इत्यपि 


होने लगेगा । क्योंकि उसके विरोधी धर्म का आधार होना ही उसका विरुद्ध धम है 
और वह श्याम वर्ण के अनन्तर रक्त होने के दशा में भी है। "पृथक्त्व एक सामान्य 
(जाति) पदाथ है', ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि जातिपदार्थे पृथक्त्व के समान 
अवघि के ज्ञान की आवश्यकता नहीं रखता । तथा जाति सांकय दोष भी हो जायगा, 
क्योंकि केवल सत्‌ द्रव्यादि पदार्थ में रहने से सत्ताजाति, तथा केवल संपूर्ण द्रव्यों में 
रहने से द्रव्यत्व को लेकर न्यून तथा अधिक में न रहने के कारण पर्यायता आ 
जायगी अतः पृथक्त्व जातिपदाथं भी नहीं हो सकता ॥ २॥ 

एकत्व एक है पृथक्त्व गुण रूपादि गुणों से पृथक्‌ है ऐसा व्यवहार होने के 
कारण एकत्व संख्या में एकत्व तथा पृथकत्व गुण में भी पृथकत्व, उसमें भी वसा क्यों 
न हो इस शंका के समाधानाथ सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदाथ--एकत्वंकपृथकत्वयोः = एकत्व संख्या तथा एक पृथक्त्व नामक 
दोनों गुणपदार्थो में, एकत्वेकपृथक्त्वाभावः = दूसरी एकत्व संख्या, तथा दूसरे 
एक पथक्त्व इन दोनों गुणों का अभाव है, (यह) अणुत्व, तथा महत्व दोनों परिमाणों 
से, व्याख्यात: = व्याख्या किया गया | ३ ॥ 

आवाधै- जिस प्रकार एक अणुपरिमाण में दूसरा अणुपरिमाण तथा एक 
महत्परिमाण में दूसरा महत्परिमाण नहीं रहने से यह व्यवहार गौण होता है, उसी 
प्रकार एक एकत्व संख्या में दूसरी एकत्व संख्या तथा एक-एक पृथक्त्व गुण में दुस रा- 
एक पृथकत्व गुण नहीं रहता । अतः पूर्वपक्षी का दिखाया हुआ एकत्व एक है, पृथक्त्व 
गुण रूपादिकों से पृथक्‌ है इत्यादि व्यवहार भी गौण है यह व्याख्यात हुआ ॥ ३ ॥ 

उपस्कार--जिस प्रकार एक अणु तथा महत्परिमाण दूसरे क्रम से अणु तथा 
महत्परिमाण के आश्रय नहीं होते उनका व्यवहार यदि होता है तो बह गौण होता 
है, उसी प्रकार एक-एक संख्या दुसरी एक संख्या की आश्रय तथा एक-एक पृथक्त्व 
गुण भी दूसरे एक पृथक्त्व गुण क आधार नहीं होता. अतः पूर्वपक्षी का 


४०० वे शेषिकसूत्रो पर्कारः 


हृष्टान्तसूत्रहय पूवदृष्टान्तसृत्रेणेकबाक्यतापन्नमेवात्र प्रतिभासते यथा कर्माणि' 
न कमेवन्ति गुणाश्च न गुणबन्तस्तशैकत्वेकप्रथक्स्वे न तद्वती इत्यर्थ: ॥ ३ ॥ 

ननु गुणेषु कमु च साधारण एवेकत्वव्यवद्दारः किमत्र विनिगमक यदूद्र- 
_ व्येष्वेबेकत्वं न गणादिषिबिस्यत्राह्‌-- 


निःसंख्यत्मात्‌ कमंशुशानां सर्वत्वं न विद्यते ॥ ४॥ 
सवघामेकत्वं सवकत्यं तन्न विद्यते, कुरु इत्यत आह--निःसंख्यत्वात्‌ कम- 
गणानामिति ! संख्याया निष्कान्ताः निःसंख्यास्तेषां भावो निसंख्यत्वम, तथा 
च कर्माणि गणाश्चनिःसंख्यान, संख्याया गणत्वेन गणेषु तावत्‌ संख्या न 
बिद्यते न वा कमसु, गुणानां कमझु निषेधात्‌ अन्यथा द्रव्यत्वप्रसङ्घात्‌ । 
साधित संख्याया गुणत्वमेकत्वस्य च संख्यात्वमिति भाबः ॥ ४॥ 


दिखाया हुआ व्यवहार गोण है यह सूत्र का अर्थ है । 'कमो से कमं, गुणों से गुण' 
यह भी पुवसूत्रो में दिखाये हुए दोनों दृष्टान्त पूर्वोक्त हष्टांतसूत्र के साथ एक वाक्य 
होता हुआ ही यहाँ मालूम पड़ता है, अर्थात्‌ जसै एक कमं दूसरी क्रिया वाला अथवा 
एक गुण दुसरे गुण का आधार नहों होता, वेसे एकत्व संख्या तथा एक पृथकत्व गुण 
भी दूसरी एक संख्या तथा दूसरे एक पृथक्त्व गुण के आधार नहीं होते यह सूत्र का 
अर्थ होता है ॥ ३ ॥ 

“गुणों में तथा कर्मपदार्थो में गुण एक है एक कम है यह व्यवहार तो साधारण 
रूप से ही होता है, नो इसमें क्या नियम का कारण है कि द्रव्यो में ही एक संख्या 
है गुण कर्मादिकों में नहीं ?” इस पूर्वपक्षी की शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथं-तिःसंख्यत्वात्‌ = संख्यारूप गुण न होने से, कमंगुणानां = कर्मं तथा 
गुण पदार्थो के, सव कत्वं > संपूर्ण पदार्थो में एकत्व, न विद्यते = नहीं रहता ॥ ४ ॥ 

भावाथ--कमं तथा गुणपदार्थो में संख्यारूप गुण न रहने के कारण सब में 
एक संख्या वाले नहीं हैं, क्योंकि संख्या गुणपदाथ है इस कारण गुणों में गुणों की 
वतेमानता विरुद्ध होने से तथा क्रिया में गुणों का निषेध होने के कारण भी गुण तथा 
कमंपदार्थो में एकसंख्या की आधारता न हो सकने से द्रव्यादि संपूण पदार्थं एक 
संख्या के आश्रय हैं यह नहीं हो सकता ।। ४ ॥ 

इपस्कार-संम्पूर्णो की एक संख्या को सर्वेकत्व कहते हैं, वह नहीं है । क्योंकि 
इस प्रश्‍न के समाधानाथं सूत्रकार ने 'निःसंख्यत्वात्कर्मगुणानां' अर्थात्‌ कम और गुण 
पदार्थों के संख्याशून्य होने पर ऐसे हेतु दिया है । संख्या से निष्क्रान्त ( रहित ) 
निसंख्य होते हैं, उनका ध्म है निःसंख्यता संख्याशुन्यता, ऐसा होने से कमं तथा 
गुणपदार्थं भी संख्या से शून्य हैं, संख्या के गुण पदार्थ होने से गुणपदार्थो में तो 
संख्या नहीं रहती, अथवा न कमंपदार्थो में, क्योंकि गुणों का क्रियापदार्थ में निषेध 


कार्यकारणयो भँद्व्यवस्थापनम्‌ ४०१ 


तहिं कथमेकं रूपमेको रस इत्यादिज्ञानमित्यत आह-- 
श्रान्तं तत्‌ ॥ ५ ॥ | 

गुणकमसु यदेकत्वज्ञानं तद्‌ श्रान्तमित्यथेः । सूत्रे च ज्ञानमिति शेष: आक्षि- 
प्रपूवेपक्षत्वात्‌ प्रयोगस्तु भाक्तः स्वरूपाभेद एव च भाक्तः न च तदेवैकत्वमुक्तो- 
तरत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 

ननु द्रव्येष्वप्ययमेकत्वप्रयोगो भाक्तोऽम्तु प्रत्ययस्तु तत्र भ्रान्तः किमेकत्वे ने- 
त्यत आह-- 

एकत्वाभावाद्‌ भक्तिस्तु न विद्यते ॥ ६॥ 


oo 
है । अन्यथा कमं पदार्थं में गुण रहें तो वे द्रव्य हो जायेंगे । संख्या गुण है तथा एकत्व 
भी संख्या है यह सिद्ध कर चुके हैं यह सूत्र का आशय है ॥ ४॥। 

यदि ऐसा है तो एक रूप है, एक रस है इत्यादि ज्ञान कसे होता है ? इस प्रश्‍न 
के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथ--श्रान्तं = भ्रमरूप है, ततु = वह (एक रूप इत्यादि ज्ञान) ॥ ५॥ 

आवार्थ- -गुर्णो में गुणों के रहने का निषेध होने से एक रूप है, एक रस है 
इत्यादि ज्ञान भ्रमरूप है॥ ५॥ 

उपस्कार--गुण तथा कर्मपदार्थो में जो एक है ऐसा ज्ञान होता है वह भ्रमरूप 
है यह सूत्र का अर्थ है । सूत्र में आकांक्षित ज्ञान ज्ञान ऐसा शेष पद देना, क्योंकि 
पूर्वपक्षी का ज्ञान का आक्षेप हुआ है।. रूप एक है इत्यादि शब्द का प्रयोग भक्त 
(गौण) है, स्वरूप का भेदन होना ही भाकत ( गौणता ) है, वही एकत्व नहीं है यह 
उत्तर दे चुके हैं। ॥ ५ ॥ 

“ऐसा है तो गुणों के समान 'एक घट है इत्यादि द्रव्यो में भी होने वाला "एक 
है' यह शब्द का प्रयोग भाक्त (गोण) हो, उक्त एक घट है, यह ज्ञान भ्रमरूप 
मानेंगे तो फिर एकत्व संख्या की क्या आवश्यकता है ? इस शंका के समाधानां 
सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--एकत्वाभावात्‌ = मुल्य एकत्व सांख्या के न होने से, भक्ति: तु = किन्तु 
भक्ति (गौणता), न विद्यते = नहीं हो सकती है ॥। ६ ॥। 

भावार्थ--यदि वास्तविक एकत्व संख्या कहीं भी न होगी तो 
गौण प्रयोग भी न होगा, क्योंकि प्रधान प्रयोगपूर्वक ही गोण प्रयोग होता है 

तथा भ्रमरूप ज्ञान भी हो सकेगा, क्योंकि यथार्थ ज्ञानपूर्वंक ही भ्रमरूप ज्ञान 
होता है ॥ ६॥ 

उपस्कार- यदि वास्तविक एक संख्या कहीं न मानी जाय तो एक है यह शब्द 
प्रयोग भाक्त (गौण) न होगा, क्योंकि मुख्य शब्द प्रयोगपूर्वक ही गोणता होती है, 
झथवा ही “एक है' यह ज्ञान भी भ्रमरूप नहीं होगा, क्योंकि यथार्थ ज्ञानपूर्वक ही 

२६ बै० 


४०२ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


यदि पारमार्थिकमेकत्बं कचिन्नाभ्युपगन्तव्यं तदा न प्रयोगो भाक्तः मुख्य- 
पूरवकत्वाद्धक्तेः, न वा प्रत्ययो भ्रान्तः प्रमापूवकत्वाद्‌ भ्रमस्य, प्रमितं ह्यारोप्यते 
नाप्रमितम्‌ असत्ख्यातेनिरासाद्‌ अन्यथा ख्यातेः साधनादिति भावः॥ ६ ॥ 

कार्येकारणयोस्तन्तुपटयो रेकत्वमेकप्रथक्त्वञ्च, यत एवेकत्वमत एवैकप्रथ- 
क्त्वमपि न हि स्वस्मादेव स्वं प्रथगिति सम्भवति, न हि पटे पाट्यमाने प्रत्येक 
तन्तूनामाकषं तद्भिन्नः पट उपलभ्यते 9 यदि तन्तु भिन्नः पटः स्यात्‌ तदा तद्डि- 
न्नतयो पळभ्येत घटवत्‌ , एवं घटेऽपि भग्ने कपालद्वयातिरिक्तस्वानु पलम्भात्‌ 
घटोऽपि कपालद्वयात्मक एव । तदुक्त- नान्योऽवयव्यवयवेभ्यः? इति तदिदं 
साङ्कथीयं मत प्रसङ्गान्निराचिकीषुराह-- 
कार्यंकारणयोरेकत्वेकपृथक्त्वा भावादेकत्वेकपृथ्रत्वं न विद्यते ॥ ७ ॥ 

काये कार णश इयमेक न भवति, कुत एतदित्याह-एकत्वाभावादभेदा- 


भ्रमरूप ज्ञान भी होता है । क्योंकि निश्चयरूप से जाने हुए रजत आदि शुक्ति में 
आरोप किये जाते हैं, न निश्चित किये हुए का आरोप नहीं होता, क्योंकि बौद्धमत के 
समान असतु रजत पदाथ की ख्याति (प्रसिद्धि) नेयायिक नहीं मानते किन्तु शुक्ति 
का अन्यथा (दूसरे रजतरूप से) इत्यादि ज्ञानरूप भ्रम नेयायिक मानते हैं (सिद्ध करते 
हैं ) । यह सूत्र का आशय है ॥ ६॥ 

तन्तु तथा पटरूप कारण और कार्य दोनों में एकत्व संख्या तथा एक पृथकत्व 
गुण है, जिस कारण ही एकत्व संख्या है इसी कारण एक पृथक्त्व भी है, किन्तु 
अपने से आप पृथक्‌ होना असम्भव है । क्योंकि वस्त्र के फाइने के समय तन्तुग्रों के 
खींचने पर तन्तुओं से भिन्न पट की उपलब्धि नहीं होती, यदि तन्तुओ से भिन्न 
पट हो तो उनसे भिन्न घट के समान पट की उपलब्धि होने लगेगी, इसी प्रकार 
घट के टूटने पर कपाल द्वय (दो खण्डों ) क अतिरिक्त की उपलब्धि न होने 
के कारण घट भी दो कपालरूप ही है, अतएव न अन्यः = दूसरा नहीं है, अवयवी = 
अवयवी द्रव्य, अवयवेभ्यः = अवयवों से, ऐसा कहा है (इस प्रकार के सांख्यदर्शनमत 
का प्रसंग से खण्डन करने की इच्छा से सुत्रकार कहते हैं )--- 

पदपदाथ--कार्यकारणयोः = काये तथा कारण दोनों में, एकत्वैकपृथकत्वा- 
भावात्‌ = एकत्व तथा एक पृथक्त्व के न होने से, एकत्व तथा एकपृथक्त्वं, न 
विद्यते = नहीं है ॥ ७ ।! 

भावाथं--पटादि कायं तथा तन्तु आदि कारणों में एकता तथा एकपृथक्त्व 
न होने से अर्थात्‌ भ्रभेद न होने के कारण ऐक्य नहीं है अर्थात्‌ कार्य तथा कारण 
एक नहीं हो सकते ॥ ७॥ 

उपस्कार--कायं (पट आदि) और कारण ( तन्तु आदि ) ये दोनों एक नहीं 
हैं । ऐसा क्यों ? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार ने 'एकत्वैक पृथक्त्वाभावात्‌' अर्थात्‌ 


द्वित्वोत्पत्तिबिनाशो ४०३ 


भवात | तर्हि यदेव काय तदेव कारणं तन्तवः पट इति बहुत्वैकत्वयो: सामा- 
नाधिकरण्यानुपपत्ते: । भवत्येव सामानाधिकरण्यमेकस्यामपि पाथः कणिकाया- 
माप इति प्रयोगात्‌ एकस्यामपि योषिति दारा इति प्रयोगदिति चेन्न तत्रावय- 
वबहुत्वमादायोपपत्तेः । पाथः परमाणौ तु प्रकृतिगतं रूपादिबहुत्वमादायेत्येके । 
इव्द्स्वाभाव्यमिदमपयनुयोज्यमित्यपरे । न च रण्डाकरण्डावस्थितास्तन्तव 
पटव्यपदेश भन्ते, न वा धारणाकषणे तन्तवः प्रत्येकं कतमीशते, नवा 
कायं कारणञ्च इृयमप्येकपृथकत्चाश्रयः परस्परावधिकत्वप्रतीतेः । कुत इत्य 

आह-एकप्रथक्स्वाभाबात एकप्रथक्स्वमवेधम्य तदभावात्‌ कायकारणयोरन्यो 
न्यवैधम्यानुभवात्‌ तन्तुत्वपटत्वयोः घटत्वकपालत्वयोश्व भिन्नबुद्धि्यपदेशयो 


अभेद न होने से हेतु दिया है, क्योंकि कार्य तथा कारणका अभेद माना जाय तो 
जो ही पट कार्य है वही तन्तु कारण है, ऐसा होने से 'तन्तव:', 'पट:! इन दोनों पदों 
में बहुवचनार्थ अनेक संख्या तथा एकवचनारथं एक संख्या का एक आश्रय में 
वर्तमानतारूप सामानाधिकरण्य न बनेगा । यदि 'एक भी जल क बंद में 'आपः' ऐसा 
बहुवचन का तथा एक ही स्त्री में 'दारा: ऐसा बहुवचन का भी प्रयोग होने के कारण 
अनेक संख्या तथा एक संख्या का एक आश्रय में रहना होता ही है' ऐसी शंका पूवपक्षी 
व.रे तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि इन प्रयोगों में जल तथा स्त्री के अनेक 
अवयवों को लेकर बहुवचन प्रयोग हो सकता है। जल के परमाणुरूप प्रकृति 
में बर्तमान रूपादिकों की अनेक संख्या को लेकर आपः' ऐसा बहुवचन प्रयोग एक ही 
जल के बूंद से हो सकता है ऐसा भी कुछ विद्वानों का यहाँ कहना है। 'दाराः” पृं भूम्नि 
अक्षताः' अर्थात्‌ दारा शब्द तथा ग्रक्षत शब्द पुल्लिंग बहुवचन में ही होते हैं इस कोश 
से तथा 'आपः स्त्री भ्रुम्ति वार्वारि’ अर्थात्‌ जलवाचक श्रप्शब्द स्त्रीलिग बहुवचन में होता 
है। इस कोश क भी बल से व्युत्पन्न किये स्वभाव वाले उक्त शब्द होने से शब्द 
का स्वभाव ऐसा होने के कारण यह आपत्ति ही नहीं आ सकती, ऐसा भी कुछ 
विद्वानों का मत है । जिस रण्डा तथा करण्डा नाम विशेष औषधि जिसमें रहने वाले 
तन्तु उत्पन्न होकर पट क व्यवहार को नहीं प्राप्त होते हैं अथवा धारण (पकड़ रखनः) 
तथा आकर्षण ( खींचना ) वह दोनों कर्म केवल प्रत्येक तन्तु नहीं कर सकते, 
अथवा पटादि कायं तथा तन्तु आदि कारण यह दोनों भौ एक पृथकत्व गुण के 
आधार हैं, क्योंकि परस्पर में अवधि का ज्ञान होता है। ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्न के 
उत्तर में सूत्रकार कहते हैं---'एकपृथक्त्वाभावात्‌” अर्थात्‌ एकपृथवत्वत्रय विरुद्ध 
धर्म न होना, उसके अभाव से अर्थात्‌ कार्य पट तथा कारण तन्तुओं में परस्पर 
विरुद्ध धमं का अनुभव होने से तथा तन्तु और पट एवं घट और कपाल का 
भिन्न-भिन्न बुद्धियों से व्यवहार होता है यह सर्वसाधारण लौकिक व्यवहार से 


४०४ ` वेशेषिकसूत्रो परकार: 


सावलौकिकत्वात्‌ । कथं तहिं रूपरसगन्धस्पशानां न भेदेनोपलम्भः ? अत्य- 
न्तसारुप्दात्‌ , कचिच्चित्रपटादी भेदोपलम्भोऽपि, सङ्घयापरिमाणादिभेदस्य 
चातिस्फुटत्वात्‌ ॥ ७॥ 

अनित्ययोरेकत्वेकप्रथक्त्वयोः कारणगुणपूवकत्वमाइ-— 

एतदनित्ययोर्व्याख्यातम्‌ ॥ ८ ¦ 

अनित्ययोः सङ्घ्याप्रथक्स्वयो: कारणगुणपूरवकत्बं यद्ठाख्यातं तदनित्ययो- 
रेकत्वकप्रथक्त्वयोरव बोद्धव्यम्‌ , अन्येषां सङ्कयाप्रथकवानामपेक्षाबद्धिजन्य- 
त्वात्‌ , यथा5नित्ययोस्तेजोरूपस्पशयोः कारणगुणपूबकत्बं तथेकत्वे कप्रथक्रचः 
योरप्यनित्ययोरिति भावः । अर्थात्‌ 'अनेकद्रव्या द्वित्वादिका पराद्धान्ता! इत्यु- 
पसट्नयानम्‌ , उपसङ्कयानान्तरञ्च- तत्समानाधिकरणञ्च द्विएथक्त्वादिपरा- 
द्वपृथकर्वपयन्तम्‌' । 


ae 


सिद्ध हे । ऐसा हे तो रूप, रस, गन्ध तथा स्पश नामक गुणों को भेद से उपलब्धि 
क्यों नहीं होती अर्थात्‌ गुणों का गुणी से अलग ग्रहण क्यों नहीं होता ? इस प्रश्‍न 
का यह उत्तर है कि अत्यन्त समानरूप होने से और कहीं-कहीं अनेक रंग के 
चित्रपटादिकों में गुण तथा गुणी का भेद गृहीत भी होता है, संख्या तथा परिमाण 
इत्यादि गुणों का भेद तो गुण तथा गुणी में अत्यन्त स्पष्ट प्रतीत होता है ॥ ७॥ 
श्रनित्य एत्रसंस्या तथा एकपृथक्त्व ये दोनों कारण गुणपूर्वक होते हैं, यह 
सुत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदाथ- एतत्‌ = यह ( कारणगुणपूवकता ), अनित्ययो:ब््अनित्य संख्या 
तथा प्रृथक्त्व इन दोनों गुणों में, व्याख्यातम्‌ =व्याख्या किया गया ॥ ८ ॥ 
भावाथ--जो संख्या तथा पृथक्त्व गुण में कारणगुणपूर्वकता कही है वह 
अनित्य ही एक्त्वसंस्या तथा एकपुथक्त्वगुण में जानना चाहिये ॥ ८ ॥ 
उपस्कार--श्रनित्य संख्या तथा पृथक्त्व इन दोनों गुणों में जो कारणगुण- 
पूर्वकता व्याख्या की गई है वह ग्रनित्य एकसंख्या तथा एकपृथवत्व नामक दो 
गुणों में जाननी चाहिये, क्योंकि अन्य द्वित्वादि संख्या इत्यादि अपेक्षा बुद्धि से 
उत्पन्न होते हैं, जिस प्रकार श्रनित्य तेजद्रव्य के रूप तथा स्पर्श ये दोनों गुण कारण- 
गुणपूवेक होते हैं, उसी प्रकार एकसंख्या तथा एकपृथबत्व ये दोनों गुण भी 
कारणगुणपूर्वंक होते हैं, यह सूत्र का आशय है । अर्थात्‌ “अनेक द्रव्या द्वित्वादिका 
परार्धान्ताः' ऐसा (उपसंख्यान) भाष्य है, जिसका द्वित्व से लेकर पराधपर्यन्त 
संख्या अनेक द्रव्य अर्थात्‌ अनेक एकविषयक बुद्धि से उत्पन्न होती है, ऐसा अथ है । 
तथा दूसरा उपसंस्यगन ( भाष्य ) भी है तत्समानाधिकरणः्च = द्वित्वादि संख्या के 
अधिकरण में रहनेवाला होता है, द्विपृथक्त्वादिपरार्घपृथक्त्वपर्यन्तम्‌=द्विपुथकत्व _ 
से लेकर द्विपराधं पृथकत्व गुण तक । तस्मात्‌ द्वित्वादि संख्याओं के उत्पत्ति तथा 


बहुत्वस्य संख्यान्तरत्वम्‌ ४०५ 


तऱयं हित्वाचत्पादविनाशक्रमः-समानजातीययोरसमानजातीययोटे- 
व्ययोश्वक्षु:सन्िकर्ष सति तन्निष्ठेकत्वसङ्घययोयत्सामान्यमेकत्वं तयोनि- 
विंकल्पकानन्तर तदिशिष्टगुणबुद्धित्वमुत्पद्यत, सेब चापेक्ाबुद्धिस्तया तयो- 
उठ्यो दवितवमत्पद्यते उत्पन्नस्य च द्वित्वस्य यत्सामान्यं डित्वत्बं तदाळोचनं 
तेनालोचनेनपेक्षावुद्धेनाझो द्वित्वत्वविशिष्टं ट्वित्वगुणविषया विशिष्टबुद्धि- 
श्वेकदा भवति, तदग्रिमक्षणे च द्विव गुणस्यापेक्षावुद्धिचिना या द्विनाशः रे द्रव्ये 
इति हित्वविशिष्टद्रव्यज्ञानम्व युगपदुत्पद्यते, ततस्तस्माद्‌ द्वित्वविशिष्टद्रव्य- 
ज्ञानात्‌ संस्कार: । | 
तदयं संश्षेयः-उत्पस््वमानदित्वाधारेणेन्द्रियसन्निकषः £ ततः एकत्वगुणगत 
सामान्यज्ञान २ तत एकत्बत्वसामान्य विशिष्टकत्वगुणसमूराळम्वनरूपाऽपेक्षा- 
बुद्धिः २ तती डि प्वगुजोत्पत्तिः ४ तदूगतसामान्यर्य ज्ञानं ५ ततस्तत्सा मानः विशि- 
एरद्वत्वगुणज्ञानं ६ ततो ढिर्बशुणविरिष्टद्रव्यज्ञानं ७ ततः संस्कार: ८ इतोन्द्रिय- 
सन्निकषसारभ्य संस्कारपयन्तमष्टी क्षणा: । 
नाश का यह क्रम है--समान जाति के दो घट तथा असमान जाति के घट तथा पट- 
रूप दो द्रव्यों का चक्षुरिन्द्रिय से संयोगरूप संनिकर्ष होने पर उन दोनों में वर्तमान 
दो-एक संख्याओं की जो सामान्य ( जाति) एवत्वत्व उन एकत्व संख्या तथा 
एकत्वत्व सामान्य दोनों का परस्पर विशेषणविशेष्यभाव को विषय न करने वाली 
नित्रिकल्पकरूप ज्ञान न होने के पश्चात्‌ उन दोनों का विशिष्ट ज्ञानछूप जो ज्ञान 
होता है वही अपेक्षाबुद्धि है, उससे उन दोनों द्वव्यों में द्वित्व उत्पन्न होता है, 
. और उत्पन्न द्वित्वगुण की जो द्वित्वत्वरूप जाति उसका निविकल्पकरूप ज्ञान होता 
है जिससे अपेक्षाबुद्धि नप्ट हो जाती है, ओर द्वित्वत्व जातिविशिष्ट द्वित्वगुण को 
विषय करनेवाला विशिष्ट ज्ञान भी एक समय में होता है, और उसके आगे के क्षण 
में उस द्वित्व गुण का आपेक्षाबुद्धि के नष्ट होने के कारण नाश हो जाता है, तथा 
ये दो द्रव्य है, ऐसा द्वित्वविशिष्ट द्रव्य ज्ञान भी उत्पन्न होता है, पश्चात्‌ उस 
द्वित्वविशिष्ट द्रव्य के ज्ञान से संस्कार ( भावना ) उत्पन्न होता है। इसका संक्षिप्त 
तात्पर्य यह है कि--जिसमें ढित्व गुण आगे उत्पन्न होने वाला है ऐसे दित्वगुण के 
आधार द्रबगों के साथ चक्षरिन्द्रिय का संयोगरूप संनिकषं ( १ ) इसके पश्चात्‌ एक- 
त्व संख्यारूप गुण में रहनेवाले एकत्व जाति का ज्ञान (२ ) , पश्चात्‌ एकत्वत्त्र 
जातिविशिष्ट एकत्वसंख्याखूप गुणों की समूहालम्बन (समूद को आश्रय 
करनेवाली ) रूप अपेक्षाबुद्धि ( ३), पश्चात्‌ द्वित्वसंख्यारूप गुण की उत्पत्ति (४), 
तथा उसमें वर्तमान द्वित्वत्वरूप जाति का ज्ञान ( ५), पश्चात्‌ उस जाति से 
युक्त द्वित्वसंख्यारूप गुण का ज्ञान (६ ), पश्चात्‌ द्वित्वगुणविशिष्टद्रब्य का ज्ञान 
( ७ ), पश्चात्‌ कालःन्तर में दो द्रव्यो का स्मरण करनेवाला भावना नामक 
संस्कार ( ८) । इस प्रकार दो द्रव्यो के इन्द्रिय से संयुक्त होने के काल से लेकर 
संस्कार तक आठ क्षण होते हैं । 


४०६ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


_ विनाशक्रमरत्‌-एकत्वत्वसामान्यज्ञानस्यापेक्षाबुद्धितो विनाशः द्वित्वत्वसाम- 
न्यज्ञानादपेक्षाबुद्धविनाशः द्वित्वसामान्यज्ञानस्य च द्वित्वगुणबुद्धितो विनाशः 
ित्वगुणबुद्धेश्च द्वित्वविष्टद्रव्यज्ञानात्‌ तस्य च संस्कारात्‌ विषयान्तरज्ञानाइति । 

नन्वेकरवञ्ञानात्तद्विशिष्टद्रव्यज्ञानमेच कथं नोत्पद्यते तत्सामाग्रीसत्त्वात्‌, न 
हि गुणज्ञाने सति द्रव्यज्ञाने .विलम्बोऽस्ति तथा च तत एवापेक्षाबुद्धेर्वि- 
नाशे तन्नाशाच्च तदग्रिमक्षण एव द्विबनाश इति हे द्रव्ये इति विशिष्टज्ञानपूरव- 
क्षण एव द्वित्वविनाशापत्त्या द्वित्वविशिष्टद्रव्यज्ञानस्यानुत्पत्तिरेवेति चेन्न द्वित्वाथुः 
_ पत्तिसामम्रयनभिभूताया एवापेक्ष बुद्धः व्यविरिष्टज्ञानजनकरवनिरसात्‌ फलब- 
लेन तथा कल्पनात्‌ | ननु तथापि स्वजनितसंस्क्रारेणवापेक्षाबु द्विविनाशे पुनः स 
RR RR त तत त त त त 

विनाश का क्रम यह है--एकत्वत्व जाति के ज्ञान का अपेक्षावुद्ध से नाश होता 
है, द्वित्वत्व जाति के ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाग तथा द्वित्वत्व जाति के ज्ञान 
का द्वित्वगुणबुद्धि से नाश होता है,श्रौर द्वित्व संख्यारूप गुण के ज्ञान का द्वित्वगुण- 
विशिष्ट 'दो द्रव्य हैं” ऐसे ज्ञान से, और उसका भावनासंस्कःर से, अथवा दूसरे 
विषयों के ज्ञान से नाश होता है। 'एकत्व संख्या के ज्ञान से उससे यूक्त द्रव्य का 
ज्ञान ही क्यों नहीं उत्पन्न होता ? क्‍योंकि उसकी सामग्री है. क्योंकि गुण का ज्ञान 
होने पर द्रव्य के ज्ञान में बिलम्ब नहीं होता, ऐसा होने के कारण उसीसे अपेक्षा- 
बुद्धि का नाश होने पर, उसके नाश से ही उसके आगे के क्षण में ही द्वित्वगुण का 
नाश होने से दो द्रव्य हैं' इस विशिष्ट ज्ञान के प्रथम क्षण में ही द्वित्व के नाश की 
आपत्ति आने के कारण दो द्रव्य हैं' ऐसा द्वित्वविशिष्ट द्रब्यज्ञान उत्पन्न ही न होगा' 
ऐसी यदि पुर्बपक्षी शंका करे तो, यह ठीक नहीं है, क्योकि द्वित्वादि गुण की उत्पत्ति 
की सामग्री से अनभिभूत ( तिरस्कृत न होने वाली) ही अपेक्ष बुद्धि द्रव्यविशिष्ट 
ज्ञान को उत्पन्न करती है यह नियम है, क्योंकि फल के बल से ऐसा माना जाता 
है। तथापि 'अपेक्षा बुद्धि से उत्पन्न भावनासंस्कार से ही अपेक्षाबुद्धि का नाझ 
होना संभव होने से पुनः उक्त दोप--'दो द्रव्य हैं' इत्याकारक द्वित्वविशिष्ट द्रव्प- 
ज्ञान की उत्पत्ति न होना, वैसा ही होगा, ऐसा पूर्वपक्षी आक्षेप नहीं कर सकता ॥ 
केवल गुण का ज्ञान भी संस्कार को उत्पन्न नहीं करता, क्योंकि केवल द्वित्वादि गुणों 
का कहीं स्मरण नहीं होता, संम्पूर्ण स्थलों में द्रव्य के उपराग (सम्बन्ध) से ही गुणों का 
स्मरण होता है । ऐसा होत थापि विशिष्ट ज्ञान क समय में भी द्वित्व गुण का नाश 
होने पर 'दो द्रव्य हूँ इस प्रकार द्वित्वविशिष्ट द्रव्यज्ञान की उत्पत्ति न हो सकना 
यह दोष पुनरपि उसी प्रकार होगा, क्योंकि वतमान काल को विषय करनेवाली 
विशिष्ट ज्ञान द्वित्वरूप विशेषण के नाश के समय में नहीं हो सकता, क्योंकि ऐसा 
देखने में नहीं आता” ऐसी शंका का समाधान यह है कि विशेषण का ज्ञान, तथ 


बहुत्वस्य स ख्यान्तरत्वम्‌ ४८७ 


दोपस्तदवस्थ एव, द्वि्वविशिष्टज्ञानपूवक्षण एव द्वित्वनाशस्थ सम्भवा- 
दिति चेन्न केवल गुणज्ञानस्य संस्काराजनकत्वात्‌ न हि केंवळो गुण: 
क्वापि स्मर्येते, सर्वेत्र द्र व्योपरागेणेब गुणस्मरणात्‌। ननु भवत्वेवं 
तथापि विशिष्टबुद्धिकालेऽपि द्वित्वनाश विशिष्टप्रतीत्यनुद्यस्तदबथ एव, 
नहि बईमानावभासिनी विशिष्टप्रतोतिर्विशेषणनाश्काले सम्भवति तथाऽदरो- 
नादिति चेन्न विशेषणज्ञानविशेष्येन्द्रियसन्निकषंतदुभयासंसगाग्रहस्य विशिष्टः 
ज्ञानसामग्रयाः प्रकृतेऽपि सम्भवात्‌ । यदि तु विशेषणेन्द्रियसन्निकषोऽपि मृग्यते 
तदा पूर्वक्षणे तस्यापि सरत्वात्‌ पूर्वक्षणबत्तिन एव सन्निकषस्य कारणत्वेनाभ्युप- 


[a 


गमात्‌, विशेषणं विशिष्टज्ञानागोचरोऽपि सम्भवति विशिष्टज्ञानजनकज्ञानविषय- 
त्वमात्रमेच हि विशेषणत्वे तन्त्रं न तु विशिष्टज्ञानाविषयत्वमपि । उपळक्षणस्या- 
प्येवं विशेषणत्वापत्तिरिति चेन्न ्रत्याय्यव्यावृत्तिसामानाधिकरण्यस्य विशेष- 
णल्त्रे तन्त्रत्वात्‌ , उपलक्षणन्तु तद्व्यधिकरणम्‌। एवं यदा देवदत्तगृहे काकवत्ता 


तदा काको विशेषणं, यदा तु उपरि भ्रमन्‌ असन्‌ तदोपळक्षणम्‌ । एवं सति रूपः 
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विशेष के साथ इन्द्रिय का सम्बन्ध तथा इन दोनों के असम्बन्ध का अज्ञानरूप 
विशिष्ट ज्ञान की सामग्री प्रस्तुत में भी हो सकती है। किन्तु यदि विशेषण के साथ 
इन्द्रिय का संनिकर्ष भी विशिष्ट ज्ञान में कारण होने से उसका भी अन्वेषण (खोज) 
किया जाय तो पूर्वक्षण में वह भी है, पूर्वक्षण में वतमान ही संनिकर्षं को कारण 
माना गया है । विशिष्ट ज्ञान का विषय न होनेवाला भी विशेषण हो सकता है क्योंकि 
विशिष्ट ज्ञान के जनक ज्ञान का विषय होना ही विशेषण होने में प्रयोजक होता है 
न कि विशिष्ट ज्ञान का विषय होना । यदि ऐसा होने से उपलक्षण भी विशेषण 
हो जायगा ऐसी शंका पूर्वपक्षी करे तो यह नहीं हो सकता, प्रत्याय्य (बोध कराने 
के योग्य) से व्यावृत्ति ( भेद ) के अधिकरण में रहना विशेषण होने में कारण है, 
और उपलक्षण उसके अधिकरण में नहीं रहता । ऐसा होने से जिस समय देवदत्त 
नाम के मनुष्य के घर पर काक (कोवा) बेठा रहता है उस समय 
काक विशेषण होता है, और जिस समय घट के ऊपर घूमता है, बैठा 
नहीं रहता उस समय वह उपलक्षण ( सूचक ) होता है। ऐसा होने से रूप के 
आश्रय में रस है' इत्यादि प्रतीति में रूपादि भी विशेषण हो जायगा । ऐसी आपत्ति 
पूर्णपक्षी नहीं कर सकता । क्योंकि इस प्रतीति में रूप का विशेषण होना इष्ट ही है । 
'तो उस रूप से भी रस रहेगा' ऐसा पूव॑पक्षी नहीं कह सकता, वयोंकि विशिष्ट में 
रहनेवाला विशेषण म रहता है यह आवश्यक नहीं है, क्योंकि विशेषण तथा 
विशिष्ट एक ही तत्त्व ( पदार्थ नहीं होता । यदि द्वित्वगुण के नाश के समय 
विशेषण द्वित्व का सम्बन्ध नहीं है तो दो द्रव्य हैं ऐसा दित्वविशिष्ट द्रव्य का ज्ञान 
कैसे होगा ? ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, 'अतद्रव्यावृत्तेरेव अर्थात्‌ उससे भिन्न 


४०८ वैशेषिकसूत्रोपरकार: 


वति रस इत्यादी रूपादेरपि विशेषणत्वापत्तिरिति चेन्न इष्टत्वात्‌ । तर्हि तत्रापि 
रसो वर्तेतेति चेन्न विशिष्टवृत्तिविशेषणवृत्तित्वानावश्यकत्वात्‌ , न हि विशेषणं 
विरिष्टमित्येकं तत्त्वम्‌ । द्वित्वनाशकाळे विशेषणसम्बन्धो नास्ति कुतो विशिष्ट- 
प्रत्यय इति चेन्न अतद्व्यावृत्तरेव बरिष्ट्यपदार्थत्वात्‌ , तद्भानन्तु तत्रापीति न 
किख्िदनुपपन्नमित्याचार्याः । एवं दित्वोत्पत्तिविनाशवत्रित्वोत्पत्तिविनाशाव- 
प्यूहनोयी। द 
_ दवित्वमपेक्षाबुद्धिनाशनाइयम्‌ , आश्रयनाश-विरोधिगुणान्तराभावे गुणस्य 
सतो5विनाशित्वात्‌ चरमज्ञानवत्‌ , चरमज्ञानस्यादष्टनाशनाइयत्वात्‌ । 
क्वचिदाश्रयनाशादपि नश्यति यत्र द्वित्वाधारावयवकमसमकालमेकत्व- 
सामान्यज्ञानम्‌ । यथा अवयवकमसामान्यज्ञाने विभागापेक्षावुद्धो संयोगनाश- 


पदार्थ से भिन्न होना ही वेशिष्ट्य पद का अर्थ होता है । 'उसे द्वित्वरूप विशेषण 
का मान (ज्ञान) वहाँ भी असंगत नहीं है' ऐसा यहाँ उदायनाचार्य का मत है। इसी 
प्रकार दित्व गुण की उत्पत्ति तथा नाश के समान त्रित्वादि संख्यारूप गुणों 
की उत्पत्ति तथा उनका विनाश भी जान लेना चाहिये। द्वित्वसं भारूप गुण 
अपेक्षाबुद्धि के नाश से नष्ट होता है, क्योंकि आधार का नाश तथा विरोधी 
दूसरे गुण के न रहते, गुण होते हुए विनाशी न होने से, अंतिम ज्ञान के समान, 
क्योंकि चरम (अंतिम, ज्ञान का अदृष्ट के नाश से नाश होता है। कहीं आश्रय के 
नाश से भी द्वित्वसंख्यारूप गुण का नाश होता है--जहाँ पर द्वित्वसंख्या गुण के 
आश्रय द्रव्य के अवयव में किया उत्पन्न होने के समय एकत्व जाति का ज्ञान 
होता है । जसे द्वित्वाधार द्रव्य के अवयव में क्रिया तथा एकत्व जाति का ज्ञान, 
क्रम से क्रिया से विभाग तथा यह एक है ऐसी अपेक्षाबुद्धि विभाग से पूर्वंसंयोग 
का नाश तथा अपेक्षाबुद्धि से द्वित्व संख्यारूप गुण की उत्पत्ति, पूर्वस॑योगनाश 
से द्रव्य का नाश तथा द्वित्वत्व सामान्य का ज्ञान, ऐसे स्थल में द्रव्पनाश से द्विव गुण 
का नाश होता है । सामान्य ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाश होता है, अपेक्षाबुद्धि के 
द्वित्वनाश के समान काल होने के कारण कार्यकारण समान भाव नहीं हो सकता । 
अर्थात्‌ एक काल के दो श्ूंगों के समान द्वित्वाश्रय द्रव्प के श्रवयवों में क्रिया 
होने के समान काल के एकत्व ज्ञान स्थल में एक काल में होनेवाला अपेक्षाबद्धि 
का नाशं द्वित्वगुण का नाशक नहीं हो सकता, किन्तु आश्रय द्रव्य का नाश ही 
उसका नाशक होगा यह आशय है । 

किन्तु जिस समय द्वित्वगुण के आधारद्रव्य के अवयवों में क्रिया तथा 
अपेक्षाबुद्धि ये दोनों से एक समय में होते हैं, उस समय उन आश्रय का नाश तथा 
अपेक्षाबुद्धि का नाश दोनों मिलकर द्वित्वगुण का नाश होता है । वह इस प्रकार 
है कि अवयव में क्रिया और अपेक्षाबुद्धि, उनसे क्रम से अवयव विभाग तथा 
दित्वगुण की उत्पत्ति, उनसे पुवंसंयोग का नाश तथा द्वित्वत्व सामान्य का ज्ञान, 
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गुणोत्पत्तो द्रव्यनाशद्वित्वसामान्यज्ञाने तत्र द्रव्यनाशादूद्वित्वनाशः, सामान्य- 
ज्ञानादपेक्षाबुद्धिनाशः, अपेक्षाबुद्धिनाशस्थ द्वित्वनाःसमानकालत्वात्‌ कार्य- 
कारणसमानभावाभावात्‌ । 
यदा तु द्वित्वाधारावयवकर्मापेक्षाबुद्धयोयोगपद्यं तदा द्वाभ्यामाश्रयनाशापे- 
भाबुद्धिनाशाभ्यां द्वित्वनाशः | तद्यथा अवयवकम पिक्षाबुद्धी विभागोत्पत्तिद्वि- 
्वोत्पत्ती संयोगनाशद्वित्वसामान्यज्ञाने द्रव्यनाशापेक्षावुद्धिनाशौ ताभ्यां द्वित्व- 
नाश: प्रत्येकं सामथ्यग्रहात्‌ । इयञ्च प्रक्रिया ज्ञानयोवध्यषातकपक्षे परमुपपद्यते 
स एव च पक्षः प्रामाणिकः । 
ननु द्वित्वत्रित्वादीनां सामग्रीसाम्ये कथं कार्यवेलक्षण्यं ? द्वाभ्यामेकत्वा- 
भ्यां द्वित्वं त्रिभिरेकत्वैखित्वमिति चेन्न एकत्वे द्वित्वाइ्यभाबात्‌। समवायिकारण- 
गतमेव हित्वत्रित्वादिके तन्त्रमिति चेन्न द्वित्वायुत्पत्त: पूव तत्र दित्वाद्यभावात्‌ , 
तत्रापि कारणचिन्ताया अनिवारणात्‌ अपेक्षाबुद्धावेकत्वेषु च ताहशविशेषस्या- 
DD 


उनसे क्रम से द्रव्य का नाश तथा अपेक्षाबुद्धि का नाश होता है, और उन दोनों 
से द्वित्व का नाश होता है, क्योंकि प्रत्येक द्वित्वनाश के सामर्थ्य होने का ग्रहण होता 
है । किन्तु यह प्रक्रिया दो ज्ञानों के परस्पर वध्यघातक ( नाइयनाशक) रूप विरोध 
मानने के पक्ष भी हो सकती है, नकि सहानवस्थान को ज्ञनों के साथ में न 
रहनेरूप विरोध पक्ष में (क्योंकि इस पक्ष ही में दो द्रव्य हैं ऐसे विशिष्ट द्रव्यशान 
की उत्पत्ति न होगी ऐसा प्रशस्तपादभाष्य में देख लेना चाहिये) । शंक्ररमिश्र कहते 
हैं कि वध्य घातक पक्ष ही इस कारण भाष्यमत के अनुसार प्रामाणिक है । 
(त्रित्वादि संख्या के मानने के विषय में विवाद होने से पुवपक्षिमत से शंका दिखाते 
हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--जब द्वित्व त्रित्व आदि संख्याओं की अपेक्षाबद्धिरूप 
सामग्री समान है तो काय संख्याओं में विलक्षणता कैसे होगी ? 'यदि दो एक 
संख्याओं से द्वित्व संख्या तथा तीन एक संख्याओं से त्रित्व संख्या होती है इस 
कारण कार्यों में विलक्षणता होती है” ऐसा सिद्धान्ती कहे तो यह नहीं हो सकता, 
क्योंकि एक संख्यारूप गुण में (गुणों में गुण का रहने का विरोध होने के कारण) 
द्वित्वादि संख्यारूप गुण नहीं हो सकता । समवायिकारण में वर्तमान ही द्वित्व- 
त्रित्व आदि प्रयोजक होगा? ऐसा भी नहीं कह सकते, क्योंकि द्वित्वादि गुणों 
के उत्पत्ति के पूर्व में द्वित्वादि गुण नहीं हैं। ओर उसका भी क्या कारण है? यह 
चिन्ता दूर न होगी। अपेक्षाबुद्धि तथा अनेक एक संख्याओं में भी ऐसा कोई 
कार्य में विलक्षणता ले आनेवाला विशेष उपलब्ध नहीं होने से बाधित है । यदि 
विलक्षण कार्यरूप फल के बल से ऐता विशेष उनमें माना जाय तो द्वित्व-त्रित्वादि 
कायं का व्यवहार भी उसी विशेष सेहो जायया तो द्वित्वादि मानने की भी क्या 
आवश्यकता है ? यदि अदृष्ट को विशेष से द्वित्व त्रित्व आदि संख्या कार्य ये 
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नुपलम्भबोधित्वात्‌ , फलबलेन तत्कल्पने, वा ड्रित्वादिव्यवहारोऽपि तत एवास्तु 
किं द्वित्वादिना । अद्ष्टबिशेषाद्विशेष इति चेदेनं सति द्वित्वारम्भकयाऽपि साम- 
ग्रा कदाचिस्त्रत्वं चतृ्ट्रोत्पद्येतेत्यनियमप्रसङ्गः । 

अत्रोच्य ते-प्रागभावविहोषाडिरेषोपपत्तेः, यथा ठुस्यया सामग्रया पाकजानां 
रूपरसगन्धस्पदयो नास । प्रगभावोऽपि साधारण एवेति चेन्न सवस्वप्रागभा वस्यव 
कार्य प्रति कारणत्वादधारणात्‌ । यहां शुद्धयाडपेक्षाबुद्धया छत द्वित्वसहितया 
त्रित्वांसति नेठ्म्‌ । शर्त पिपीलकानां मया हर्तामत्यादो सम चायिकारणाभावे 
द्वित्वं तःवन्मोत्पद्चते तथाच शोणस्तत्र सहयाव्यवहारों द्रष्टव्यः । सेनाबनादो 
नियतपेक्षावुद्धयभःवाट्ृस्वमात्रहुत्पद्यते न ठग तसहस्रांदिरुङ्कयेति श्रीधरा- 
चाया: | एबं सति शतसहल्षादिकोटिकस्तत्रसंशयों न स्यात्‌, न स्याच्च महती 
महत्तरा सेनेति नेबमित्युदयनाचायी: । 


पि सा गो £ चर ह. ० 
अत्रैवमालोचनीयम्‌-त्रित्वादिपराद्ध पर्यन्ता सङ्घयव बहुत्वम्‌ , वहन वा 
वा सङ्घयान्तरम ? नाद्यः सेनावनादावपि शतसहस्रादिसङ् थोत्पत्तिनियमात्‌ । 
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विलक्षणता मानें, तो ऐसा होने पर द्वित्व की उत्पादक सामग्री से भी कदाचित्‌ 
त्रित्व संख्या तथा चतुप्ट्व (चार ) संख्या भी उत्पन्न होने लगेगी ऐसे अनियम 
(नियम न होने) की आपत्ति आवेगी । | 

(इस पूर्वपक्ष का समाधान शंकरमिश्च ऐसा करते हैं कि)--इस पूर्वपक्ष पर 
ऐसा कहा जाता है कि--प्रागभाव के विशेष से कार्य में विशेषता हो जा सकती 
है, जिस प्रकार तेजसंयोगरूप पाक के कारण की सामग्री एक होने पर भी 
रूपप्रागभावादि रूप कारण की विशेषता से रूप, रस, गन्ध तया स्पशं कार्यो में 
विशेषता होती है । यदि पूर्वपक्षी कहे कि “प्रागभाव भी तो साधारण ही है तो 
थह नहीं हो सकता । अपने-अपने कार्य का प्रागभाव ही उन-उन कार्यो में कारण होता है, 
यह, निश्चित है । अथवा शुद्ध अपेक्षाबृद्धि से द्वित्वसंख्या, तथा दित्वसहित अपेक्षाबुद्धि 
से त्रित्वसंख्या इस प्रकार विशेष बना लेना । 'शातं=सौ, पिपीलिकानां = चिऊँटियों 
को,मैनेनमयाहुतं = मारा इत्यादि प्रतीत में पिपीलिकारूप समवाधिकारण केन 
रहने से द्वित्वादि संख्या तो उत्पन्न नहीं हो सकती, अतः उनमें शत संख्या का 
व्यवहार गौण होता है यह देख लेना चाहिये । सेना, वन, इत्यादिकां में नियमित 
` अपेक्षाबुद्धि न होने से केवल बहुत्वरूप संख्या उत्पन्न होती है, नकि शत (सो), 
सहस्र (हजार) इत्यादि संख्या 'ऐसा कन्दलीकार श्रोधराचत्ये का मत है । ऐसा 
मानने से सेनावनादिकों में शत (सौ है) अथवा सहस्‌ है ऐसे अनेक कोटि वाला जो संशय 
होता है वह न होगा । इस कारण श्रीधराचार्य का मत असंगत है ऐसा उदयना- 
चार्य का मत है । किन्तु यहाँ पर यह समालोचन हो सकती है--कि त्रित्व से 
लेकर परार्घपर्यन्त संख्या ही है बहत्व संख्या अथवा उससे भिन्न संख्या ? सेना, वन 
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न द्वितीयः त्रित्वादिविलक्षणस्य बहुत्वस्याननुभवात्‌ । तथाच प्रतिनियतेकत्बा 
नाळम्बनापेक्षाबुद्धिजनितशतादिसङ्कयंव बहुत्वं शताद्यभिव्यक्तिस्तु तत्र न 
भवति ताटशच्यञ्ञकाभावात्‌ । है 

वयन्तु इमः-त्रित्वादिसमानाधिकरणं सङ्कयान्तरमेव बहुत्बं त्रित्वादिजन- 
कापेक्षाबुद्धिजन्यं प्रागभावभेदादेचं भावः कथमन्यथा-'बहवस्तावत्‌ सन्ति शतं 
वा सहस्रं वेति विशिष्य न जानीम’ इति । यथैकद्रव्ये महत्त्वं दोघत्वञ्च तथे- 
कत्रेवाधिकरणे त्रित्वाद्कं बहुत्वञ्वच । भवति हि शतं वा सहस्रं चा चूतफला- 
न्यानयामीति ?? प्रश्ने बहवस्तावदानोयन्तां किं विशेषजिज्ञासयेति। एवञ्च 
द्वित्वसहितापेक्षाबुद्धया त्रित्वं तरित्वसहितापेक्षा बुद्धया चतु्टरमेवमुत्तरोत्तरोत्तरम्‌ 
बहुत्वोत्यत्तो तु नापेक्षाबुद्धौ पूबंपूवसङ्कयाविरिष्ट्वनियमः। अत एव सेनाव- 
नादिषु बहुस्वमात्रमुत्पद्यते न तु सङ्कयान्तरं संशयस्त्वसत्कोटिकोऽपि भवत्ये- 


आदिको में भी शत सहत्त आदि संख्या के उत्पत्ति का नियम होने के कारण 
प्रथम पक्ष नहीं हो सकता और त्रित्वादिकों से विलक्षण बहुत्व संख्या का अनुभव 
न होने के कारण द्वितीय पक्ष भी नहीं हो सकता । ऐसा होने से प्रतिनियत प्रत्येक 
पदाथ में होने वाली एक संख्या को आश्रय न करने वाली अपेक्षाबृद्धि से उत्पन्न 
शत आदि संख्या ही बहुत्वसंख्या है किन्तु शत (सौ) आदि संख्याओं की सेना- 
वनादिकों में अभिव्यक्ति (प्रकटता) वहाँ सेना वन आदि में बहुत्व में शतादि संख्या 
का अभिव्यञ्जक (प्रकट करने वाला) न होने से नहीं होती । 

शंकरमिश्र कहते है--कि हम तो ऐसा कहते हैं कि त्रित्वादि संख्या के अधिकरण 
रहनेवाली बहुत्व एक दूसरी ही संख्या है जो त्रित्वादि संख्या को उत्पादक अपेक्षा- 
बुद्धि से उत्पन्न होती है, प्रागभाव के भेद से ऐसा भेद है, श्रन्यथा ऐसा न हो तो 
बहुत से हैं किन्तु सौ हैं अथवा हजार हैं यह विशेषरूप से नहीं जानते ऐसा ज्ञान 
केसे होगा । जिस प्रकार एक त्रास आदि द्रव्य में महत्परिबाण तथा दीधं (लम्बा) 
परिमाण भी होता है उसी प्रकार एक ही आधार में त्रित्वादि संख्या तथा बहुत्व 
संख्या भी रहती है । क्योंकि आम्रफल सो हैं अथवा हजार ? ऐसा प्रश्‍न करने पर, 
बहुत से ले आओ विशेष जिसकी क्या आवश्यकता है, ऐसा उत्तर लोग देते हैं । ऐसा 
होने के कारण द्वित्वसंस्या सहित अपेक्षा बुद्धि से त्रित्वतंख्या तथा ब्रित्व सहित 
अपेक्षाबुद्धि से चतुष्ट्व (चार) संख्या उत्पन्न होती है इसी प्रकार पांच आदि उत्तर- 
उत्तर संख्याओं की उत्पत्ति होती है यह जान लेना चाहिये । किन्तु बहुत संख्या की 
उत्पत्ति में अपेक्षाबुद्धि का पूव-पूवे संख्या युक्त ज्ञान होने का नियय नहीं है। इसी 
कारण सेना, वन आदिको में केवल बहुत्वसंख्या उत्पन्न होती है दूसरी त्रित्वादि 
संख्या नहीं, सेना, वनादिकों में शत हैं प्रथवा हजार ऐसा संशय तो असत्‌ पक्ष को 

छेकर भी हो ही सकता है। 
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वेति । “तत्समानाधिकरणाश् एथक्त्वमिति यथा द्वित्वं तथा द्विप्रथक्त्व' मित्या- 
दि । ननु दित्वत्रित्वादिसमानाधिकरणेरेकप्रथक्त्वे रेव तद्‌ व्यवहारोपपत्तो किं 
दविप्रथक्त्वादिनेति चेन्न घटात्‌ पटलोष्टी प्रथगिति-ढिपृथक्त्वस्यान्योन्याबाथिकः 
त्वाप्रतोतेः प्रत्येकप्रथवत्वे च तत्मतोतेरिति वैषम्यात्‌ । न चैवं द्विपरत्वापत्तिः 
द्वित्वसमानाधिकरणाभ्यां परत्वाभ्यामेत्र तदुपपत्तेः । यथा परथकत्वे परस्पराव- 
धिकत्वबिरोधस्तथा न परत्वे, ाविमौः पराविति द्राविमौ नोछावितिवदुपपत्तेः 
समानदेशस्थयोः संयुक्तसंयोगभूयस्त्वसाम्येऽपि दिक्रिपण्डसंयोगस्यासमवायिकाः 
रणस्य भेदेन भिन्नकार्योत्पत्तिसम्भवात्‌ | मिलितयोरेकत्वयो ट्रित्वं प्रति यथाऽसम- 
वायिकारणत्बं तथा मिलितयो रेकप्रथ कत्व यो डिप्थकत्वं प्रत्यसमवायिफारणत्वसम्भ- 
वात्‌ द्रव्यातिरिक्तमेक कार्य प्रत्दनेरेषां संयोगानां कार्यकार्थसमवायप्रत्यासत्त्या 


पेारवहनहोलरताकवयाउेडिककोर 
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(पूर्वप्रदशित 'तत्ममानाधिक7णं च पृथक्त्वं उस एकत्दादिकों के आश्रय में 
पृथक्त्व रहता है इत्यादि भाष्य का शंकरमिश्र विवरण करते हुए कहते हैं कि )-- 
एक भाष्य का यह अर्थ है कि जिस प्रकार द्वित्वसंख्या है उसी प्रकार द्विपृथ- 
बत्वादि गुण भी हैं इत्यादि जानना द्वित्व तथा त्रित्वादि संख्या के आश्रय में 
वर्तमान अनेक एकपृथक्त्व गणों से ही ट्विपृथक्त्वादि दो पृथक हैं ? ऐसा व्यवहार 
हो सकने के कारण द्विपृथक्त्वादि गुण मानने की क्या आवश्यकता है ? इस शंका 
का उत्तर यह है कि ऐसा नहीं हो सकता, घट से पट तथा लोप्ठ (मिट्टी का ढेला) 
दोनों पृथक्‌ हैं इस द्विपुथक्त्व में परस्पर अवधि की प्रतीति नहीं होती और प्रत्येक 
के पृथकत्व में अवधि की प्रतीति होती है ऐसा वैषम्य है। इसी प्रकार द्विपृथकत्व के 
समान द्विपरत्व आदि भी पृथक्‌ होने लगेंगे । ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि, 
द्वित्वसंख्या के अधिकरण में वर्तमान दो परत्व गुणों से ही द्विपरत्व का निर्वाह 
हो सकता है। जिस प्रकार पृथवत्व गुण में परस्पर अवधि होने का विरधो है उस 
प्रकार परत्व गुण में नहीं है, क्योंकि वे दोनों नील वर्ण के हैं इस प्रतीति के समान 
ये दोनों पट हैं ऐसी प्रतीति हो सकती है । क्योंकि समान देश में वर्तमान दो द्रब्यों 
में संयुक्त संयोग की अधिकता समान होने पर भी अममवायिकरणरूप दिशा तथा 
'पिण्ड (द्रब्प ) के संयोग के भिन्न होने से भिन्न कार्य की उत्पत्ति हो सकती है । 
कारण न होने से द्विपृथक्त्वरूप कार्य कंसे होगा ? (इम प्रश्‍न के उत्तर में दृष्टान्त 
द्वारा द्विपृथक्त्वरूप कार्य की सिद्धि करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )¬ जिस 
प्रकार मिली हुई एक संख्या द्वित्व संख्या में असमवायिझारण होती है उसी प्रकार 
मिले हुये दो-एक पृथक्त्वगुण द्विपुथक्त्वगुणरूप कार्य में असमवायिकारण हो सकते हैं । 
द्रव्पभिन्त एक कार्य में अनेक संयोग कार्य के साथ एक अर्थ में सन्निकष से मिलकर 
कार्य को उत्पन्न करते हैं। यह देखने में नहीं आता । किन्तु कार्य के समवायि- 
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सम्भूयारम्भकत्वादशेनात्‌ । कारणेकाथप्रत्यासत्त्या तु बहबस्तन्तुतुरी संयोगा एकं 
पटतुरो संयोगमारभन्त एवेति दिक । ड्रित्वारिविनाशवद्द्विप्रथक्त्वादिबिनाशोऽ- 
प्यृहनीयः ॥ ८ ॥ 


प्रकरणान्तरमारभते -- 
धन्यतरकमंज: उभयकमंज: संयोजश्व संयोग: ॥ ९॥ 

संयोगे संयुक्तप्रतीतिरबाधिता प्रमाणं कार्याणि च,--अवयवसंयोगेपु 
द्रव्खमम्निसंरोगे पाकजा रूपादरः प्रचये परिमाणविशेषः भेर्याकाशसंयोगे 
शब्द इत्याद्यह्मम्‌। न चाविरखोत्पत्तिरेव संयोगः, क्षणभङ्गपरिणामयोनिंरा- 
सात्‌। | | 

अप्रप्निपूषिका प्राप्तिः संयोग: । स चात्यतरकर्मज:--क्रियावता इथेनेन 
निष्क्रियस्य स्थाणोस्तदभिमुखक्रियारहितिस्य सक्रियस्यापि धावतः यथा धावता 


कारण के साथ एक पदार्थ में संनिकर्ष होने से बहुत से तन्तु तथा तरी के संयोग 
एक पठ तथा तुरी के संयोग को उत्पन्न करते ही हैं-- यह रीति है । द्वित्वादि 
संख्या के नाश के समान द्विपृथवत्व आदि गुणों का भी नाश होता है यह भी स्वयं 
जान लेना चाहिये ॥ ८ ॥ 

दूसरा संयोग का प्रकरण सूत्रकार आरम्भ करते हैं - | 

पढ्पदाथ - अन्यतरकर्मज: = दो द्रव्यो में से किसी एकद्रव्य की क्रिया से 
उत्पन्न, ( १ ) उभयकमंज: = दोनों द्रव्यों की क्रिया से उत्पन्न, ( २ ) संयोगजः 

“और संयोग से उत्पन्न भी, ( ३ ) संयोग: = संयोगगुण होता है ॥ ९॥ 


भावाथ- यै संयुक्त हैं इत्यादि अबाधित ज्ञान तथा द्रव्यादिरूप कार्य से सिद्ध 
संयोग नामक गुण, दो द्रव्यों में से किसी एक द्रव्य की क्रिया से उत्पन्न १, दोनों 
द्रव्यों की क्रिया से उत्पन्न २ तथा संयोग से उत्पन्न ३। ऐसे तीन प्रकार के संयोग 
गुण होते हैं ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--े संयुक्त हैं ऐसी बाधरहित संयुक्त प्रतीति तथा कार्य भी संयोग 
नामक गुण है, इसमें प्रमाण है । वह कायं ऐसे हैं कि अवयवों के संयोग होने में अव- 
यविरूप द्रव्य, अग्निसंयोगरूप पाक में पाक से बदलने वाले रक्त आदि रूप 
प्रचय में परिमाण का विशेष तथा भेरी ओर आकाश के संयोग में शब्द 
कार्य इत्यादि स्वयं जान लेना । बौद्ध निरन्तर उत्पत्ति को ही संयोग मानता है 
किन्तु यह नहीं हो सकता, क्षण-क्षण में वस्तु का नाश तथा परिमाण दोनों का नैया- 
यिको ने खण्डन किया है । 

जो पूर्व में प्राप्त (मिले) न थे ऐसे दो या अनेक द्रव्यो की प्राप्ति ( मिलने ) को 
संयोग कहते हैं । वह संयोग प्रथम अन्यतर क्रिया से उत्पन्न वह है जैसे एक क्रिया वाले 
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पुरुषान्तरेण प्र्देशसंयोगः । उभयकर्म ज:-मेषयो मंज्लयोवा प्रत्येकं गृहीतसा- 
मर्थ्याभ्यामुभ्यामेव तञ्जननात्‌ । तृतीयस्त्वङ्कछितरुसंयोगाद्धस्ततरुसंयोग: । स 
चैकस्मादपि भवति यथा-तन्तुवीरणसंयोगात्‌ पटदीरणसंयोग: । ऋचिद्द्वाभ्यां 
संयोगाभ्यामेकः संयोगः यथा-द्वाभ्यां तन्तुभ्यामाकाशस्व दव संयोगो ताभ्या- 
मेक एवं द्वितन्तुकपटस्वाकारोन संयोगः । कचिच्च बहुभिर्राप संयोगैरेकः संयोग 
आरभ्यते यथा-दशभिस्तन्तुभिराकाशस्य दश संयोगा एकसेव दशतन्ठुकपटा 
काशसंयोगमारभन्ते । कचित्‌ पुनरेकस्मार्दाप संयोगादसमवायिकारणात्‌ स 
योगद्वयमुत्पद्यते यथा-पार्थिवाप्ययोः परमाण्वोः प्रथममनारम्भके संयोगे जाते 
पार्थिवे परमाणौ पार्थिवपरमाएवन्तरेण, आप्ये च परमाणावाप्यपरमाण्यन्तः 
रेण, दृयणुकद्व यारम्भक संयोगद्व यमुत्पद्यते, ताभ्यां संयोगाभ्यां सजातोयनिष्ठा- 
भ्यां इचणुकद्वयं युगपदारभ्यते, तत्र यः पार्थिवाप्यपरमाण्वोरनारम्भकः संयोग 
कैक अर न न पे 


हयेन ( बाज ) पक्षी की झपट्टारूप शिया से क्रियारहित स्थाणु (वृक्ष) का जा बाज 
पक्षी के सामने कोई क्रिया नहीं करता अथवा क्रियारहित होने से दौड़नेवाले 
पुरुष का न दौड़ने वाले निष्क्रिय दुसरे पुरुष के पृष्ठदेश ( पीठ) में संयोग १, दूसरा 
उभय (दोनों) की क्रिया से संप्रोग वह होता है जैसे दो मंडे अथवा दो मल्लख 
(पहलवानों ) का संयोग, क्योंकि प्रत्येक मेढा या मल्ल में क्रिया का सामर्थ्य होने के 
कारण दोनों के क्रिया ही से मेष तथा मल्ल का परस्पर संयोग होता है २। तीसरा 
'संयोगजन्य संयोग वह है जैसे अंगुली के क्रियासे उत्पन्न वृक्ष के संयोग से उत्पन्न हस्त 
तथा वृक्ष का संयोग होता है। और वह संयोगजन्य संयोग एक संयोग से भी उत्पन्न 
होता है । जैसे तन्तु तथा वीरण के एक संयोग से पट तथा वीरण का संयोग । कहीं दो 
संयोग से एक संयोग होता है, जैसे तम्तुओं से आकाश के साथ दो संयोग होते हैं और 
उन दो संयोगों से एक ही दो तन्तुवाले पट का आकाश के साथ संयोग होता है । कहीं 
बहुत से संयोगों से एक संयोग उत्पन्न होता है, जेसे दस तन्तुओं से आकाश के दस 
संयोग एक ही दस तन्तु वाले पट तथा आकाश के संयोग को उत्पन्न करते हुँ । और 
कहीं तो एक ही असमवायिकारण संयोग से दो संयोग उत्पन्न होते हैं, जैसे पृथिवी 
तथा जल के दो परमाणुओं का प्रथम द्रव्य को न उत्पन्न करने वाला संयोग उनमें 
से होने पर एक पृथिवी के परमाणु में दूसरे पृथिवी परमाणु का, तथा एक जलीय 
परमाणु में दूसरे जलीय परमाणु का संयोग होने से पाथिव तथा णलीय दो दृधणुक 
द्रव्यो को उत्पन्न करनेवाले दो संयोग उत्पन्न होते हैं, भौर उन दोनों संयोगों 
से ( जो अपने समान जातिय वाले में हैं ) एक ही समय में पाथिव तथा जलीय दो 
द्यणुक उत्पन्न होते हैं, उसमें जो पाथिव तथा जलीय दो परमाणुओं का द्वयणुक 
को उत्पन्न करनेवाला संयोग उत्पन्न हुआ था उसे एक ही संयोग से पार्थिव परमाण 
और जलीय द्व्धणुक के साथ एक संयोग तथा जलीय परमाणु और पार्थिव दृथणुक 
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इत्पन्नस्तेनेकेनेब पाथिवपरमाणना55प्यद्व्यणकेनकः संयोगः आप्यपरमाणना 
पार्थिवद्वयणकेनापरः संयोगो हूयणकयो रूपायत्पशिसमकालमेव जायते, कार- 
णाकारणसंयोगेन कायोकायसंयोगयोरवश्यं जननात्‌ । 


मूत्तैविमूनामन्यतरकमंज एव । विभुनोस्तु न संदोगः कारणाभावात्‌ कम 
तावत्तत्र नास्ति न च कारणं तेन कारणाकारणसंयोगात्‌ कार्याकायशखोगो पि 
नास्ति । नित्यस्तु संयोगो न सम्भवति अप्राप्िपूर्विकायाः प्रामः संयोगत्वात्‌ 
नित्यत्वे तद्विघातात्‌ एवञ्च सति विभागोप्यजतस्तत्र स्यात्‌ । न चेष्टापत्तिः. सं- 
योगविभागयोविरोधिनोरविनइयदवस्थयो रेकत्रानुपपत्तः । किञ्च संयोगं प्रति 
प्रयोजिका यृतसिद्धिः, न च विभुनोस्तत्सम्भवः। सा हिं हृयोरन्यतरस्य वा 
प्रथम्गतिमात्रे यताश्रयाश्रयित्वं वा । 


विनाशस्तु संयोगस्य समानाधिकरणाद्विभागादाश्रयनाशदपि कचित्‌ यथा 
तन्तुद्ठ यसंयोगानन्तरमेकस्य तन्तोरवयवेंऽशो कम जायते तेनांउवन्तरा- 


के साथ दूसरा संयोग भी पाथिव तथा जलीय द्वचणकों में रूपादि काय के उत्पत्ति 
के समय में ही उत्पन्न होता है, क्योंकि कारण तथा अकारणा के संयोग से 
कायं तथा अकार्य का संयोग अवश्य होता है । 

मूर्त द्रव्यो के साथ व्यापक आकाशादि द्रब्यों का संयोग एक मतं द्रव्यों की ही 
क्रिया से उत्पन्न होने के कारण (अन्यतर क्रियाजन्य) ही होता है । दो व्यापक द्रब्यों 
का संयोग नहीं होता, क्योंकि क्रिया होने का कारण न होने से व्यापक द्रव्य में 
क्रिया नहीं होती, न तो व्यापक द्रव्य का कारण होता है, अतः कारण तथा झका- 
रण के संयोग से उनमें कायं तथा अकार्य का संयोग भी नहीं है। 

अप्राप्तिपूर्वेक प्रदिप्त के संयोग होने के कारण नित्य संयोग नहीं हो सकता, 
नित्य मानने से उक्त लक्षण का विघात ( अनुपपत्ति) हो जायगी और नित्य 
संयोग के समान नित्य विभाग गुण भी मानना पड़ेगा । विरोधी तथा विनाशी 
अवस्था में न रहनेवाले दो संयोग तथा विभाग गुणों का एक आधार द्रव्य में रहना 
अयुक्त होने के कारण, विभाग भी नित्य मान लेंगे ऐसी इष्टापत्ति ( मान लेना ) 
भी असंगत है। और संयोग होने में आधार द्रव्यों का यृत ( पृथक्‌ ) सिद्धि 
( होना ) भी कारण है, दो व्यापक द्रव्यो में पृथक्‌ रहने का संभव ही नहीं है । 
क्योंकि वह दो द्रव्य अथवा दो मे से किसी एक द्रव्य में भिन्न गति का आधार होना 
अथवा भिन्न आधार द्रव्यों के आश्रय से रहना युतसिद्धि होती है । 

संयोग के आश्रय में वर्तमान विभाग से संयोग गुण का नाश होता है, और कहीं 
संयोगाधारी द्रव्य के नाश से भी संयोग का नाश होता है, जैसे दो तन्तुओ के संयोग 
के पश्चातु एक तन्तु के अंशुरूप अवयव से क्रिया उत्पन्न होती है, जिससे दूसरे अंशु- 


४१६ | वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


द्विभागः क्रियते विभागादारम्भकसंयोगनाशास्ततस्तन्तुविनाशस्तन्तुविनाशात 
संयोगनाशो यत्र तन्तुद्टयं चिरं संयुक्तं सदनुत्पन्नक्रियं भवति । 

केचित्तु तन्त्ववयवकर्मणा यदा तन्त्वारम्भकसंयोगनाशः क्रियते तदा तन्त्वः 
न्तरे कर्मचिन्तनात्‌ आश्रयनाशविभागाभ्यां युगपदुत्पन्नाभ्यां संयोगो नञ्यतो- 
त्याहु: । 

तञ्चानुपपन्नं समवायिकारणनाशक्षणे विभागानुत्पत्तः समवायिकारणस्य 
कार्यसमकाळस्थायित्वनियमात्‌ । स चायं संयोगो द्रव्यारम्भे निरपेक्षो, गुणः 
कर्मारम्भे सापेक्षः, स्वसमानाधिकरणात्यन्ताभावप्रतियोगी तथेवानुभवात्‌ । 


रूप अवयव से विभाग किया जाता है, विभाग से तन्तु के आरम्भक संयोग का नाश 
होता है, उससे तन्तु का नाश होता है और तन्तु के नाश से संयोग नाश होता है 
जहाँ पर दोनों तन्तु चिरकाल तक क्रिया को उत्पन्न न करते हुए आपस में संयक्त 
रहते हैं । 
तन्तु के अवयव की किया से जब तन्तु के उत्पादक संयोग का नाश किया जाता 
हे तब दूसरे तन्तु में क्रिया मानने से आश्रय का नाश तथा विभाग दोदों से मिलकर 
(जो एक ही समय में उत्पन्न हुए हैं ) संयोग नष्ट होता है ऐसा कुछ दशनिकों का 
मत है। किन्तु समवायिकारण द्रव्य के नाश के क्षण में विधाग न हो सकने के कारण 
यह मत असंगत है, क्योंकि समवायिकारण कार्यं के काल तक स्थिर होता है यह 
नियम है । यह सह द्रब्य गुण तथा क्रिया का कारण संयोग द्रव्य को उत्पन्न करने 
में किसी की अपेक्षा नहीं रखता और गुण तथ; क्रिया को उत्पन्न करने में अपेक्षा 
करता है (जैसे तन्तु संयोग द्रव्य पट के एक आत्मा तथा मन का संयोग बुद्धि आदि 
गुणों के प्रयत्नवान्‌ आत्मा का संयोग हस्ताक्रया का इत्यादि उदाहरण जानना) । 
इसी में शंकरमिश्र ने विशेष दिखाया है कि-द्रव्यारम्भ में निरपेक्ष होता है ऐसा । 
श्र्थात्‌ द्रव्य की उत्पत्ति में संयोग अपने आश्रय तथा निमित्त को छोड़कर दूसरे की 
आवश्यकता नहीं रखता । नकि पश्चात्‌ होने वाले दूसरे निमित्त की आवश्यकता 
रखता है । अन्यथा इयामरूप के नाश के उत्तरकाल में होनेवाले अन्तिम परमाणु 
अग्निसंयोग पारक से उत्पन्न होनेवाले गुणों को उत्पन्न करने में निरपेक्ष कारण होने 
छगेगा ऐसी आपत्ति आ जायगी । गुण तथा कमं को उत्पन्न करने में वह संयोग 
सापेक्ष होता है इस शंकरमिश्च की उक्ति का रूपादि गुणों को उत्पत्ति में अग्निसंयोग 
उष्णता की अपेक्षा रखता है, क्रिया की उत्पत्ति में भी भेदन तथा अभिघातसंयोग 
उष्ण स्पर्श तथा वेग की अपेक्षा करते हैं यह आशय है। तथा यह संयोगगुण 
अपने आश्रय में वर्तमान अपने अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी होता है अर्थात्‌ 
भ्रव्याप्य वृत्ति है क्योंकि अग्रभाग में वृक्ष कपि के संयोग का आश्रय हैं न कि. 


विभागनिरूपणम ४१७ 


शाखामात्रावच्छेदेनापि महति न्यग्रोधतरौ वत्तमानः कपिसंयोग:' न्यग्रोधतरी 
कपिसंदाग”? इत्यनुभवात्‌ । अवच्छेद मात्रेणान्यथासिद्धो परमाणुव्रत्तिरापग्रेत 
तथा च नापल*यत । वभूनासप्युपाध भद एव प्रदशस्तदवच्ल दन वत्तमानः 
संयागस्याव्याप्यवृत्तित्वं परमाणुनिष्टम्यापपि संयोगस्य दिगादयोड्वच्छेदकाशि- 
न्तनाया:। ` ॥ 

विभागे संयोगोत्पत्तिप्रकारमतिदिशन्नाह— 

एतेन विभागों व्याख्यातः ॥ १. ॥ 

संघोगवडिभागाऽप्यन्छतरकमंज उभयकमंजो विभागजञ्च । इयेनकमणा 
स्थाणुरचनावभागः, संयुक्तयोमल्लयोर्मपयोवा कमभ्यां तदुभयविभागः। स 
` मलभाग से ऐसा अनुभव होता है । मूल तथा शाखा ही क्रम से संयोग तथा उसके 
अभाववाले क्यों नहीं मानते इस शंका पर शंकरमिश्र कहते हैं कि-केवल शाखारूप 
विशेषण से ही वटवृक्ष में वतमान कपिसंथोग को 'न्यग्रोधितरौ' बटवक्ष में 
कपिसंयोग' वानर का संयोग है, ऐसा अनुभव होता है। यदि आग्रभागरूप विशेषण 
ही को लेकर संयोग सिद्ध होता है तो वृक्ष में रहनेवाला संयोग तो अन्प्रथा सिद्ध 
होता है ऐसी शंका करो तो झंकरमिश्र कहते हैं कि-विशेषणाभास से अन्यथामिद्धि 
मानें तो वह केवल परमःणुओं में होगा, ऐसा होने से उसका ग्रहण न होगा । (यदि 
ऐसा होने से परमाणु आदि में वतमान संयोग न बन सकेगा क्योंकि दशा आदि व्यापक 
द्रव्यो के प्रदेशरहित होने से उसक विशेषण नहीं होते । ऐसी शंका हो तो शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )-ब्यापक दिशा आदि द्वव्यों का भी उपाधि में ही प्रदेश होता है उस 
विशेषण से वर्तमान संयोग भी व्याप्य वृत्ति होता है, परमाणओं में वतमान भी 
संयोग के दिशा आदि द्रव्य विशेषण (अवच्छेदक-व्यावतंक ) होते हैं यह विचार कर 
लेना चाहये ॥ ९॥। 

विभाग नामक गुण में भी संयोग गुण की उत्पत्ति के प्रकार का सूत्रकार अति- 
देश करते हैं-- 

पढ्पदाथे--एतेन = इस ( संयोग की उत्पत्ति वर्णन ) से, विभागः अपि = विभाग 
गुण भी, व्याख्यातः = व्याख्या किया गया ॥ १० ॥ 

भावाथ-संयोग के समान विभाग भी दो में से एक की क्रिया से उत्पन 
(१)दो द्रव्यो की किया से उत्पन्न (२) तथा विभाग से उत्पन्न (३) ऐसा तीन प्रकार 
का जानना ॥। १० ॥। 

उपस्कार-- संयोग के समान विभाग गुण भी अन्यतर क्रिया से उत्पन्न, दोनों की 
क्रिया से उत्पन्न तथा विभागजन्य ऐसा तीन प्रकार का होता है । जिनमें से प्रथम का 
शयेन ( बाज ) को क्रिया से उत्पन्न वृक्ष तथा श्येनविभाग उदाहरण है तथा मिले 


२७ वे? 
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चायं कर्मोत्पक्त्यग्यवहितक्षणोत्पत्तिक: अपेक्षणीयान्तराभावात्‌ । तदुक्त 
“संयोगविभागयोरनपेक्षकारणं कमे” इति। विभागे जननीये आश्रयः, 
संयोगे च जननीये धूव॑संदोगनाशश्चापेक्षणीय इति चेन्न स्वोत्पत्त्यन्तरात्पत्ति- 
कभावभूतानपेश्षत्वस्य कर्मणो निरपेक्षत्वात्‌ । विभागजस्तु विभागों द्विविधः 
कारणमात्रविभागजकारणाकारर्णावभागभेदात्‌ कारणाकारणविभागजकायी- 
कार्यवभागभेदाश्च । तत्र कारणमात्रविभागात्‌ कारणाकारणविभागा यथात 
कपालद्वयविभागात्‌ कपालाकाशविभागः । कारणाकारणविभागाच कार्याकाय- 
विभागो यथा-ऽङ्कलीतरुविभागाद्धस्ततरुविभागस्ततः शरीरतरुविभाग इति | 
ननु विभाग एव न प्रमाणं संयोगाभाव एव विभागव्यवहारादिति चेन्न 
संयोगाभावोऽत्यन्ताभावश्चेत गुणकर्मणोरपि विभागव्यवहारप्रसङ्गात्‌ । द्रव्ययो- 
दर्तमानः संयोगात्यन्ताभावो विभत्तप्रत्ययद्देतुरिति चेन्नावयवावयविनोरपि 


हुए मल्ल ( पहलवान्‌ ) अथवा दो मिले हुए मेष (मेड़ों ) की क्रिया से उत्पन्न 
उन दोनों मल्ल अथवा मेषों का विभाग द्वितीय का उदाहरण है । वह यह विभाग 
गुण किया की उत्पत्ति के व्यवघानरहित द्वितीय क्षण में उत्पन्न होता है, क्योंकि उसे 
दूसरे किसी की अपेक्षा नहीं करनी होती । यही कहा है--'संयोगाविभागयोरनपेक्षं 
कारणं कमं’ अर्थात्‌ संयोग तथा विभाग दोनों को उत्पन्न करने में क्रिया अनपेक्ष 
कारण होती है ऐसा। “विभाग को उत्पन्न करने में आधार द्रव्य तथा संयोग को 
उत्पन्न करने से पूर्वसंयोगनाश की तो क्रिया की अपेक्षा होती है” ऐसी पूवपक्षी 
शंका न करे, क्योंकि क्रिया की उत्पत्ति के पश्चात्‌ उत्पन्न होनेवाले भावपदार्थ 
की अपेक्षा न करना यह कमंपदार्थ में निरपेक्षता होती है ( आधार द्रब्य पहिले 
ही उत्पन्न हैं, पृ्वंसंयोग नाशभावरूप नहीं है श्रत: दोष न होगा ) । तृतीय 
विभागजन्य विभाग केवल कारण के विभाग से उत्पन्न, कारण, अकारण के विभाग 
तथा कारण और अकारण के विभाग से उत्पन्न कायं ओर अकार्ये का विभाग इस भेद 
से । उनमें से कारणमात्र के विभाग से होनेवाला कारण और अकारण का विभाग 
होता है, जैसे दो कपालों के विभागों से कपाल और आकाश का विभाग । अंगुली तथा 
वृक्ष के विभाग से हस्त तथा तरु क विभाग और उससे शरीर तथा वक्ष का विभाग 
यह कारण तथा अकारण के विभाग से कार्य तथा अकार्य के विभाग का 
उदाहरण है । | 

“विभाग नामक गुण में ही कोई प्रमाण नहीं है, संयोग के अभाव में ही विभाग 
का व्यवहार मान लगे इस पूर्वेपक्षी की शंका के उत्तर में शंकरमिश्र कहते 
हैं--ऐसा नहीं हो सकता यदि यह संयोग का अभाव उसका अत्यन्ताभाव लिया जाय 
तो गुण तथा कर्म में भी विभाग का व्यवहार होने लगेगा। यदि दो द्रव्यों में 
वर्तमान संयोग के अत्यन्ताभाव को विभागज्ञान का करण मानें तो यह भी नहीं 
हो सकता, क्योंकि ऐसा होने से अवयव तथा अवयवी इन दोनों में भो विभक्त 
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प्रसङ्गात्‌ । अकायकारणभूतयोद्रेव्ययोरिति चेत्‌ विन्ध्यहिमवतोरपिस्यात । भव- 
तयेव तत्नेति चेन्न श्रान्तस्य गुणकर्मणोरपि भावात्‌ अभ्रान्तमधिकृत्य व्यवहार- 
स्य चिन्त्यमानत्वात्‌ । संडोगविनाशो विभाग इति चेत्‌ एकतरसंयोगिनाशेन 
नष्टे संयोगे तद्वथहारप्रसङ्गात्‌। संयोगिनोर्विधमानयोरिति चेत्‌ एकसंयोगना- 
शानन्तर पुनः संयुक्तयोः कुवलामलकयोः संयोगद्शायामपि चिभक्तप्रत्ययप्रस- 
ङ्गात्‌ तत्र यावदथोभावात्‌ । तस्मादस्ति विभागःऽर्थान्तरम्‌ । 

स च गुणः विरोधिगुणान्तरनाइयः? विरोधिनं समानाधिकरणं गुणमन्तरेण 
सत्याश्रये गुणनाशानुपपत्तेः। कमव संयोगनाशक स्यादिति चेन्न विरोंधिनोगुणस्य 
शुणनाशकत्वात्‌ । किख यत्राङ्गलीहस्तभुजशरोराणां स्वस्वकर्मणा तरुसंयोगस्त- 

on 
व्यवहार होने लगेगा । कार्य तथा कारण से भिन्न दो दव्यो में वर्तमान संयोगात्य- 
न्ताभाव को विभाग कहें, तो यह भी नहीं हो सकता. क्योंकि ऐसा मानने से 
विन््य तथा हिमालय पर्वत में भी क [यकारण से भिन्न होने के कारण दोनों 
पवंतों का विभक्त हुए हैं ऐसा ज्ञान होने लगेगा । यदि कहो कि दोनों पर्वतों में 
विभक्त हैं ऐसा ज्ञान होता ही हे, तो श्रम से गुण तथा कार्य में भी विभक्त प्रत्यय 
होता है ( अर्थात्‌ गुणकम के समान भ्रम से ही विन्ध्य तथा हिमालय में विभक्त 
प्रत्यय होता है ) मात्र पुरुष को छोड़कर वास्तविक व्यवहार का ही विचार किया 
जा रहा है। यदि संयोग का नाश विभाग होता है ऐसा कहो तो होने से किसी 
एक संयोगी का नाश होने के कारण संयोग का नाश होने पर विभाग का व्यवहार 
होने लगेगा । यदि विद्यमान दो संयोगियों का ऐसा कहो तो एक संयोग गुण के 
नाश के पश्चात्‌ पुनः परस्पर में संयुक्त कुवल तथा आमलक दोनों के संयोग की 
अवस्था में भी ये दोनों विभाग हैं ऐसा व्यवहार होने लगेगा । क्योंकि उसमें 'यावत्‌' 
जितने इस अर्थ का अभाव है । इस कारण विभाण गुण भी एक अधिक गुणरूप 
दूसरा पदार्थ है । ( द्रव्य के असमवायिकारण में वर्तमान न होते हुए एकमात्र में 
वर्तमान न रहनेवाली गुणत्व की साक्षात्‌ व्याप्य विभागत्व जाति का आश्रय होना 
ही विभागगुण से विभागत्व है । तथा संयोगत्व, दो मात्र में वर्तमान गुणत्व की 
साक्षात्‌ व्याप्य जाति से भिन्न है, जाति होने से घटत्व जाति के समान, इस अनुः 
मान से भी विभागगुण में अर्थान्तरत्व सिद्ध होता है )+ " 

वह विभाग गुण विरोधी दूसरे संयोगरूप गुण से नष्ट होता है, क्योंकि 
एक आश्चय में वतंभान दूसरे विरोधी गुण के विना आधार द्रब्य के रहते गुण 
पदार्थ का नाश नहीं होता 'क्रिया ही संयोग की नाशक क्यों न मानें! ऐसा पूर्व- 
पक्षी नहीं कह सकता । क्योंकि विरोधी गुण ही गुण का नाशक होता है। और 
भी जहां अंगुली, हस्त, भुजा तथा शरीरों का अपनी-अपनी क्रिया से वृक्ष के साथ 
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त्ाङ्कुलीमात्रे समुत्पन्नेन कर्मणाऽङ्कुळोतरसंयोगनाशसम्भवेऽपि हस्ततरुभुजतरु- 
शरीरतरुसंयोगानामनाशप्रसङ्गात्‌ हस्तादीनाम क्रियत्वात्‌ अछुलीकमणश्व व्यधि- 
करणत्वात्‌ । व्यधिकरणस्यापि कर्मणः संयोगनाशकत्वे क्वचिदप्युत्पन्तेन कमणा 
युगपदेव सवसंयोगनाशपत्तेः । त्वन्मते तत्र का गतिरिति चेत्‌ अङ्कुलीतरुवि 
भागेन हस्ततरुविभागो जानतो हःततरुसंयोगनाइक इत्यभ्युपगमात्‌ | व्यधि- 
करणेनाङ्कुळीकम णेव हुस्ततरुसंयोगनाशोऽस्ठु, न चातिप्रसङ्गः आश्रयाश्रितपर- 
म्परासंयोगस्यव व्यधिकरणकर्मनाइयत्वाभ्युपगमादिति? सर्वेज्ञन यदुक्तम्‌, तदपि 
न युक्त-विरोधिनःसमाधिकरणस्य व सवत्र नाशकत्वानुभवात्‌ वाधकमन्तरेण तत्प 
रित्यागानुपपत्तेः । शब्दविभागो च विभागकार्यौ, तत्र विभागस्य शब्दासमवा- 
यिकारणत्वं मृष्यामहे,न हि वंशे पाख्यमाने दले च चरणयन्त्रणावष्टव्चे दळान्तरे- 
चोपरिकृष्यमाणे यः शब्दो जायते तत्र दलाकाशविभागाद्न्यदसमवायिकारणं 


संयोग होता है वहां केवल अद्भुली मात्र में उत्पन्न क्रिया से अंगुली तथा वृक्ष के 
संयोग का नाश हो सकने से भी हस्त तथा वृक्ष, भुजा और वृक्ष एवं शरीर तथा 
वृक्षों के संयोगो का नाश होवेगा, क्‍योंकि हस्तादियों में क्रिया नहीं है और अंगुली 
को अपने आश्रय में न होने से व्यधिकरण है। यदि व्यधिकरण ( समानाश्रय 
नहीं ) ऐसी अंगुलि की क्रिया को हस्तादिवृक्ष संयोगों का नाशक माना जाय तो 
कही भी उत्पन्न हुई क्रिया से एक काल ही में सम्पूर्ण प्रदर्शित संयोगों का नाश होने 
लगेगा । “व्यधिकरण अंगुली की किया से ही हस्त तथा वक्ष को संयोग का नाश 
होता है, आश्रय (हस्त) में आश्रित भुज से वर्तमान (भुजवृक्ष संयोग) ऐसे परम्परा 
से संयोग ही का व्यधिकरण अंगुली की क्रिया से नाश होता है । ऐसा मानने से 
पूर्वोक्त अतिप्रसंग दोष भी होगा, ऐसा जो भासवंज्ञ विद्वान्‌ का यहां मत है, वह 
भी असंगत है--क्योंकि विरोधी एक आश्रय में वतमान ही सम्पूणं स्थलों में नाशक 
होता है ऐसा अनुभव होता है जिसका विना बाधक के त्याग नहीं किया जा सकता । 
( कार्य से कारण का अनुमान दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )--शब्द तथा 
विभाग शब्द के कार्य होते हैं, उसमें विभाग शब्द का ग्रसमवायिकारण होता है 
यह तो हम मान सकेंगे, क्योंकि वंश ( बांस ) को बीच में से फाड़ने के समय एक 
दल ( भाग ) को चरण से नियन्त्रण (दबा रखने ) से तथा दुसरे दल ( भाग ) 
को ऊध्वंदेश में खींचने के समय जो ध्वनि शब्द ( आवाज ) होती है उसमें 
बांस को दोनों दलों के बीच के आकाशप्रदेश के विभाग को छोड़कर दूसरा कोई 
असमवायिकारण हमें नहीं दीखता ओर अरण्य में दावाग्नी से जलकर फटने वाले 
वेणु ( बांस ) दक्षां के चीत्कार (फटने की ध्वनि) में विभाग को छोड़कर 
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पझ्यामः । न च दवदहनदह्यमानस्फुटद्रणुचीत्कारे विभागातिरिक्तमसमवायि- 
कारणं पऱ्यामः । कारणाकारणविभागाञ्च कायोकायविमागमनुमन्यामहे कथम- 
न्यथा स्वस्वकम जनिताङ्कलोतरुसंयोगहस्ततरसंयोगभु जतरुमंयांगइरीरतरुसंयो- 
गानामङ्कुलोमात्रोत्पन्नकमणाऽङ्कुलोतरुविभागे सति अङ्कुलीतरसंयोगनादो स- 
याप हस्ततरुसंयोगादोनां नाशः, तत्र हि विभागजविभागपरुम्परव तत्तत्सं- 
योगनारिकेत्युक्तत्वात। कारणद्वयविभागपूवके त कारणाकारणविभारे न 
संप्रत्ययः यतो वंशदले यदुत्पन्नं कम तेन दलान्तरबिभागवदाकाशादिचि 

भागस्याप जननसम्भवात यावाद्धः सयुक्तमासीत्‌ तावद्विम्तत्कमंणा 
विभागस्य दशनात्‌ , न झङ्कुल्यामुत्पन्नेन कमंणाऽङ्कुल्यन्तरविभागवदाकाशा- 
दिदेशेभ्योऽपि विभागा न जन्यन्ते कमलदले चोत्पन्नेन कमणा दळान्तरवि- 
भागवदाकाइादिदेरेभ्यो वा न विभागा आरभ्यन्ते । द्रव्यारम्भकसंयोगावि 

रोधिनः शतमपि विभागानेक कर्मारभतां यत्त कमं द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिनं 
विभाग भारमते न तत्‌ द्रव्यारम्भकसंयागाविरोधिनमपि यच्च द्रव्यारम्भकसंयो 
गाविरोधिन न तद्‌ द्रव्यारम्भकसंयोगविराधिनमिति ब्रमः । कुत एतदिति चेत्‌ 
काय्यवेचित्रयण कारणवैचित्र्यस्यावञ्यकत्वात्‌ । ननु कमणि वैचित्र्यमावश्यक 
_ तथाचक कम द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिनं विभागं जनयतु यथा विकसत्कमल- 
कुड्मलादावपरश्च द्रव्यारम्भकसंयोगविरोधिनमविरो धिनञ्रोभयमिति। मवम, 


दूसरा कोई असमवायिकारण भी नहीं हमें दिखता ) तथा कारण और अकारण के 
विभाग से कायं तथा अकाय के पूर्वप्रदशित विभाग को भी हम मानते हैं, ऐसा 
न हो तो अप 'ी-अपनी क्रिया से उत्पन्न अंगुली तथा बुक्ष का संयोग एवं हस्त तथा 
वृक्ष का संयोग, भुज और वृक्ष का संयोग तथा शरीर वृक्ष संयोगों का अंगुली 
मात्र में उत्पन्न क्रिया से अंगुली तथा वृक्ष का विभाग होने पर अंगुली 
तथा वृक्ष का संयोग नष्ट होने पर भी हस्त तथा वृक्ष आदि संयोगों का 
नाश कँसे. होता है, क्योंकि उसमें विभाग से उत्पन्न विभाग की पर- 
परा ही उन संयोगों को नाशक होती है ऐसा कहा है,। किन्तु दो कारणों के 
विभाग से उत्पन्न होनेवाले कारण तथा अकारण के विभाग में विश्‍वास नही होता 
क्योंकि पूर्वोक्त वंश (बांस) के एक हिस्से में उत्पन्न जो क्रिया उससे दूसरे दल 
(भाग ) के विभाग के समान आकाशादि प्रदेश से भी विभाग को उत्पत्ति हो सकती 
है, क्योंकि जितनों के साथ संयोग था उतनों से उस किया से विभाग होता है यह 
देखने मं आता है, क्योंकि अंगुली में उत्पन्न किया से दूसरे अंगुलियों से विभाग के 
समान आकाशादि प्रदेशों से भी विभाग उत्पन्न नहीं होते यह नहीं होता, तथा 
कमल के दल (पत्तों) में उत्पन्न किया से दूसरे दल से विभाग के समान आकाशादि 
प्रदेशों से विभाग नहीं होते यह भी नहीं होता । एक क्रिया द्रव्य के उत्पादक 


४२२ वेशेषिक्रसूत्रोपस्कारः 


काय्यविरोधो हि कारणवैचित्र्यकल्पनामूळं स च विरोधः एकस्य द्रव्यारम्भक- 
संयोगप्रतिद्वन्द्रित्वेन, अपरस्य तु तदप्रतिद्वन्द्रिेनेति तथेव वैचित्र्यस्यापि 
कल्पनोचित्यात्‌ । तच्चेदं वंशदले वतमानं कम दृलद्व यविभागमात्रं जनयति, 
स च विभागोऽम्रे आकाशा दिदेशा द्विभागं द्रव्यारम्भकसंयोगाप्रतिद्वर्द्वि नं विभा- 
गमारभते, तस्य च निरपेक्षस्य विभागजनने कमंत्वापत्तिरिति द्रव्यनाझवि रिष्ट 


संयोगों के विरोधी सँकड़ों विमागों को उत्पन्न करे, किन्तु जो किया द्रव्य के उत्पा- 
दक संयोग के विरोधी अर्थात्‌ द्रव्यनाशक विभाग को उत्पन्न करती है वह किया 
द्रव्यारम्भक संयोग के विरोध करनेवाले विभाग को भी उत्पन्न करती है, और जो 
द्रव्य के आरम्भक संयोग के विरोध न करनेवाले विभाग को उत्पन्न करती है, वह 
द्रव्य के उत्पादक संयोग के विरोधी विभाग को उत्पन्न नहीं करती है, ऐसा शंकर- 
मिश्र कहते हैं । हमारा मत है, ऐसा क्यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में कार्य की विचि- 
श्रता से कारण की विचित्रता मानना आवश्यक है यह उत्तर है। वह भ्रारम्भक 
संयोग विरोधी विभाग के जनक को उसके विरोधी केवल विभागमात्र की जनकता, 
कुछ उसके विरोधी केवल विभागमात्र की जनकता है क्योंकि खिलनेवाली कमल 
की कली आदि म कमल द्रव्य के उत्पादक संयोग के अविरोधी विभाग की जनक : 
किया आरम्भक संयोग के विरोधी विभाग को उत्पन्न नहीं करती, नहीं तो खिलती 
हुई कमल की कली नष्ट हो जायगी यह आशय है । ऐसा होने से वंशदल की | 
किणा यदि बांस द्रव्य के उत्पादक संयोग के विरोधी वंशदल तथा आकादाप्रदेक् 
के विभाग को उत्पन्न करेगी, तो दोनों दलों क्षे विभाग को उत्पन्न न करेगी, क्योंकि 
वह बाँस द्रव्य के उत्पादक संयोग की विरोधी है यह यहाँ आशय है । इस 
शंकरमिश्र के मत पर--'कमं में विचित्रता मानना आवश्यक है, ऐसा होने से एक 
कमं द्रव्य के उत्पादक संयोग को उत्पन्न करे, जैसे खिलती हुई कमल की कली आदि 
में और दूसरा कमं द्रव्य के उत्पादक संयोग के विरोधी, एवं अविरोधी दोनों 
विभागों को उत्पन्न करे' अर्थात्‌ ऐसा होने से वैसा ही वेचित्र्य होगा । ऐसी 
यदि पूवपक्षी शंका करे तो शंकरमिश्र कहते हैं, ऐसा नहीं, क्योंकि कार्य का विरोध 
ही कारण के विचित्र मानने का मुल कारण होता है, और वह विरोध एक में द्रव्य 
के उत्पादक संयोग की विरोधिता से, और दूसरे में उसके अविरोधी संयोग की 
विरोधिता से इस कारण उसी प्रकार से वचित्र्य मानना भी उचित है ( ऐसा 
गैचित्र्य कल्पना करने पर भी विरुद्ध काये को उत्पन्न करना रूप विरोध नहीं होता 
यह समाधान का तात्पये है ) | ( आगे छांकरमिश्र कहते हैं कि )--वह यह वंश- 
दल में क्रिया केवल दोनों गंशदलो के दोनों भागों के विभांग को उत्पन्न करती 

है, और वह विभाग अग्र में आकाशादि प्रदेश से विभाग को जो द्रव्य के उत्पादक 
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काळमपेक्षरे । ननु तदानोमपि रूम व तज्ननयतु अतोतकालत्वात विभ'ग जनने 
कमणः स्वोत्पस्यनन्तर एव काल: । नन्वेवं विभागेन जनिते विभागान्तरे कमे 
प्रदेशान्तरसंयोगपपि न जनयेत्‌ , न संयोगजनन प्रति कमणो5नतोतकाळत्वात्‌ 
अन्यथा कम न मश्येदेव तस्योत्तरसंयोगमात्रनाउयत्वात्‌ । 
सोऽयं विभाग उत्तरसंयोगनाइय: क्षणत्रयस्थायो । क्वचिदाश्रयनाशनश्य 

तदू यथा-तन्तोरवयबञ्शौ कमं तदनन्तरमंशुद्द यविभागस्तदैव तन्त्वन्तरे कर्म 
ततों5शुद्रयविभागेन तन्त्वारम्भकसंयोगनाशस्तन्तुक्रमणा च विभागस्ततो द्रव्या- 
रम्भकसंयोगनाशात्तन्तुनाशस्तन्नाशाच्च तन्त्वन्तरकस जन्यविभागनाशः । नन्वेवं 
तन्त्वन्तरोत्पन्नस्य कर्मणो न नाशः स्याद्विनाशकाभावात्‌ उत्तरसंयोगेन हि 
कालमपेक्षते । ननु तदानीमपि कर्मव तज्जनयतु, अतीतकालत्वात्‌ विभागजनने 


संयोग का विरोधी नहीं है उत्पन्न करता है, यदि वह निरपेक्ष (किसी की अपेक्षा न 
करता हुआ ) विभाग को उत्पन्न करे, तो वह पूर्वोक्त कमं लक्षण आने से कर्म हो 
जायगा इस कारणवस द्रव्य क नाशवाले समय की अपेक्षा करता है। 'उस समय 
भी झिया हो उस विभाग को उत्पन्न करे, इसम क्या दोष है” ऐसी पूर्वपक्षो शंका 
नहीं 5.र सकता, क्योंकि किया का अपने कायं को करने का समय व्यतीत हो गया 
है, क्योंकि विभाग को उत्पन्न करने में किया का अपनी उत्पत्ति का अग्रिम ही क्षण 
काल होता है। “इस प्रकार से तो एक विभाग से दूसरे विभाग के उत्पन्न होने पर 
किया दूसरे देश के साथ उत्तर संयोग को भी न करेगी' । ऐसी शंका नहीं हो सकता 
क्योंकि उत्तरदेश के साथ संयोग को उत्पन्न करने में क्रिया का काल व्यतीत नहीं 
हुआ है, अन्यथा ऐमा न हो तो क्रिया का नाश ही न होगा, क्योकि वह किया 
केवल उत्तरदेश के संयोग ही से नष्ट होती है । 

वह यह बिभागगुण उत्तरसंयोग से नष्ट होता है तथा तीन क्षण तक स्थिर 
रहता है । कहीं-कहीं आघार द्रव्य के नाश से भी नष्ट होता है, वह ऐसा कि तन्तु 
के अवयव अंशु में किया होती है, इसके पश्चात्‌ दोनों अंशुरूप श्ववयवों में विभाग 
होता है, उसो समय दूसरे तन्तु में “क्रिया उत्पन्न होती है, पश्चात्‌ दोनों अंशुओं के 
विभाग से तन्तु का उत्पादक पूर्वसंयोग नष्ट होता है और दूसरे तन्तु की क्रिया से 
विभाग होता है, पश्चात्‌ तंतु द्रव्य के उत्पादक संयोग के नाश से तन्तु द्रव्य का नाश होता 
हे, और उसके नाझ से ही दूसरेतन्तु भी क्रिया से उत्पन्न विभाग का नाश 
हो जातः दै । यदि 'ऐसा होने से दूसरे तन्तु में उत्पन्न क्रिया का नाश न होगा, 
क्यों? उसका नाश करनेवाला ही नहीं है, उत्तरसंयोग से ही उसका नाश हो 
सकता है, और जब विभाग नष्ट ही हो गया तो उत्तरसंयोग कहां है?” ऐसी शंका 
करो तो यह भी ठीक नहीं है, क्योंकि तन्तु में जो क्रिया उत्पन्न हुई उससे जिस प्रकार 
विनाशावस्था में प्राप्त तन्तु का विभाग उत्पन्न हुआ इसी प्रकार उसके अंशु का विभाग 
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तन्नाइयेत, विभागे च नष्टे नोत्तरसंयोग इति चेन्न तन्ती यत्‌ कर्मात्पन्नं तेन 
यथा विनश्यदवस्यतन्तोविभागो जनितम्तथा तदंशारपि विभागो जननीय 
सोऽप्यारम्भकसंरोगविरोध्येव तेनांशुतन्ठुविभागेन तन्त्वाकाशविभागस्तेन 
चोत्तरसयोगस्तेनततः कमनाशः। यद्ढा यत्र तन्तो यदा कम तद्ंशावापि तदेव कमे 
तच्च कम विनञ्यदवभ्थतन्तुतदवयवाकाशादिदेशाद्यगपदेच विभागानारभते 
सवषां वि भागानामारम्भकसंयोगाविरोधित्वात्‌ , तथा च कारणमंशुरकारणञ्चा 
काशादि तद्विभागात्‌ कायस्य तन्तोरकार्येणाकाशादिना यो विभाग उत्पन्नस्तद्‌ 
नन्तरोत्पत्तिकेन संयोगेन तन्तुसमवेतस्य कमणो विनाश इति। कचिद्राभ्यां 
तद्‌ यथा-तन्तुवीरणयोः संयोगे सति तन्त्ववयवेऽशो कमंवीरण च 
कमत्येकः कालः, अंशुकमणांऽइवन्तरविभागस्तेन च संयोगस्य तन्त्वारम्भकस्य 
विनाशः चीरणकमणा च तन्तुबीरणविभागस्तन्तुवीरणसंयोगनाशश्च तन्त्वारम्भ- 
कसंयोगनाशश्च तन्त्वारम्भकसंयोगनाशानन्तरं तन्तुनाशस्तन्तुबीरणसंयो 
गनाझानन्तर वोरणस्य प्रदेशान्तरसंयोगस्ताभ्यामाश्रययनाशसंयोगाभ्या विभा- 
गनाः ॥ १० ॥ 


कानि उर ६... 


उत्पन्न करेगा, और वह भी उत्पादक संयोग का विरोधी ही है, उसे अंश तथा-तन्तु - 
के विभाग से तन्तु का आकाश प्रदेश से विभाग होगा, और उससे उत्तरसंयोग 
होगा, भर उससे किया का नाश होगा । अथवा जिस तन्तु में जिस समय किया 
होती है, उसके अंशु में भी उसी समय किया होती है, और वह किया विनाशावस्था 
प्राप्त तन्त्‌ उसके अवयव तथा आकाशादि प्रदेश से एक ही काल में विभागों को 
उत्पन्न करती है क्योंकि ये सम्पूर्ण विभाग द्रव्य के उत्पादसंपोग के विरोधी नहीं 
हैं, ऐसा होने से अंशुरूप तन्तु द्रव्य का कारण तथा आकाशादिरूप अकारण इनके 
विभाग से तनम्तुरूप कायं तथा आकशादि प्रदेशकृप अकाय इनके साथ जो विभाग 
उत्पन्न हुआ, ओर उसके उत्तरक्षण में उत्पन्न संयोग से तन्तु द्रव्य में समवेत किया का 
नाश होता है, इस प्रकार आश्रयनाद से विभागनाश की प्रकिया है । 

कहीं-कहीं आश्रयनाश तथा उत्तरसंयोग इन दोनों से विभाग का नाश होता है 
वह जसे तन्तु तथा वीरण का संयोग होने पर तन्तु के अवयव अंशु में तथा वीरण 
म भी एक ही काल में किया होती है, पश्चात्‌ अंशु की क्रिया से दुसरे अंशु का 
बिभाग होता है, और उससे तन्तु द्रव्य के उत्पादक पूर्वसंयोग का नाश तथा वीरण 
की किया से तन्तु और वीरण का परस्पर विभाग और तन्तु तथा वीरण के पूर्व- 
संयोग का नाश और तन्तु द्रव्य के उत्पादक सयोग का नाश भी होता है, और तन्तु 
के उत्पादक संयोग के नाश के पश्चात्‌ तन्तु द्रव्य का नाश होता है, और तन्तु तथा 
वीरण के संयोग के नाश के पश्चातु वीरण का दुसरे देश में संयोग होता है, इस 
प्रकार आश्रयनाश तथा उत्तरदेशसंयोग दोनों से विभाग का नाश होता है ॥ १० ॥ 
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ननु संयोगेऽपि संयोगोऽस्तुविभागेऽपि विभाग इति प्रसङ्गनिवारणार्थ- 
माह-- 
सयोगविभागयोः संयोगदि माग मावोऽणुत्वमहत््वाभ्या 
व्याख्यातः ॥ ११ ॥ 


यथाउणुत्वमहत्त्वे नाणुत्वमहत्त्ववती तथा संयोगविभागो न संयोगविभा- 
गवन्तो ॥ ११॥ 


कमंभि. कर्माणि गुणेग'णा ग्रणुत्वमहत्त्वाभ्यामिति ॥ १२ ॥ 
द्वितीयञ्च सूत्र व्याख्यातंमेब ॥ १२॥ 
ननु द्रव्ययोरवयवावयविनोः संयोगः कथं नेत्यत आह-- 


'संयोग में संयोग तथा विभाग में भी विभाग क्यों नहीं रहता” इस पूर्वपक्षी 
की आपत्ति के निवारणाथं पूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे- संयोगविभागयो: = संयोग तथा विभाग दोनो में, संयोगविभागा- 
भावः=संयोग तथा विभाग का न रहना, भणृत्वमहत्वाभ्यांन्अणु में अणु तथा महत्‌ 
में महत्‌ परिमाण न रहने से, व्याख्यातः = व्याख्या किया गया ॥ ११ ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार अणुपरिमाण में दूसरा अणुपरिमाण और एक 
महत्परिमाण में दुसरा महत्परिमाण नहीं रहता उसी प्रकार से संयोग तथा विभाग 
में संयोग और विभाग नहीं रहते ॥ ११ ॥। 

उपर्कार--जिस प्रकार एक अणु तथा महत्परिमाण दूसरे अणु तथा महत्परि- 
माण के आश्रय नहीं होते उसी प्रकार एक संयोग तथा विभाग दूसरे संयोग तथा 
बिमागगुणवाले नहीं होते ॥ ११ ॥ 

पदपदार्थ--कमंभि: = कमंपदार्थों से, कर्माणि कमंपदाथं, गुणेगु णा गुणों से गुण 
पदार्थ, अणुत्वमहत्वाभ्यां = अणु तथा महत्परिमाणों से, इतिम्न्इस प्रकार व्याख्या 
किये गये ॥ १२ ॥ 

भावाथ--एक क्रिया में दूसरी किया तथा एक गुण में दूसरे गुण नहीं रहते, 
यह भो एक अणुपरिमाण में दूसरा अणृररिमाण और एक महत्परिमाण में दूसरा 
महत्परिमाण नहीं रहता, इससे व्याख्या किया जाता है॥ १२ ॥ 

उपस्कार- इस दूसरे सूत्र की ब्याख्या हो गयी है ॥ १२॥ 

'अवयद तथा अवयविरूप दो द्रव्यों का संयोग सम्बन्ध कसे नहीं होता' इस शंका 
के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं-- 
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युतसिद्धधभावात्‌ कार्यकारणयोः संयोगविभागौ न विद्येते । 
असम्बन्धो विद्यमानत्वं युतसिद्धिः प्रथगाश्रयाशरितत्वं वा तदभावस्त्ववयवा- | 
बयविनोरित्यथः॥ १३ ॥ | 
इदानीं प्रसङ्गाच्छन्दार्थयोः साङ्केतिकं सम्बन्धं साधयितुं प्रकरणान्तरम्‌ , 
तत्र पूवपक्षमाह-- 
गुणत्वात्‌ ॥ १४ ॥ 
संयोस्येति शेषः । तथाच गुणस्य शब्दस्य गुणः संयोगः कथं स्यात्‌ अर्थेन 
घटादिनेत्यथः ॥ १४ ॥ | 
"णा शश शी0ी णी 00 0] 0 रचफेफ्ैुँरयनीणफच न  ़्औ क्‍ानन-स्‍ 
पद्पदाथ--युतसिद्धयभ वातु-पृथक्‌ सिद्ध होने के कारण, कार्यकारणयोः 
कायं तथा कारण दोनों का, संयोगविभागौ=संयोग तथा विभाग गुण दोनों, 
न विद्येते=नहीं होते ॥ १३ ॥ 


भावार्थ-अवयव तथा अवयवी दोनों में असम्बद्धों की विद्यमानता तथा 
पृथक्‌ आधार में ग्राश्रित होना दोनों प्रकार की युतसिद्धि: न होने के कारण संयोग 
तथा विभाग अवयव श्रोर अवयवी के नहीं होते ॥ १३ ॥ 

उपस्कार--सम्बन्धरहित दो पदार्थों की विद्यमानता को अथवा भिन्न आधार 
में आश्रित होना युतसिद्धि होती है अवयव तथा अवयवी इन दोनों में उसका 
अभाव है यह सूत्र का अथं है 'दो विभुद्रव्य सम्बन्धरहित होकर रहते हैं इस 
कारण उनकी भो युतसिद्धि हो जायगी' इस शंका के वारणाथं द्वितीय पक्ष शंकर- 
मिश्र ने यहाँ दिखाया है पृथक्‌ आश्रय में आश्रित होना । जो दोनों संयोगसम्बन्ध 
से भिन्न आधार में रहते हैं वही दोनों युतसिद्ध होते हैं, संयोगसम्बन्ध से धट के 
आश्रय से कपाल का आश्रय भिन्न नहीं होता ! अतः घट और कपाल अयुतसिद्ध 
है, यह यहाँ आशय है ॥ १३ ॥।। 

प्रसंगसङ्गति से सांप्रत शब्द तथा अथं का परस्पर में साङ्कृतिक ( वाच्यवाच- 
कताभावरूप शक्ति नामक सम्बन्ध सिद्ध करने के लिये दूसरा प्रकरण सूत्रकार प्रारम्भ 
करते हैं । इसे पूर्वपक्ष कहते हैं-- 

पद्पदाथ--गुणत्वात्‌=संयोग के गुण होने से (शब्दका संयोगसम्बन्धः कसे 
होगा) ॥ १४ ॥ | 

भावाथे--घटादि पदार्थों के साथ घटादि शब्द का संयोग सम्बन्ध नहीं हो 
सकता ॥ १४॥ 

उपस्कार- सुत्र में आकांक्षित 'संयोगस्य”/ इस पद का शेष भाग जोड़ना ऐसा 
होने से शब्दरूप गुण का संयोगसम्बन्धरूप गुण घटादि पद के अर्थ धटादिको के 
साथ यह पूव॑पक्ष सुत्र का अर्थ है ॥ १४ ॥ | 


शब्द सम्बन्धविचार: ४२७ 


किव्व विषयोऽपि क्चिद्रपरसादिलक्षणस्तेन संयोगो न सम्भवति गुणे 

गुणानङ्गीकारादित्याह-- 
गुणोऽपि विभाव्यते ॥ १५ ॥ 

गुणोऽपि विषय इति शेषः । गुणोऽपि रूपादिः शब्दस्य बिषयो न तु तेन 
समं संयोगः सम्बन्ध इत्यथः । 

यद्ठा गुणोऽपि शब्देन विभाव्यते प्रतिपाद्यते तेन च शब्दस्य न संयोगः 
सम्बन्ध इत्यर्थः ॥ १५॥ 

ट्र. कस्यचिदाका € न ९ . € 

किब्र्व झादेद्रव्यस्य नान्यतरकमेजः संयोगो नोभयकमजः 
शब्दस्यापि निष्क्रियत्वादित्याह— 

निष्क्रियत्वात्‌ ॥ १६ ॥ 


शब्दस्य कस्यचिदथस्य चेति शेषः ॥ १६ |! 


और कहीं-कहीं रूप-रस आदि रूप {वषय भी पद का अर्थ होता है, गुण में 
गुणों के न मानने के कारण, उस रूपादि अथं के साथ रूपादि पद का संयोगसम्बन्ध 
नहीं हो सकता इस भाशय से पृव॑पक्षी कहता है-- 

पदपदाथ--गुणः अपि = गुणरूप विषय भी, विभाव्यते = शब्द से कहा 
जाता है ॥ १५॥ | 

भावाथ --रूप रस आदि गुण भी रूपादि शब्दों से कहा जाता है, इस कारण 
गुण में गुणतः मानने से रूपादि शब्दों का रूपादि विषयों के साथ संयोगसम्बन्ध 
नहीं हो सकता ।॥। १५ ।। 

उपस्कार--रूपादि गुण भी 'विषय' हैं ऐसा शेष सूत्र में पूर्ण करना । रूप रस 
आदि गुण पदार्थ भी रूपादि शब्द का विषय ( वाच्य ) होता है, किन्तु उसके साथ 
संयोगसम्बन्ध नहीं होता, यह सूत्र का अर्थ है । अथवा गुण भी शब्द से विभाव्यते 
अर्थात्‌ प्रतिपादित किया जाता है, उससे भी शब्द का संयोगसम्बन्ध नहीं हो सकता 
यह सूत्र का अथ है ॥ १५॥ 

और किसी आकाश आदि द्रव्य का अन्यतर (दो में से एक की) क्रिया से, तथा 
दोनों द्रव्यो की क्रिया से भी संयोग नहीं हो सकता क्योंकि शब्द भी क्रिया रहित 
है । इस आशय से पूर्वपक्षी कहता है॥ १६ ॥ 

पद्पदाथ -- निष्क्ियत्वात्‌=शनब्द के निष्क्रिय (क्रियारहित ) होने से ॥ १६॥ 


सावार्थ--शब्द गुण के क्रियारहित होने से उभय क्रियाजन्य भी संयोग नहीं 
हो सकता ।। १६ ॥ 


उपस्कार- सूत्र में 'किसी शब्दरूप अर्थ से ऐसा शेष पूरण करना । (जिससे 
शब्द के क्रियारहित होने के उभय क्रियाजन्य सयोग सम्बन्ध नहीं हो सकता, यह 
सुत्र का अर्थ जानना) ॥ १६॥। 


४२८ वैशेषिकसूत्रोपस्कार: 


सम्बन्धे बाधकान्तरमाह-- 
असति नास्तीति च प्रयोगात्‌ ॥ १७ ॥ 

असत्यपि घटपटादी ~ नास्ति गेद्ै घटः, नास्ति पटः, श्रतपूर्वोगकारो 
नास्ति, अभूत्‌ पटः, पटो भविष्यतीत्यादिप्रयोगदशंनादित्यर्थः। तथाचासता 
घटादिना शब्दस्प्र न संयोगो न बा समवाय इति भावः ॥ १७॥ 

किळात इत्यत आह-- 

शब्दार्थावसम्त्रन्धौ ॥ १८ ॥ 
शब्दाथयोः संयोगश्चेन्नास्ति तदेतदायातं-शब्दार्थावसम्बन्धावेवेत्यर्थ: । 
ननु संयोगसमवाययोरन्यतरसम्बन्ध: कथं न स्यादित्यत आह-- 

त तन तत कनत? उन 0? र त ता 
शब्द तथा अर्थ में दूसरा सम्बन्ध होने से दूसरा बाधक पू्व॑पक्षी कहता है--- 
पद्पदार्थ-असति = पदार्थ के न रहने पर, नास्ति इति च = नहीं है ऐसा 

भी, प्रयोगात्‌ ==प्रयोग होने से ( शब्द तथा अर्थ का सम्बन्ध नहीं है) ॥ १७ ॥। 


AMIRI feng...» = 


भावाथ--घर में घट नहीं है! इत्यादि रूप प्रयोग घटपदाश के न रहने पर भी . 
देखा जाता है । अतः असत्‌ घटादि पदाथं के साथ घटादे शब्द का संयोग अथवा 
समवायसम्बन्ध नहीं हो सकता ॥ १७॥। 

उपस्कार--घटादि पदाथ के न रहने पर भी--'घर में घट नहीं है, पट नहीं 
है, पूव में सुनाया हुआ शब्द नहीं है, पट था, पट होगा? इत्यादि प्रयोगों के देखने से 
यह अर्थ है । ऐसा होने से असत्‌ (अविद्यमान) धटादि पदार्थ के साथ शब्द का न 
संयोगसम्बन्ध हो सकता है, अथवा न समवायसम्बन्ध हो सकता है यह सूत्र का 
भाव है ॥ १७॥ 

यदि सिद्धान्ती प्रश्‍न करे 'कि इससे प्रकृत में क्या हुआ! तो पूर्वपक्षी 
कहता है-— | 

पद्पदार्थ--शब्दार्थो = शब्द तथा अर्थ दोनों, असम्बन्धौ-सम्बन्ध- 
रहित है ॥ १८ ॥ 

भावाथ--जब उक्त प्रकार से शब्द तथा अर्थका संयोग अथवा समवायसम्बन्ध 
नहीं हो सकता, अत: शब्द तथा अर्थ का परस्पर कोई सम्बन्ध नहीं है ॥ १८॥ 

उपस्कार--जब शब्द तथा झरे दोनों का संयोगसम्बन्ध अथवा समवाय 
सम्बन्ध नहीं है, इससे यह आया कि शब्द, अर्थ तथा परस्पर सम्बन्ध रहित 
नहीं है ॥ १८ ॥ 

संयोग तथा समवाय इन दोनों में से कोई एक शब्द तथा अर्थ का परस्पर में 
सम्बन्ध कों न होगा ऐसी सिद्धान्ती शंका करे तो पूर्वपक्षी कहता हैन 


झाव्द्सङ्कतम्रहो पायाः ४२९ 


संयोगिनो दण्डात्‌ समवायिनो विशेषाच्च ॥ १९ ॥ 


दण्डी पुरुषः-हस्ती कुङजर-इति प्रत्ययो स्तः, तत्र प्रथमः संयोगात, द्वितीय 
समवायात्‌ हस्तेऽवयवविरोषे कुञ्जरस्य समवायाधोनः प्रत्ययः | हस्तः सम- 
वायितया यस्यास्ति स हस्तीति। विशेषादिति । विशेष एव हस्तादौ समवाय- 
सम्बन्धाद्विरोषणत्वं न तु तन्त्वादीनामपि तन्तुमान्‌ पट इत्यादिरवयबविशेषण- 
भावेन प्रत्ययो भवति, एवं घटशब्द्वान्‌ घटोऽथ इति प्रत्ययो न भवति. तथाच 
शब्दाथयोन संयोगो नापि समवाय इति भावः॥ १९ ॥ 


ननु यदि न संयोगो न वा समवायः राब्दार्थयोस्तहि केन सम्बन्धेन 
शब्दो नियतमथ प्रतिपादयतीत्यत आह-- 


सामयिकः शब्दादथंप्रत्ययः ॥ २० ॥ 


पदपदार्थ--संयोगिन :=संयोगसम्बन्धवाले, दण्डात्म्दण्ड से, समवायिनः= 
समवायसम्बन्धवाले से, विशेषात्‌ च=विशेष होने से भी ॥ १९॥ 

भावार्थ-जिस प्रकार दण्डवाला पुरुष है, हस्त ( सूंडवाला ) हाथी है ऐसा 
दोनों संयोग तथा समवायसम्बन्ध से क्रम से प्रतीति होती है इस प्रकार घट शब्दा- 
श्रय घटरूप अथं है ऐसी प्रतीति नहीं होती । अत: शब्द तथा अथं का परस्पर संयोग 
अथवा समवायसम्बन्ध नहीं हो सकता ॥ १९ ॥ 

उपस्कार--दण्डवाला मनुष्य है,-हस्ती ( संडवाला ) कुंजर (हाथी ) है। 
ऐसे दो प्रकार के ज्ञान होते हैं, उनमें प्रथम प्रयोग संयोगसम्बन्ध से और दूसरा 
प्रयोग समवायसम्बन्ध से प्रतीत होता है, क्योंकि हस्तनाम सूंड नामक विशेष 
श्रवयव में हाथी के समवायसम्बन्ध के कारण होता है। हस्त ( सूंड ) समवाथि 
(समवेत) है जिससे वह हस्ती ऐसा कहाता है । सूत्र के 'विशेषात्‌” इस पद का यह 
अर्थं है कि हस्त ( संड ) आदि लवयव विशेषादिकों मं ही समवायसम्बन्ध से 
विशेषणता है, नकि तन्तु आदि अवयवों में भी, क्‍योंकि 'तन्तु वाला पट है ऐसा 

अवयव को विशेषण मानकर ज्ञान नहीं होता, इसी प्रकार “घट शब्दवाला घट- 

. रूप अर्थ है' ऐसा ज्ञान नहीं होता, ऐसा होने से शब्द तथा अथ का परस्पर न 
संयोगसम्बन्ध है, अथवा न समवाथसम्बन्ध है यह सूत्र का आशय है॥ १९ ॥ 

यदि 'शब्द तथा अथं का संयोग अथवा समवाय नामक सम्बन्ध नहीं है तो किस 
सम्बन्ध से शब्द अर्थ का प्रतिपादन करता है । इस शंका के उत्तर में सिद्धान्ती के 
पक्ष से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथे-सामयिक/-सड्भेत से होता है, शब्दात्‌ = शब्द से, अर्थप्रत्ययः्अर्थ 
का ज्ञान ॥ २० ॥ 


४३० वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


सामयिक इति । समय ईश्वरसड्लेतः-अस्माच्छब्दादयमर्थो बोद्धव्य इत्या- 
कारः, यः शब्दो यस्मिन्नर्थे भगवता सङ्कतितः स तमर्थ प्रतिपादयति, तथा च 
गन्दाथयोरीइवरेच्छैब सम्बन्धः स एव समयस्तदधीन इत्यर्थः । यथा नकुलः 
दष्टाप्रस्पृष्टा या काचिदोषधिः सा सर्वाऽपि सर्पविषं हन्ति । 

स च समयः कचिव्यवहाराद गृह्यते, यथा-प्रयोजकेन घट मानरेत्युक्ते 
प्रयोज्यस्य कम्बुग्रोबावन्तमर्थमानयतो ज्ञानं तावद्‌ नुमिनोति तटस्थो 
बाल:-इयमस्य प्रवृत्तिक्ञानजन्या प्रवृत्तित्वात्‌ मलवृत्तिवत्‌। तच्च झानमेत- 
द्वाक्यजन्यमेतदनन्तरभावित्वात्‌ . एतजज्ञानविषयोऽयं कम्बुग्रीवावानर्थो घट- 
पदवाच्य इत्यावापोद्वापप्रक्रियणा बालस्य घटपटादाबर्थ व्युत्पत्तिः । 


त त डी 
भावाथ--इस शब्द से यह अर्थ जानना इस प्रकार ईश्वर की इच्छारूप 
संकेत ( शक्ति ) सम्बन्ध के अधीन शब्दों से अथं का ज्ञान होता हे ॥ २० ॥ 
उपश्कार- सूत्र में सामयिक: इस पद से (इस शब्द से यह अर्थ जानना चाहिये) 
इस प्रकार के ईश्वर के संकेत को समय कहते हैं। जिस शब्द का जिस अथे में 
भगवान्‌ ने सरद्धेंत किया है वह शब्द उस अथे का प्रतिपादन करता है, ऐसा होने से 
शब्द तथा अर्थ दोनों का ईश्वर की इच्छा ही सम्बन्ध है, वह यह समय ईश्वर के 
अधीन है यह सूत्र का अथ है । जिस प्रकार नुकल ( नेउला) के दंष्ट्रा ( डाढ ) के 
अग्रभाग से जिस-किसी औषधि में स्पशं हो वह संपूर्ण ही औषधि सपंविष को नष्ट 
करती है ओर वह समय (सद्धेत) कहीं-कहीं वृद्धो के व्यवहार से गृहीत होता है 
जसे आज्ञा करनेवाले ने 'घट को ले आओ' ऐसा कहने पर प्रयोज्य (आज्ञा करनेवाले ) 
ने किये कम्बुग्रीवा (शंख के समान ग्रोवा) वाले घट पदार्थ को ले आनेवाले पुरुष के 
घट ले ्रानेरूप ज्ञान को तटस्थ (उदासीन) वहां बैठा हुआ बालक इस पुरुष की 
घट ले आने की चेष्टारूप क्रिया, प्रवृत्ति से उत्पन्न है, चेष्टा होने से, मेर दुग्धपान 
की चेष्टा के समान, इस प्रकार चेष्टा से प्रवृत्तिका अनुझान कर, यह इस पुरुषकी 
धट ले आने की प्रवृत्ति, ज्ञान से उत्पन्न है प्रवृत्ति होने से, मेरे स्तनपान की प्रवत्ति 
के समान । और बह ज्ञान है, इस घट को लाओ” इस वाकय से उत्पन्न, क्योकि इस 
वाक्य के पश्चात्‌ हुआ है । इस ज्ञान का विषय कम्बुग्रीवावाला पदार्थ घट पदका 
वाच्य है ऐसा थावाप और उद्दाप किया गौ को बांध दो और घट कोले आओ 
इस वाक्य में वतमान गो तथा घट दोनों पदों का 'बांधना तथा ले आना? इन दोनों 
दूसरी कियाश्रों के सम्बन्ध होना ही अपवाय तथा उद्वापक होते हैं । इस प्रकिया से 
बालक को घट पद की षटरूप अर्थ में व्युत्पत्ति (संकेतज्ञान) होता है | कहीं-कहीं 
साक्षात्‌ आप्तपुरुष के वाक्य से भी संकेतज्ञान होता हे, जैसे यह कम्बुग्रीवावाला 
'घटरूप अर्थ घट पद का वाच्य (बोघ्य) हें । इस प्रकार कहीं-कहीं उपमान से सकेत- 


शब्दसड्लेतग्रहो पाया: ४३१ 
कचिच्च साक्षादाप्तवाक्यादेव. यथाथ्यं कम्बुग्रीवावानर्थो घटपदवाच्य 
इति । | 
कचिदुपमानात्‌ ,यथा-गोसदृशो गवयः, यथा मुद्गस्तथा मुद्गपर्णी, यथा 
माषस्तथा माषपर्णीत्टादि साघर्म्योपमानात्‌ । कचिन्निन्दाकारादपि वाक्यात्‌, 
यथा-घिक्‌ करभमतिलम्बौष्ठं दीघग्रीवं कठोरकण्टकाशिनमपसद्‌ं पशुनामिति 
निन्दाबाक्यश्रवणानन्तर तादृशपिण्डशुपलभ्यायमसो करभ इति व्युत्पत्तिः । 
कचित्‌ प्रसिद्धपदसामानाधिकरण्यात्‌ , यथा-प्रभिन्नकमलोदरे मधूनि 
मधुकरः पिबतोति वाक्यश्रवणानन्तरं भवत्ययमसो मधुकरपद्वाच्यः प्रभिन्न- 
कमलोदरे मधुपानकतृत्वात्‌, यथा वा सहकारतरो मधुरं पिको रौतीति । 


ज्ञान होता हैं, जसे गौ के समान गवय होता हे, जसे मूंग होता है वसे मुदूपर्णी नाम 
की श्रौषधी होती हैं, जैसे माष ( उड़दी) होती हे वेसे माषपर्णी श्रौषधी होती है 
इत्यादि समानधर्म की उपमा से संकेतज्ञान होता है । कहीं-कहीं निदारूप विरुद्धधम- 
वाले वाक्य से भी संकेतज्ञान होता है, 'जसे बहुत लम्बे श्रोठवाले, लंबी गदन- 
वाले, कड़े कांटों को खानेवाले पशुओं में नीच करभ (ऊंट) को धिक्कार हे' ऐसे 
निंदा वाक्य सुनने के पश्चात्‌ उस ऊंट शरीर को देखकर यह करभ (ऊंट)कहाता हैं, 
इस प्रकार झाब्दार्थ संकेतग्रहण होता हु । कहीं-कहीं प्रसिद्ध पद के सामानाधिकरण्य 
एक अधिकरण में बोध होने से भी शक्ति ज्ञान होता हे, जेस विकसित कमल के भीतर 
मधु ( रस ) मधुकर ( भ्रमर ) पीता है ऐसा वाक्य सुनने के पश्चात्‌ यही वह 
मधुकर शब्द का वाच्य है, विकसित कमल के मध्य में रसपानकर्ता होने से, अथवा 
सहकार श्राम्र वृक्ष पर मधुर ( मीठेस्वर से ) पिक ( कोयल ) आवाज करता 
है । इन वाक्यों में कमल से मधुपान करना तथा आम्र वृक्ष पर मधुर शब्द करना 
इन प्रसिद्ध पदों के साथ होने के कारण मधुकर तथा पिक शब्द के भ्रमर तथा 
कोकिलरूप ग्रथ में सकेतग्रहण होता है । किन्तु यह नेयायिक मत में अनुमानप्रमाण 
अथवा कुछ नेयायिकों के मत से उपमानविशेष, तथा प्राचीन नेयायिकों से मत में 
शब्द नामक प्रमाण ही प्रसिद्ध पद के सामानाधिकरण्य के सामथ्ये से शब्द के शक्ति 
का ग्राहक होता है, अथवा उपमानविशेष प्रमाण भी हो सकता है, क्योंकि मधुपान 
की कतृता का भ्रमर आदि दूसरे व्यक्ति के समान घर्म से उपनय ( उपमा ) से 
ग्रहण होता है । 
कह यह शब्द का संकेतरूप समय का ग्रहण केवल व्यक्तियों में वतमान जाति- 
मात्र में ही होता है, ग्रर्थातु शब्द की शक्ति केवल जाति में ही है, जाति के आधार 
पर व्यक्ति का ज्ञान आक्षेप ( लक्षणा ) से होता है, ऐसा तोतात्तिक (भट्ट) नामक 
मीमांसकों का मत है । उनके मत में गो ले आओ, इत्यादि वाक्य से गोत्वादि जाति 


४३२ वैशेषिकसूत्रोपरकार: 


तदेतद्नुमानं बा शब्द एव था प्रसिद्धपद्सामानाधिकरण्यसामर्थ्याद्व्य- 
त्पादकः, उपमानविशेष एव वा, मधुपानकतृत्वस्य भ्रमरादिव्यक्त्यन्तरसाधर्म्य- 
स्योपनयात्‌ । 

समयश्र जातिमात्रे, व्यक्तराक्षेपत एवोपस्थितेरिति तोतातिकाः । 

(१ जाती व्यक्ती चोभय (त्र) शक्तिः किन्तु जात्यंशे ज्ञाता व्यक्त्यंशे 

स्वरूपसती प्रयोजिकेति प्राभाकराः । 

समयः शक्तिरेव “व्यक्त्थाकृतिजातयः पदार्थ: ( अ०२आप०२न्या८सू८६३ ) 
इति? ब्रद्धा:। गवादिपदानामियं गतिः, गुणकमोदिवाचकपदान7न्तु २ 
जातिव्यक्तो एवाथ इति मयूखे विपश्चितम्‌ ॥ २० ॥| 

इदानोमुददेशक्रमप्रोमे परत्वापरत्वे पररपरानुबद्धव्यवहारकारणतया | 
शिष्यबुद्धिवैशद्यार्थं संक्षेपाथञ्वकअन्येनाह-- | 
on 
विषयक श्रानयनादि त्रिया का शब्दज्ञान होता है, क्योंकि गोत्वादि जाति में ही 
शब्दशक्ति का ज्ञान गोत्वादि जाति में ज्ञान्दबोध में ही कारण है, क्योंकि सुपू 
` आदि विभक्ति की कामता आदि शाब्दज्ञान में स्वाश्रय वृत्तितासम्बन्ध से ही 
गोरूप प्रकृति के अर्थ की आकांक्षा है । व्यक्ति का ज्ञान तो लक्षणा से ही उत्तरकाळ 
में होता है । कमंता गो से रहती है, गोत्व में वतंमान कमंता होने से । आनयन 
(ले आना ) गोव्यक्ति में वतमान कर्मतावाला है, गोत्व में वर्तमान कमता होने 
से ऐसा भनुमात भी इसमें प्रमाण है ) । 

जाति तथा व्यक्ति दोनों में शब्द की शक्ति है, किन्तु जाति में शक्तिज्ञान 
होना ग्रावश्यक है, ब्यक्ति में स्वरूप से वतमान ही शक्ति व्यक्ति का बोध कराती 
है ऐसा प्राभाकर मीमांसकों का मत है। अर्थात्‌ गोत्वादि रूप जाति में गो पद 
की शक्ति है ऐसा ज्ञान गो पद से गोत्वरूप जाति का ज्ञान विशेष्यरूप से उक्त 
शाब्दबोध में समवायसम्बन्ध से गोत्व अथवा तादात्म्य सम्बन्ध से गौ नियामक 
होती है ऐसा उनका आशय है ) । 

समय ( सङ्केत ) का अर्थ शक्ति वह व्यक्ति, आकार तथा जाति दोनों में है, 
क्योंकि “व्यक्त्याक्ृति जातयः पदार्थः, व्यक्ति, आकार, जाति ये दीनों पद के 
अथं होते हैं ( अ. २ आ. २सू. ६३ ) न्यायसूत्र में प्राचीन नेयायिकों ने कहा है । 
किन्तु गो इत्यादि पदों में उक्त व्यवस्था है। गुण तथा कार्यवाचक पदों में जाति 
तथा व्यक्ति ही पद के अर्थ होते हैं ऐसा हमने मयूख ग्रन्थ मे स्पष्ट विस्तार किया 
है। क्योंकि गुणादिकों का आकार नहीं होता ॥ २० ॥ 

सांप्रत उद्दंशक्रम से प्राप्त परत्व तथा अपरत्व दोनों गुणों का परस्पर सम्बन्ध 
से व्यवहार के कारण होने से शिष्यों की बुद्धि में स्पष्ट प्रतीति होने के लिये तथा 
संक्षेप में वर्णन करने के लिये एक ही सुत्र में सुत्रकार दोनों का वर्णन करते हैं-- 


परत्वापरत्वोत्पत्ति: | ४३३ 


एकदिक्काभ्यामेककालाभ्यां सन्निकुष्रविप्रकृष्राभ्यां परमपरञ्च ॥२१॥ 
परमपरङ्चेति भावप्रधानो निदेशः । उत्पद्यत इति शेप: । यद्वा परमपर- 
व्स्चेति व्यवहार इति शेष: । इतिरध्याहाय्यम्‌ । एका दिग्‌ ययोम्तावेकदिकको, 
ताभ्यामेकदिक्काम्यां पिण्डाभ्यामित्यथः । तुल्यदेशावप्येकदिकं। भवतः न तु 
ताभ्यां परत्वापरत्वे उत्पद्यते व्यवहियेते वेत्यत उक्त सन्निकृष्टविप्रकृष्टाभ्यासिति । 
सन्निकपः नंयुक्तसंगेगाल्पत्वम , विप्रकपस्तद्‌ भूयस्त्वम्‌ , वद्वदभ्यासित्यथ 
एतेन समवायिकारणमुक्तम्‌। दिकपिण्डसंयोगम्त्वसमवायिकारणम्‌ , तथा 
हि प्राझमुखम्य पुरुषस्य प्राच्यबस्थितयोः पिण्डयोरेकस्मिन्‌ संयुक्तसंयांग मृ यस्त्व- 
मपरस्मिन संयुक्तसंयोगाल्पतरत्वञ्चापेक्ष्य परत्वमपरत्वञ्चोत्पद्यते, ( असमवा- 


पदपदाथ--एक दिक्काम्यां=एक दिशा मै रहनेवाले, एककालाभ्यांड्एक काल 
में रहने वाले, संनिकृष्टविप्र कृष्टाभ्थां = संनिहित तथा दूरस्थ, दोनो द्रव्यो से, परत्वं 
परत्व गुण, श्रपरत्वं च +-और अपरत्व गुण भी उत्पन्न होता है ॥ २१॥। 

भावाथ - एक दिशा मे वर्तमान तथा एक ही समय में वर्तमान, जो क्षण और 
काल से मंनिहित तथा दूर में वर्तमान हो, ऐसे दो द्रव्यो में क्रम ते शिक तथा 
कालिक परत्व (दूरता) तथा ज्येष्ठता रूप अपरत्व, एवं संनिहित होना तथा कनि- 
ष्ठता रूप देशिक एवं कालिक अपरत्व गुण उत्पन्न होते हैं॥ २१॥। 

उपस्कार--सूत्र में परं तथा अपरं यह दोनों उनके धर्मो के लिये सूत्रकार ने 
कहै हैं, जिससे परत्व तथा अपरत्व उत्पन्न होते हैं--ऐसा आकांक्षित पद का शेप 
कर श्र्थ करना । अथवा पर तथा अपर इत्याकारक व्यवहार होता है ऐसा शेष 
करना और 'इति:' इस प्रकार इस पद का अध्याहार करना । एक है दिशा जिन दो 
पिण्ड (द्रव्यों) की वे एक दिशा वाले, उन एक दिक्षा में वर्तमान दो पिडों (द्रब्यों) 
से यह एकदिक्काभ्यां शब्दका अर्थ है । समानदेशवाले भी एक दिशामें वर्तमान होते हैं, 
किन्तु उन दोनों में पर तथा अपर ऐसे दो ज्ञान उत्पन्न होते या उन दोनों में दूर 
है । पास है । यह ब्यवहार नहीं होता, इसलिये सूत्रकार ने 'संन्निकृष्टविप्रकृष्टाभ्यां 
संनिहित तथा दूर रहने वाले ऐसा विशेषण दिया है। उनमें संयुक्त संयोग सम्बन्ध 
की अल्पता (कम होना) तथा उसकी अधिकता यह दोनों क्रम से संनिहित होना, 
तथा विप्रकर्ष (दूर होना) अर्थ है । इन दोनों वाले पिण्डों (द्रव्यों) से यह अर्थ है । 
इससे पिण्ड (द्रव्य) समवायिकारण देशिक परत्व तथा अपरत्व गुणरूप कार्यका 
कहा गया और दिशा तथा पिण्ड का संयोग असमवायिकारण कहा गया । 
क्योंकि पूर्व दिशा के सम्मुख मुखवाले मनुष्य को पूर्व दिशा में वर्तमान दो पिण्डों 
(द्रब्यों) में से एकमें संयुक्तसंयोगरूप सम्बन्ध की अधिकता, ओर दूसरे में संयुक्त 
संयोग सम्बन्ध की अत्यन्त अल्पता (न्यूनता) की अपेक्षा कर क्रम से परत्व (दुरता) 
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यिकारणमुक्तम ) । सन्निकृष्टविप्रकृष्टाभ्यामिति,-विषयेण बिषयिणं प्रत्ययमु 
पलक्षयति । तथा चापेक्षाबुद्धेनिमित्तकारणत्वमुक्तम्‌ । एकदिगवस्थितयोरेव 
परत्वापरत्वे उत्पद्येते इति न सवंत्रोत्पत्तिः। एकस्येव द्रष्टुरपेक्षाबुद्धिः समु 
त्पद्यते इति न सवंथोत्पत्तिः । अपेक्षाबुद्धिनियमान्न सवदोत्पत्तिः। कारणशक्त- 
रुत्पन्नयो: प्रत्यक्षसिद्धत्वान्न परस्पराश्रयत्वम्‌ , अन्यथा हि नोत्ण्येयातां न वा 
प्रतीयेयातां, परस्परपेक्षायां हि दयोग्नुत्पत्तिरम्रतीतिश्च स्यात्‌, प्रतीयेते च 
वरत्वापरत्वे, प्रतोतिश्च तयो ्नोत्पत्तिमन्तरेणेति । 


एककालाभ्यामिति,-कालिकपरत्वापरत्वे अभिप्रत्य। तत्रेककालाभ्यामिति; 

प € विरपि he 
एको वर्तमानः कालो ययोयुवस्थविरपिण्डयोः तावेककालो ताभ्यामेकका राभ्या- 
मित्यथं:। सन्निकर्षोऽल्पतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वम्‌ । अत्रापि विपयेण 


तथा अपरत्व ( समीपता ) उत्पन्न होते हैं, (इससे असमवायिकारण कहा गया) 
और सूत्र के 'संनिकृष्ट-विप्रकृष्टाभ्यां' इस पद से संनिहितता तथा दुरस्थता रूप 
विषय से उनका विषयी ज्ञान सुचित होता है, ऐसा होने से अपेक्षाबुद्धि निमित्त 
कारण है यह कहा गया है। एक ही दिशा में वर्तमान दो पिण्डों में उक्त परत्व 
तथा अपरत्व गुण उत्पन्न होते हैं, इस कारण सर्व पिण्डों में उनकी उत्पत्ति 
नहीं हो सकती । और एक ही देखनेवाले को समीप हैं दूर है-- यह बुद्धि उत्पन्न 
होती है, अतः स्था उत्पत्ति नहीं हो सकती । तथा अपेक्षाबुद्धि का नियम होनेसे 
स॒वं समय परत्वा-परत्व गुण उत्पन्न न होंगे । (पूर्वोक्त) अपने-अपने कारण की शक्ति 
से उत्पन्न होने के कारण अर्थात्‌ अपने-अपने कारणों के अन्वय तथा व्यतिरेक से 
परत्व तथा अपरत्व की उत्पत्ति होने से दोनों की उत्पत्ति होती है--यह प्रत्यक्ष 
प्रमाण से सिद्ध होने से परत्व तथा भ्रपरत्व इन दोनों में परस्पर को आश्रव करते 
हैं-यह दोष न होगा । श्रन्यथा ऐसा न हो तो न परत्व की उत्पत्ति होगी न प्रतीति 
होगी, यदि परत्व अपरत्व की, अपरत्व परत्व की परस्पर में अपेक्षा करेंगे तो दोनों 
की उत्पत्ति एवं प्रतीति नहीं होगी, ओर धरतीति तो परत्व तथा अपरत्व की होती है, 
और उत्पत्ति के बिना उन दोनों की प्रतोति नहीं हो सकती। 'एककालाभ्यां' 
एक काल के यह सूत्र का पद कालिक परत्व तथा अपरत्व के अभिप्राय से 
है । उसमें 'एककालाभ्यां एक काल के इस पद का एक वर्तमान काल 
जिन दोनों युवा (तरुण) तथा स्थविर ( वृद्ध ) पिण्ड शरीरों का हो वे दोनों एक 
काल के उन दोनो' एक काल वाले शरीरों से यह अथं है। अति अल्प सूर्य क्रिया 
के अन्तरित (मध्यर्वात) जन्म होना यह सन्निकष शब्द का अर्थ है। यहां भी इस 
संनिकर्ष विषय से उस विषय का ज्ञान सूचित होता है । इससे युवा तथा वृद्ध के 
शरीर समवायि कारण हैं काल तथा पिण्ड-शरीर का संयोग असमवायिकारण 


देशिकपरत्वापरत्वनाश: ४३५ 


विषयिणीं बुद्धिमुपलक्षयति, तेन युवस्थविरपिण्डौ समवायिकारणे, कालपिण्ड- 
संयोगञ्चासमवायिकारणमू, अ ल्पतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वबुद्धिरपरत्वे 
बहुतरतपनपरिस्पन्दान्तरितजन्मत्वबुद्धि: परत्वे निमित्तकारणम्‌ । एते च परत्वा- 
परत्वे अनियतदिग्देशयोरपि पिण्डयो रुत्यद्येते । 

तत्र देशिकपरत्वापरत्वयोः सप्नधा विनाशः | उत्पादस्तु युगपदेव दयोर- 
न्यथाऽन्योन्याश्रयः स्यात्‌ ¦ अपेक्षाबुद्धिनाञ्चात्‌ १, संयोगस्यासमवायिकारणस्य 
नाशात्‌ २, द्रव्यस्य च समवायिकारणस्य नाशात्‌ ३, निमित्तासमवायिकारः 
णयोनोशात ४, निमित्तसमवायिकारणयोर्नाशात्‌ ५, समवाव्यसमवायिकारण- 
योनौशात्‌ ६, निमित्तनाशासमवायिकारणनादसमवाथिकारणनाशेम्यः ७ । 

तत्रापेक्षाबुद्धिनाशात्‌ तावत-परत्वोत्पत्तिः परत्वसासान्यज्गानं ततोऽपेक्षा- 
बुद्धिविनाशस्तद्रिनाशात्‌ परत्ववि शिष्टद्रव्यज्ञानकाळे परत्वनाशः, ठिस्वनाशव- 
देव सवमूहनीयम । 

अपमवायिकारणनाशाद्पि, तद्‌ यथा-यदैवापेक्षाबुद्धिस्तदेव परत्वाधारे 


होता है, अति-न्यून सूर्याक्रिया के मध्यर्वात जन्म होने का ज्ञान अपरत्व 
(कनिष्ठ) बुद्धि में निमित्त कारण है तथा अति अधिक सूर्य क्रिया के मध्यवति काल 
में जन्म होना-यह ज्ञान परत्व (ज्येष्ठ) बुद्धि में निमित्त कारण है। यह दोनों 
कालिक परत्व तथा अपरत्व ज्ञान अर्थात्‌ ज्येष्ठ कनिष्ठ अवस्था का ज्ञान अनियत 
दिशा देश में रहने वाले भी युवा तथा वृद्ध पुरुष के शरीर में उत्पन्न होते हैं। 

उसमें देशिक परत्व तथा अपरत्व दो गुणों का नाश सात प्रकार से होता है । 
किन्तु उत्पत्ति दोनो की एक ही समय में होती है, अन्यथा अच्योन्याश्रय दोष हो 
जायगा । सात प्रकार के नाश इस प्रकार हैँ-(१) केवल अपेक्षाबुद्धि के नाश से,(२) 
संयोग रूप अ्रसमवायि कारण के नाश से, (३) समवायि कारण रूप द्रव्य के नाश 
से, (४) निमित्त तथा असमवायिकारण दोनो के नाश से, (५) निमित्त तथा 
समवायिकारण दोनों के नाश से, (६) समवायि, तथा असमवायिकारण दो के 
नाश से (७) निमित्त, समवायि, तथा असमवायि कारण तीनों के नाश से परत्व 
तथा अपरत्व का नाश ! 

उनमें से श्रपेक्षाबुद्धि के नाश से परत्व का नाश इस प्रकार होता है--परत्व 
गुण की उत्पत्ति परत्व सामान्य का ज्ञान, प्चात्‌ अपेक्षाबुद्धि का नाश और 
विनाश से परत्व गुण युक्त द्रव्य ज्ञान के समय में परत्व गुण का नाश, द्वित्वसंख्या 
के नाश के समान ओर सब प्रक्रिया जानना । 

असमवायि कारण के नाश से भी परत्व का नाश इस प्रकार होता है-जेसे जिसी 
समय अपेक्षाबुद्धि होती है उसी समय परत्व गुण के आश्रय पिण्ड (द्रव्य) में क्रिया 
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{पण्डे कर्म । ततो यदैव परत्वोत्पत्तिस्तदैव दिक्‌पिण्डविभागस्ततो यदा परत्वसा- 
मान्यज्ञानं तदा दिकपिण्डसंयोगनाशः। ततः सामान्यज्ञानादपेक्षाबुद्धिनाशस्तदैव 
दिकपिण्डसंयोगनाशात्‌ षरत्वापरत्वयोर्नाशः । तत्र चापेक्षाबुद्धिनाशस्य परत्व 
नाशसमकाळत्वाञ्न तन्नाशकत्वम्‌ । नन्वसमवायिकारणानाशादपि गुणनाझे 
आत्ममनःसंयोगनाशादपि संस्कारादृष्टादोनां विनाशे बहु व्याकुल स्यादिति 
चेन्न, विप्रकृष्टत्वेन परत्वस्य व्यापनात्‌ परत्वाधारस्यान्यत्र गमने विप्रकर्ष भावात्‌, 
परत्वनिवृत्तिरावश्यकी । न च तदा नाशकान्तरभस्तीत्यन्यथाऽनुपपत्त्या संयो- 
गनाश एव नाशकः कल्प्यते, संस्कारादृष्टादेः का्यस्य स्मृतिसुखादेश्चिरेणापि 
दर्शनान्न तन्नाशकल्पना । उपलक्षणङ्चेतत्‌ अबभेद्टश्च तददेशसंयोगनाशार्दाप 
परत्वापरत्वे विनश्यतः, युक्तस्तुल्यत्वात्‌ | 

समवबायिकारणनाशादांप कचित्‌ परत्वनाशः । तथाहि-यदा पिण्डावयवे 
समुत्पन्नेन क्मणाऽबयबान्तरा द्विभागस्तदैवापेक्षाबुद्धि) विभागात्‌ (पण्डारनम कर्शणाऽवयवान्तरा द्विभागस्तदैवापेक्षाबुद्धिः, विभागात्‌ पिण्डारम्भ- 


होकर जिसी समय परत्व गुण को उत्पत्ति होती है उसी समय दिशा तथा पिण्ड 
का परस्पर विभाग होता है, इसके पश्चात्‌ जिस काल में परत्व जाति का ज्ञान 
होता है उस समय दिशा शोर द्रव्य का संयोग नष्ट होता है । पश्चातु उक्त सामान्य 
ज्ञान से अपेक्षाबुद्धि का नाश जिस समय होता है उसी समय दिशा तथा द्रव्य के 
संयोग के नाश से परत्व तथा अपरत्व गुणों का नाश होता है । उसमें अपेक्षा बुद्धि 
का नाश परत्व गुण के नाश के काल में होने से परत्व तथा अपरत्व का नाशक 
नहीं हो सकता । असमवायि कारण के नाश से भी गुण का नाश हो तो आत्मा 
तथा मन के संयोग के नाश से भी भावना संस्कार तथा अरष्टादियों का नाश होने 
से बहुत ही गड़बड़ अव्यवस्था हो जायगी, अर्थात्‌ प्राणी की मृत्यु हो जायगी, ऐसी 
पूर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि विप्रकषं ( दूरता) से परत्व की व्याप्ति है । 
यदि परत्वाश्रय द्रव्य दूसरे स्थान में गमन करे तो विप्रकपं (हरता) न रहने से 
परत्व की निवृत्ति होना आवश्यक है। और उस समय उसका दूसरा कोई नाझ 
करने वाला नहीं है। इस फारण नाश के न बन सकने से संयोग का नाश ही नाशक 
है यह कल्पना की जाती है, और भावना संस्कार तथा अरृष्टादिकों के स्मरण तथा 
सुखःदूख आदि कार्य तो विलम्ब से कालान्तर में देखने में आते हैं । अतः उनका नाश 
न होने के कारण प्राणी पर मृत्यु नहीं हो सकेगा । 

तीसरा-कहीं केवल समवायि करण द्रव्य के नाश से भी परत्व का नाश होता 
है, वह इस प्रकार कि--जिस समय पिण्ड ( द्रब्य ) के अवयव में उत्पन्न भई 
क्रिया से दूसरे अवयव से विभाग होता है, उसी समय अपेक्षा वुद्धि होती है, 
विभाग से उस द्रव्य को उत्पादक पूर्व संयोग का नाश, तथा परत्व गुणको उत्पत्ति 


देशिकपरत्वापरत्वनाशः ४३७ 


कसयोगनाशः परत्वोत्पत्तिः, अग्निमक्षणे संयोगनाशाद्‌ द्रव्यनाशः परत्व- 
सामान्यज्ञानं, द्रव्यनाझात्‌ परत्वनाशोऽपेक्षाबुद्धिनाशञ्च सामान्यज्ञानात्‌ । 
तथा च यौगपद्यान्नापेक्षाबुद्धिनाशात्‌ परत्वनाश इति । 

कचिद्‌ द्रव्यनाशापेक्षाबुद्धिनाशाभ्यां परत्वनाशः । तद्यथा-पिण्डाबयवे 
कमो पेक्षाबुदेरुत्पादस्ततोऽवयवान्तरविभागः परत्वोत्पत्तित्व, तत आरम्भ- 
कसंयोगनाशसामान्यज्ञाने ततो द्रव्यनाशापेक्षाबुद्धिनाशौ ततश्च परत्व 
नाशः । 

कचिद्‌ द्रव्यस्य संयोगस्य च नाशाभ्यां परत्वनाशः, तद्‌ यथा यदा द्रव्या- 
बयवविभागस्तदैच पिण्डकमोपेक्षाबुद्धथो रुत्पादस्तदनन्तरमवयबसंयोगनाश- 
दिक्‌पिण्डविभागपरत्वोत्पत्तयः। ततो द्रव्यनाशदिक्‌पिण्डसंयोगनाशपरत्वसा- 
मान्यबुद्धयः। ततो द्रव्यनाशदिकपिण्डसंयोगनाशाभ्यां परत्वनाशः सामान्य 
बुद्धरपेक्षाबुद्धिनाश इति । 


होती है, आगे के क्षण में पूर्व संयोग नाश से द्रव्य का नाश और परत्व सामान्य 
का ज्ञान होता है, द्रव्य के नाश से परत्व गुण का नाश और उक्त सामान्य ज्ञान से 
अपेक्षा बुद्धि का भी नाश होता है, ऐसा होने से एक काल होने के कारण अपेक्षा 
बुद्धि के नाश से परत्य का नाश नहीं हो सकता, इस प्रकार केवल द्रव्य रूप 
समवायि कारण के नाश से परत्व नाश की प्रक्रिया है । 

चतुर्थ-कहीं पर द्रव्य का नाश, तथा अपेक्षा बुद्धि का नाश दोनों से परत्व का 
नाश होता है, वह है जेसे--पिण्ड ( द्रव्य ) के अवयव में क्रिया तथा अपेक्षा 
बुद्धि दोनों की उत्पत्ति के अनन्तर दूसरे अवयवों से विभाग तथा परत्व गुण की 
उत्पत्ति भी होती है, पश्चात्‌ द्रव्य का उत्पादक पूर्व संयोग का नाश, एवं परत्ब 
सामान्य ज्ञान ये दोनों होते हैं, भ्रोर उसके पश्चात्‌ द्रव्य का नाश तथा अपेक्षा बुद्धि 
का नाश दोनों होते हैं, इन दोनों से पश्चात्‌ परत्व का नाश होता है । 

पांचवा-कहीं द्रव्य रूप समवायि कारण तथा संयोग रूप असमवायि कारण इन 
दोनों के नाश से परत्व का नाश होता है। वह है जेसे--जिस समय द्रव्य के अवयवों 
का परस्पर विभाग होता है उसी समय द्रव्य में क्रिया तथा अपेक्षाबुद्धि इन दोनो' 
की उत्पत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ भ्रवयवों के पूर्व संयोग का नाश, दिशा और 
पिण्ड ( द्रव्य ) का परस्पर विभाग एवं परत्वगुण को उत्पत्ति होती है, इसके पश्चात्‌ 
द्रव्य का नाश, तथा दिशा और द्रव्य के संयोग का नाश तथा परत्व सामान्य का 
ज्ञान होता है, उससे द्रव्य का नाश, तथा दिशा और द्रव्य के संयोग का नाश इन 
दोनों से परत्व का नाश होता है, और उक्त सामान्य ज्ञान से अपेक्षा बुद्धि का 

नाश होता है । 


४३८ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


कचित्‌ संयोगनाशापेक्षाबुद्धिनाशाभ्यां परत्वनाशः, तद्यथा-परत्वोत्पत्तिपि- 
ण्डकर्मणो सामान्यज्ञानविभागौ अपेक्षाबुद्धिनाशदिक्पिण्डसंयोगनाशी ततः 
परत्वनाशः । | 
कचित्‌ समवाय्यसमवारिनिमित्तनाशेभ्यः, तद्यथा-परत्वोत्पत्तिपिण्डा- 
बयवविभागपिण्डकर्माणि युगपत्‌, तदनन्तरं परत्वसामान्यज्ञानावयवसंयोग- 
नाशदिकिपिण्डविभागा. तदनन्तरमपेक्षाबुद्धिनाशद्रव्यनाशदिक्पिण्डसंयोग- 
नाहोभ्यो युगपदुत्पन्नेभ्यः परत्वस्यापरत्वस्य वा दैशिकस्य नाशः । 
काळक़तयोस्तु परत्वापरत्वयोरसमवायिकारणनाशाधीनो नाशो नास्ति, 
दैशिकयोर्दिक्पिण्डसंयोगनाशे सब्निकर्षविप्रकषनाशों यथा न तथा कालिक- 
. योरिति, तयोः समवायिकारणनाशादपेक्षाबुद्धिनाशात्‌ द्वाभ्यान्नेति त्रयः पक्षाः 
पूबवदूहनीया: ॥ २१॥ 
ननम” 
छठा-कहीं संयोग असमवायि कारण तथा निमित्त कारण अपेक्षा बुद्धि इन दोनों के 
नाहो से परत्व का नाश, वह है जैसे--परत्व गुण की उत्पत्ति, तथा पिण्ड से 
क्रिया, सामान्य ज्ञान तथा विभाग अपेक्षा बुद्धि का नाश तथा दिशा और द्रव्य के 
संयोग का नाश और दोनों से परत्व गुण का नाश । 
सातवां--कहीं समवायि, असमवायि तथा निमित्त कारणों के नाशों से परत्व गुण 
का नाश होता है। वह है जैसे परत्वगुण की उत्पत्ति, पिण्ड के अवयवो का 
विभाग और पिण्ड में क्रिया, यह सब एक काल में होने क पश्चात्‌ परत्वत्व 
सामान्य का ज्ञान, पूर्व अवयव संयोग का नाश तथा दिशा ओर द्रव्य का विभाग 
क्रम से होते हैं, इसके पश्चात्‌ एक काल में उत्पन्न अपेक्षा बुद्धि का नाश, द्रव्य 
का नाश, तथा दिशा और पिण्ड के संयोग का नाश इन तीनों से दशक वरत्व तथा 
अपरत्व गुण का नाश होता है। 
किन्तु काळ से होने वाळे कारिक परत्व तथा अपरत्व इन दोनो का संयोग 
रूप असमवायिकरण के नाश के अधीन नाश नहीं होता, क्योंकि जिस प्रकार 
दशिक परत्व तथा अपरत्व के नाश होने में दिशा तथा द्रव्य का संयोग नष्ट होने 
पर संनिकर्षं ( सांनिघ्य ) तथा विप्रकर्ष ( दूरता ) का नाश होता है, वसे कालिक 
परत्व तथा श्रपरत्व में नहीं होता, इस कारण कालिक परत्व तथा अपरत्व दोनों 
गुणों का नाश केवल द्रव्य ( शरीर ) के नाश, तथा केवल अपेक्षा बुद्धि रूप 
. निमित्तकारण के नाश, तथा दोनों से मिलकर-ऐसे तीन ही प्रकार से कालिक परत्व 
तथा अपरत्व का नाश होता है, जिसकी देशिक परत्व तथा अपरत्व के नाश के 
समान प्रक्रिया स्वयं जान लेनी चाहिये ॥ २१॥ 


परत्वापरत्वयोस्तद भाव: ४३९ 


कालिकपरत्वापरत्वे प्रति विशेषमाह-- 
कारणपरत्दात्‌ कारणापरत्वाञ्च ॥ २२ ॥ 


परत्वापरत्वयोः कारणं काळम्तस्ट परत्वापरत्वे परत्वासमवायिकारणकाल- 
संयोगोऽपरत्वासमचायिकारणक्राळसंरोगश्च ळक्षणयोक्तः, अन्यथाऽनन्वयापत्तेः, 
न हि परत्वापरत्वाभ्यामेव परत्वापरत्वे उत्पद्येते । तस्मात्‌ परत्वापरत्वपद योस्त- 
दुत्पादककाळसंयो गावर्था लक्षणया ॥ २२ ॥ 
ननु परत्वेऽपि परत्वमपरत्वेऽप्यपरर्‍्वं किं न स्यादित्यत आह-- 
परत्वापरत्वयो: परत्वापरत्वा आवोऽणुत्वमहत्वाभ्यां व्याख्यातः ॥२३॥ 
कर्मभिः कर्माणि ॥ २४ ॥ गणेगुंगा: ॥ २५ ॥ 
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कालिक परत्व तथा अपरत्व गुण में सूत्रकार विशेष कहते हैं--- 
पद्पदाथ--कारणपरत्वात्‌=्=काल संयग रूप कारण के परत्व से, कारणा- 
परत्वात्‌ च > ओर उक्त कारण के अपरत्व से भी ( कालिक परत्व तथा अपरत्व 
गुण होते हैं ) ॥ २२ ॥ 

भाबार्थ-काल के परत्व तथा अपरत्व के कारण भी कालिक परत्व 
(ज्येष्ठता) तथा कालिक अपरत्व (कनिष्ठता ) होती है ॥। २२॥ 

उपस्कार--परत्व तथा अपरत्व गुण दोनों का कारण होता है । काल नामक 
द्रव्य उसकी परत्वता तथा अपरत्वता इन दोनों पदों से सूत्र में लक्षणावृत्ति से परत्व 
गुण का श्रसमवायि करण कालसंयोग, तथा अपरत्व गुण कार्य का असमवायि- 
करण काल संयोग कहा है, नहीं तो सूत्र में अन्वय न बनेगा, क्योंकि परत्व तथा 
अपरत्व से ही परत्व तथा अपरत्व की उत्पत्ति नहीं होती, तस्मात्‌ सूत्र में परत्व 
तथा अपरत्व इन दोनों पदों का परत्व तथा अपरत्व गुण कार्यों के उत्पन्न करने 
वाले काल पिण्ड संयोग रूप अथ लक्षणा वृत्ति से जानना ॥ २२ ॥ 

“एक परत्व गुण में दूसरा परत्व तथा एक अपरत्व में दूसरा अ्रपरत्व गुण क्यों 
न होगा ?” इस शंका के समाधानां सूत्रकार कहते है-- 

पद्पढाथे--परत्व तथा अपरत्व में, परत्वापरत्वाभावः = परत्व अपरत्व गुण 
का अभाव, अणुत्वमहत्त्वाभ्यांन्अणु तथा महत्परिमाणों से, व्याख्यातः = व्याख्यान 
किया गया ॥ २३ ।! कर्मभिः = रमो से, कर्माणि = कर्मपदाथं ॥ २४॥ गुणे =गुशों 
से, गुणाः = गुणपदार्थ व्याख्यात हो गये ॥ २५॥ 


© ०५ 
सावाथ--एक अणु परिमाण में दुसरा अणुपरिमाण, तथा एक महत्परिमाण 
में दूसरा महत्परिमाण जसे नहीं रहता उसी प्रकार एक परत्व तथा अपरत्व गुण 


४४० वैहोषिकसूत्रोपस्कारः 


एतानि सूत्राणि पूवमेब व्याकृतकल्पानि नेह व्याक्रियन्ते ॥ २३-२५ ॥ 

परत्वापर्त्वादीनां मूत्तमात्रसमवेतत्वमुक्तं ज्ञानसुखादी नाब्चात्मसमवेत- 
त्म्‌ । तत्र समवाय एव क इति शिष्यजिज्ञासामनुरुध्य बुद्धेरुद्देशक्रमप्राप्ताया 
अपि लङ्गनात्‌ समवायपरीक्षामाह -- 

इहेदमिति यतः कार्यकारणयोः स समवायः ॥ २६ ॥ 

क्यं ='रणयोरित्युपलक्षणम्‌ , अकायकारणयोरित्यपि द्रष्टव्यम्‌ । तदुक्त 
पदार्थप्रदेशाख्ये प्रकरणे- “अयुतसिद्धानामाधाय्यीधःरभूतानां यः सम्बन्ध 
इहेतिप्रत्ययहेतु: स समवायः? इति । असम्बद्धयोरविद्यमानत्वमयु्तसद्धिः, 
इह कुण्डे दधि इह कुण्डे बदराणीतिवत्‌ इह तन्तुषु पट इह वीगणेपु कट इह 
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में क्रम से दूसरा परत्व तथा अपरत्व गुण नहीं रहता, क्म पदार्थ कमंवान तथा 
गुण पदार्थ गुणवान नहीं होते इत्यादि पूर्वोक्त सम्पूण जान लेना चाहिये ॥२३-२५॥ 

उपस्कार--ये तीनों सूत्र पूवं ग्रन्थ में ही ब्याख्या किये समान स्पष्ट अथ बोधक 
हैं। अतः इनकी यहां व्याख्या नहीं की जाती है॥ २३-२५ ॥ 

परत्व तथा अपरत्व आदि गुण मृत द्रव्यों में, तथा ज्ञान सुख आदि विशेष 
गुण आत्मा में समवाय सम्बन्ध से रहते हैं-ऐसा कह चुके हैं, उसमें समवाय सम्बन्ध 
ही का क्या स्वरूप है-इस शिष्य की जिज्ञासा के अनुरोध से यद्यपि बुद्धि गुणका 
उद्देश क्रम से निरूपण करना उचित है तथापि उसके उल्लंघन कर समवाय की 
परीक्षा करते हुए सुत्रकार कहते हैँ-- 

पदपदार्थ--इह = यहां, इदं = यह है, इति = इस प्रकार, कार्यकारणयोः = 
कायं तथा कारण में, सः = वह, समवायः = समवाय नामक सम्बन्ध है ।।२६। 

भावाथं-जिससे इस कुण्डी में दही है इत्यादि विशिष्ट प्रतीति के समान 
इन तम्तुओं में पट है, इत्यादि विशिष्ट ज्ञान भी होता है, उसमें दृष्टान्त में विशेषण 
कुण्डी तथा दही रूप विशेष्य का जिस प्रकार संयोग सम्बन्ध विषय है उसी प्रकार 
तन्तुओं में पट है यह भी विशिष्ट ज्ञान होने के कारण उसमें भी कोई सम्बन्ध 
मानना पड़ेगा, जो संयोग तथा स्वरूपादि सम्बन्ध न हो सकने से समवाय ही 
सम्बन्ध है यह सिद्ध होता है ॥ २६ ॥ 

उपस्कार- सुत्र में 'कार्यकारणयोः' यह पद कार्य कारण से भिन्नोंका भी 
समवाय होता है इसका सूचक है। अतः पदार्थ प्रदेश ( उद्देश ) नामक प्रशस्त- 
पाद आष्यके प्रकरण में-'अयुतसिद्धानामाधार्याधारभूतानां यः सम्बन्धः इहेति प्रत्यय- 
हेतु: स समवायः’ अर्थात्‌ युतसिद्धि से रहित आश्रय तथा आश्रित रूप पदार्थो का जो 
इह = इसमें, इस प्रतीति का कारण होता है वह समवाय होता है ऐसा कहा है। 
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द्रव्ये गुणकर्माणि इह गवि गोत्वम्‌ इदा55त्मनि ज्ञानम्‌ इहाइ्डकाशे शब्द 
. इतीहबुद्धिरुत्पद्यमाना न विना सम्बन्धमुत्पत्तमहति तेनानुमीयतेऽस्ति कश्चित्‌ 
सम्बन्धः! न चासौ संयोग एव, अन्यतरकमोदीनां तदुत्यादकान'म भावात 
विभागपरय्यवसानाभावाच्च सम्बन्धिनामयुतसिद्धत्वाच्च जियताधिकरणत- 
येवोज्ञेयत्वात्‌ अप्रत्यक्षत्वादेकत्वान्नित्यव्वाच्च । नन्वेकश्चेत्‌ समवायस्तदा द्रव्य- 
त्वादीनां सङ्करप्रसङ्ग:, कमेत्वादिसमवायस्य द्रव्ये सम्भवात्‌। मेवम्‌ , आधारा- 
धेयनियमादेवासङ्करात्‌ । यद्यपि य एव द्रव्यववसमवाय: स एव गुणत्वकम- 
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सम्बद्ध न होने वाले दो पदार्थो की अविद्यमानता, श्रर्थात्‌ पृथक्‌ होकर न रहना 
अयुतसिद्धि कहाती हैं ( वह जिस प्रकार व्यापक दो पदार्थों में नहीं होती यह 
'युलसिध्यभावात्‌' इस सूत्र में कह चूके हैं। ) इस कुण्डी में दही है, इस कुंडी में 
बर के फल है” इन प्रतीतियों के समान, ' इन तन्तुओं में पट है, इन वीरण 
( सरइयों ) में कट ( चटाई ) है, इस द्रव्य में गुण तथा कमं हैं, इस गौ में गोत्व 
हे, इस आत्मा में ज्ञान है, इस आकाश में शब्द है इस प्रकार उत्पन्न होने वाला 
'दृह' यहां ऐसा ज्ञान विना सम्बन्ध के उत्पन्न नहीं हो सकता । इससे तन्तुं में पट 
हे ऐसा विशिष्ट ज्ञान विशेषण तन्तु तथा विशेष्य ( पट ) इन दोनों के किसी 
सम्बन्ध को विषय करता है, विशिष्ट ज्ञान होने से, इस कुण्डी में दही है-इस विशिष्ट 
ज्ञान के समान-इस अनुमान से संयोगादि सम्बन्ध का बाध होने के कारण कोई 
सम्बन्ध मानना पड़ेगा जो परिशेष से समवाय सम्बन्ध सिद्ध होता है, क्योंकि यह 
दो में से एक अथवा दोनों की क्रिया आदि संयोग सम्बन्ध के उत्पादकों का अभाव 
होने के कारण संयोग ही सम्बन्ध हैं यह नहीं हो सकता, तथा इस सम्बन्ध का 
संयोग सम्बन्ध के समान विभाग में पर्यवसान ( समाप्ति) नहीं होती है, तथा 
समवाय के मम्बन्धी संयोग के सम्बन्धियों के समान युतसिद्ध ( पथक्‌ सिद्ध ) भी 
नहीं होते । अभेद रूप तादात्म्य सम्बन्ध भी उक्तानुमान का विषय नहीं हो सकता । 
इस आशय से शंकरमिश्र चतुर्थ हेतु देते हुए कहते हैं कि नियत आश्रय रूप ही से 
यह जाना भी जाता है । ( अर्थात्‌ अभेद सम्बन्ध मानने से शुक्ल वर्ण और पट के 
एक ही पदार्थ होने से 'पटः-पटः' इस प्रयोग के समान “शुक्ल: पट: यह्‌ भी प्रयोग 
न होगा । तथा प्रत्यक्ष न होने, एवं एक होने तथा नित्य होने से भी ( उक्तानु- 
मान में संयोग सम्बन्ध विषय नहीं हो सकता ) । “यदि समवाय सम्बन्ध एक हो 
तो द्रब्यत्वादिकों के समवाय के समान कर्मत्व गुणत्व आदिको का भी समवाय _ 
द्रव्यों में होने से सांकर्यं दोष आ जायगा” पूर्वपक्षी यहां ऐसी शंका नहीं कर 
सकता, आश्रयाश्रितभाव का नियम होने से उक्त सांकय दोष नहीं होगा । यद्यपि 
जो ही द्रव्यत्व जाति का समवाय है बही गुणत्व कमत्व आदिकों का भी समवाय 
है, तथापि उनका द्रव्य पदार्थ आश्रय नहीं है, क्योंकि द्रव्य पदार्थों में गुणत्व तथा 
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त्वादीनामपि, तथापि चैषां न द्रव्यमाधारस्तत्र तेषामप्रतीतेः द्रव्येष्वेव दव्यत्वं 
प्रतोयत गुणेष्वेच गुणत्वं कसस्वेव कमंत्वं नत्वन्यत्रेत्वन्वयव्यतिरेकदशनादेव 
नियमः, यथा ङुण्डदध्नोः संयोगविशेषेऽपि कुण्डमेवाधारो न दृधीत्वाश्रयाश्र- 
यिभावनियमस्तथा व्यङ्गथव्यञजकशक्तिभेदादेवात्रापि नियम उपपत्स्यते, न 
हि द्रव्येण द्रव्यत्ववत्‌ कमत्वाद्यप्य भिव्यञ्यते । तदुक्तम-- 

“संविदेव हि भगवती वस्तूपगसे नः शरणम्‌” इति । 

न ह्याधारत्व प्रति विपरीता संचिदम्ति, न हि भवति द्रव्यं कर्मेति, न वा 
भवति पटे तन्तव इति । एतेन वायौ रूपसमवायेऽपि वायौ रूपमित्याधारता 
न वायोः प्रतोयते । तस्मात्‌ खभावशकिरेव सवेत्र नियामिका | स चायं नित्य 
अकारणकत्वात्‌ । भावानां हि शमवायिकारणादुत्त्तिनियमः, तदनुरुद्ध च 

न त त त ती 
कमंत्व जाति की प्रतीति नहीं होती, पृथिवी आदि नौ द्रव्य पदार्थों में ही द्रव्य है, 
द्रव्य है. इस प्रकार अनुगत बुद्धि साधक द्रव्यत्व-जाति का ज्ञान होता है, इसी प्रकार 
रूपादि चतुविशति गुणों में ही गुणत्व जाति, उत्क्षेपणादि पाँच कर्मों में ही कर्मत्व 
जाति की प्रतोति होती है, अन्य द्रव्यादिको में नहीं होती--इस प्रकार अन्वय तथा 
व्यतिरेक के दर्शन से ही नियम है । जिस प्रकार कुंडी में दही है इस प्रतीति में कुंडी 
तथा दही का संयोग सम्बन्ध समान होने पर भी कंडी ही आश्रय होती है ्रौर 
दही ही आश्रित होता है यह नियम है उसी प्रकार व्यंग्य ( प्रगट करने योग्य ) 
तथा व्यंजक ( प्रगट करने वाला ) इनदो शक्तियों के भेद से ही प्रकृत में भी 
नियम हो सकता है, क्योंकि द्रव्य से द्रव्यत्व जाति के समान कर्मत्व गुणत्व आद 
जातियों की अभिव्यक्ति नहीं होतो, इसी से वृद्धोंने कहा है--'संविदेव =अनुभव 
ही, हि = जिस कारण, भगवतीन्शक्ति, वस्तूपगमे = पदार्थ के मानने में न:=हमको, 
शरणमु = शरण ( प्रमाण ) है इति = ऐसा ॥ क्योंकि आधारता के विषय में 
विपरीत अनुभव नहीं होता, कारण यह कि द्रव्य करिया है ऐसा कर्मत्व जाति का 
द्रव्य में विपरीत आश्रय ज्ञान, तथा पट में तन्तु हैं ऐसा तन्तुओ' की पट में आधा- 
रता का विपरीत ज्ञान भी नहीं होता । इसी कथन से समवाय के एक होने के 
कारण वायु में स्पशे-समवाय के समान रूप का समवाय रहने पर भी, वायु मे 
रूप है ऐसी रूपगुण की विपरीत आश्रयता प्रतीत नहीं होती--यह जान लेना 
चाहिये । इस कारण स्वभाव की शक्ति(सामर्थ्यं) ही सर्वत्र प्रतीति होने में नियामिका 
(नियम के कारण) है यह सिद्ध होता है? वह यह समवाय सम्बन्ध रूप पदार्थ कारण 
रहित होने से नित्य है, क्योंकि भाव पदार्थो का सवंत्र समवायि कारण से उत्पन्न 
होने का नियम है, उसके अनुरोध से असमवायि तथा निमित्त कारेण भी भाव कार्य 
में अवश्य होते हैं, ऐसा नियम होने से समवाय सम्बन्ध का जो समवायिकारण होगा 
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निमित्तासमवायिनी, तथाच समवाएस्य समवायिकारणं यत्‌ स्यात्‌ तत्‌ समवा- 
यान्तरेण तेनंव समवायेन वा? न तावदाद्यः, अनवस्थापातात्‌। न द्वितीयः, 
न हिस एव समवायः स्वेनेब समवेत: सम्भवतीत्यात्माश्रयात्‌ । तन्तुषु 
पटसमवायः पटे रूपसमवाय इति प्रतीति: कथमिति चेत्‌ स्वरूपसम्बन्धेन, 
समवायान्तराङ्गाकारेऽनवस्थापातात्‌। तर्ही पररूपमित्सपौहप्रत्ययः स्वरूपः 
सम्बन्धेनेच स्यान्‌ किं समवायेनेति चेन्न, तत्रातिरिक्तिश्म्बन्वे बाधकाभावात्‌ । 
तहीँह भूतळे घटाभाव इत्यत्रापि समवायः सम्बन्धान्तर ब! स्यादिति चेन्न, 
स्वरूपसम्बन्धेयैव तदुपपत्तेः, अन्यथा घटात्यन्ताभादान्योन्णभावयोनित्ययो- 
रनेकसमवेतयोः सामान्यत्वापत्तेः । प्रध्वंसस्य च समवेतकाय्यत्वेन विनाशि- 
त्वापत्तेः, प्रागभावस्य च समवेतानुतपन्नत््वेनाविनाशित्वापत्तश्च । न च 
भावत्वं तत्र तन्त्रम , भावत्वस्यापाद्यत्वात्‌ । 
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वह क्या है दूसरे समवाय सम्बन्ध से होगा अथवा उसी समवाय से । उस समवाय 
का दूसरा समवाय उसका भी दूसरा समवाय इस प्रकार अनवस्था दोष आने से 
प्रथम पक्ष नहीं हो सकता। उसी समवाय से- यह दुसरा पक्ष भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि वही समवाय सम्बन्ध अपने ही से समवेत है यह भावना भी आत्माश्रय दोष 
आने के कारण असंगत है। यदि ऐसा है तो तन्तुओं में पढ का समवाय है, पट में 
रूप का समवाय है! यह ज्ञान कसे होता है” ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो स्वरूप सम्बन्ध 
से यह ज्ञान होता है, क्‍योंकि दूसरा समवाय मानने से पूर्व प्रदशित प्रकार से अन- 
वस्था दोष आ जायगा । यदि ऐसा है तो प्रस्तुत में यहां (पट में) पर भी पट का 
रूप हैं इस प्रकार का 'इह 'प्रत्यय: यहाँ है--यह ज्ञान भी स्वरूप सम्बन्ध से होता 
है। ऐसा मान लेंगे तो समवाय सम्बन्ध रूप अतिरिक्त पदार्थ मानने की क्या 
आवश्यकता है--पूर्वपक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि वहां अतिरिक्त 
सम्बन्ध समवाय नामक मानने में कोई बाधक नहीं है । (यह बाधक न होना) 
स्वरूप सस्बन्थों के अनन्त स्वरूप होनेके कारण उन्हे सम्बन्ध मानने को अपेक्षा 
एक समवाय सम्बन्ध मानने में लाघव है--इसकी भी सुचना छरता है यह जानना 
चाहिये। यदि ऐसा है तो 'इस भूतल में घट नहीं है' इस प्रतीति में भी समवाय 
अथवा उससे भिन्न कोई दूसरा सम्बन्ध मानना पड़ेगा । ऐसी शंका पूर्वपक्षी नहीं 
कर सकता, क्योंकि उक्त प्रतीति का स्वरूप सम्बन्ध से ही निर्वाह हो सकता है । 
ऐसा न माने तो घटका अत्यन्ताभाव एवं घट का अन्योन्याभाव जो दोनों नित्य 
तथा अनेक में समवेत हैं, उनमें जाति पदार्थ का लक्षण आने से वे दोनों जाति- 
पदाथ हो जायंगे । और ध्वंसहप अभाव भी कारण में समवेत कार्य होने से नाश- 
वान्‌ हो जायगा, श्रौर प्रागभावरूप अभाव भी कारण में समवेत उत्पन्न न होते 
के कारण विनाश रहित हो जायगा “नाझ होने में भावरूप कार्यता प्रयोजक है 


४४४ वैशे/पकसूत्रोपस्कारः | 


अभावेऽस्त्येब वेशिष्टयाख्यं सम्प्न्धान्तरमिति भाट्टा: । 

तत्र यदि सवाभावव्यक्तीनामेकसेव वैशिष्ट्यं तदा घटवलापि घटाभावः 
प्रत्ययप्रसङ्घः एटाभाववैहिष्ट्येनेव घटाभाववेशिष्त्य सत्वात्‌ ! घट एव तत्र 
घटाभावधोप्रतिबन्धक इति चेत्‌ वैशिष्टयसम्दन्धेनं प्रतिदस्धकाभावस्पेव तत्र 
सत्त्वात्‌! त चाश्चयस्वभाव एव तादृशो येन न तत्र घटाभावाभिव्यक्तिः, 
घटापसारणानन्तरं तेच घराभावप्रतीतेः । तवापि रूपनाशानन्तरं कथं न 
रूपवत्ताप्रत्ययः? समवायस्य नित्यत्वादेकत्वाच्चेति चेत्‌, रूपनाझादेव तदप्रतो- 
तेरुपपत्त: | समवायप्रतिवन्धिः (न्दी?) प्रत्यक्षमयूख सोचित एवेत्यास्ताम्‌ ।२६।। 

द्रव्यादिभ्यः पञ्चभ्यो भेद्‌ं साधयन्नाद— 

द्रव्यस्वगुणत्वश्रतिषेधो भावेन व्याख्यातः ॥ २७ १ 
अतः उक्त दोष न हागा ऐसा पूर्वपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि ध्वम तथा प्रागभाव 

रूप अभावों में भाव पदार्थ हो जायंगे यह भी आपत्ति आ जायगी | 

अभाव में वैशष्ट्य नामक दूसरा सम्बन्ध है ही ऐसा भाटुमीमांसकों का मत है । 
इस मत का खण्डन करत हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि इस मत में यदि सम्पूण 
अभाव व्यक्तियों का एकही वरिष्ट्य हो तो घट के आश्रय में भी घट के अभाव 
का ज्ञान होने की आपत्ति आ जायगी । क्योंकि पट के अभाव के वशिष्ट से वहां 
पर घट के अभावका वेशिष्ट्य वतमान है। यदि 'वहां पर घट ही घट के अभाव 
के बुद्धि का प्रतिबन्धक है ऐसा कहो तो वेशिष्टय सम्बन्ध से प्रतिबन्धक रूप 
घटका वहां अभाव है । “आश्रय का ऐसा स्वभाव ही है, जिससे वहां घट के अभाव 
की अभिव्यक्ति (प्रगटता) होती है” यह भी न हो सकता, क्योंकि घट के अपसारण 
(हटाने )क पश्चात्‌ वहीं पर घट के अभाव का ज्ञान होता है। समवाय सम्बन्ध 
अतिरिक्त मानने वाले सिद्धान्ती के मत में भी श्याम रूप क नाश के पश्चात्‌ 
शयाम रूप का प्रतीति क्यों नहीं होती, क्योंकि समवाय नित्य तथा एक भी है ऐसा 
यदि मीमांसक कहे तो श्याम रूप का नाश होने से उसकी प्रतीति न होना हो सकता 
है । अर्थात्‌ विशिष्ट ज्ञान में सम्बन्ध तथा विदोषण दोनों का ज्ञान कारण होने से 
सम्बन्ध के रहने पर भी श्यामरूप विशेषण न रहने के कारण सिद्धान्ति मत में 
उक्त दोष नहीं आ सकत! । इम प्रकार मीमांसको के वैशिष्टय संबंध उक्ष से 
नेयायिकों के समवाय सम्बन्ध मानने में प्रतिबन्धि-समान दोष देना प्रत्यक्ष खण्ड के 
मयूख ग्रन्थ में विस्तार से निराकरण किया है, इस कारण यहां अधिक नहीं कहा 
जाता ॥ २६॥ 

द्रव्य से लेकर विशेष पर्यन्त पांच पदार्थ से समवाय सम्बन्ध पदार्थ का भेद 
सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--द्रव्यत्वगुणत्वप्रतिषेधः = द्रव्यता तथा गुण स्वरूपता का निराकरण, 
भावेन = सत्ता से, व्याख्यातः = व्याख्या किया गया है॥ २७ ।। 


समावायस्येकत्वसिद्धिः ४४५ 


भाव: सत्ता । यथा सत्ता न द्रव्यायात्मिका बिलक्षणबुद्धिवेद्वत्वात तथो 
समवायो5पि तत एव द्रव्यादिभ्यो भिन्नः । द्रव्यत्वगुणत्वेत्युपलक्षणं कमत्वाद्यपि 
दष्टव्यम ॥ २७ ॥। 

एकत्व साथर्यात-- 

तत््वभावेन ॥ २८ ॥ 

व्याख्यादमिति शेष: । तत्त्वमेकत्वं भावेन सत्तया व्याख्यातम | य्थका 
सत्ता सबंध सद्वुद्धिप्रवतिका तथक एव समवायः सवत्र समवेतबुद्धिप्रबतेक 
म्वलिड्राविशेषपाद्िशेषलिड्राभावाच्च, न हि समवायस्य विशेषलिङ्ग भेदक 
लिङ्गमाकलयामो येन नानात्वमभ्युपगच्छाम: । अत एवं नित्यः देशकालादि- 
भदेऽप्यभिन्नस्य सत्तावदेवानित्यत्व'योगात्‌ । ननु समवायो यद्ययं सम्बन्ध 
एव तद! तन्तुपटयोः पटरूपयोबा बिरलेपः स्यादिति,चेनन,युतसिद्धयभावाहिउले- 
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भावाथ--जिस प्रकार विलक्षण ज्ञान से जानने की योग्यता से सत्ता जात 
द्रव्य गुण आदिस्वरूप नही है उसी प्रकार समवाय भी द्रव्य गुण आदि पदार्थ 
स्वरूप नहीं हैं॥ २७ ॥ | 

उपस्कार- पुत्र में भाव शब्द का अथ है सत्तानामक जाति। जिस प्रकार 
सत्ता जाति द्रव्य गुण आदि पदार्थं स्वरूप नहीं है क्योंकि 'सत्‌ है सत्‌ हैं! इस प्रकार 
विलक्षण ज्ञान से जानी जाती है । 

उसी प्रकार समवाय भी 'इह' यहां इस बुद्धि से जानने कै योग्य होने के कारण 
द्रव्यगुणादि पदार्थो से भिन्न है । सूत्र में द्रव्यत्व गुणत्व यह दोनों कमंत्व सामान्यत्बा- 
दिकों का भी सूचक है यह देख लेना चाहिए !। २७ ॥ 

समवाय में एकत्व सूत्रकार सिद्ध करते हैं--- 


पदपदा्थ--तत्व€एकता, भावेन=्सत्ता जाति से व्यस्यात हुआ !। २८ ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार सत्‌' बृद्धि कीं प्रवत्त करने वाली सत्ता जाति सत्र 
समान एक है उसी प्रकार समवेत ज्ञान का प्रवतंक समवाय सम्बन्ध भी सर्वत्र एक है 
यह आशय है॥ २८ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकाँक्षित 'व्याख्यातं' इस पद का शेष पूर्ण करना सुत्र के 
तत्व शब्द का अथे है एकत्व वह भाव शब्द के अर्थ सत्ता-जाति से व्याख्या किया गया। 
जिस प्रकार सत्ताजाति सम्पूर्ण पदार्थो में सत्‌ है, सत्‌ है” इस बुद्धि को प्रवत्त करने 
वाली एक है, उसी प्रकार एकही समवाय सम्बन्ध सर्वत्र समवेत है इस ज्ञान को 
प्रवृत्त करने वाला एक ही हैं, क्योंकि 'इह' यहां इत्याकारक पूर्वोक्त अपना (समवाय) 
लिङ्गका (साधक)समान है तथा भेद साधक विशेष लिङ्ग (हेतु) भी नहीं है । क्योंकि 
समवाय सम्बन्ध रूप पदार्थं का कोई विशेष लिङ्ग अर्थात्‌ भेद साधक हेतु हम 
नहीं जानते जिससे समवाय अनेक माना जाय। तथा देश तथा कालादिकों 


४४६ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


षानुपपपत्तः, न हि रूपरूपवतोरबयवावयविनोवोऽसम्बद्धयोर्विद्यमानत्वमस्ति 
येन विइलेषः स्यात्‌ । युतसिद्विरेवापाद्यत इति चेन्न, कदाचिदपि तथाऽननुभ- 
वेनापाद्यबाधात्‌ । 

समवायो नानाऽनित्यश्चेति प्राभाकराः। तच्चानुपषन्नम्‌ , रूपं नष्टमिति 
हि प्रत्ययो न त रूपसमवायो नष्ट इति स्यापि प्रत्ययः । 

प्रत्यक्षः समवाय इति नयायिकाः । तदप्यनुपपन्नम्‌ , समवायोऽतीन्द्रिय 
आत्मान्यत्वे सत्यसमवेतभावत्वात्‌ मनोवत्‌ , काळादिवद्रा ॥ २८ ।। 

इति श्रीशाङ्करे वशेषिकसूल्लोपस्कारे सप्रमाध्यायस्य द्वितीयाह्विकम्‌ । 

समाप्रश्चायं सप्रमाध्यायः । 
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का भेद होने पर भी सत्ता जाति के समान अभिन्न (एक) होने के कारण त्यो 
न होने के कारण समवाय नित्य है । (यद्यपि नित्यता समवाय में पूर्व में कथित है 
तथापि सत्ता के साधम्प से पुनः कहने के कारण पुनरुक्त दोष नहीं है) । 

यदि यह समवाय पदाथ' सम्बन्ध ही है तो तन्तु तथा पट इन दोनों, तथा पट 
और उसके रूप को कभी विश्लेष ( अलग होना ) भी हो जायगा ( जैसे संयोग 
सम्बन्ध के सम्बन्धी अलग हो जाते हैं)! पूर्वपक्षी ऐसी शंका नहीं कर सकता, 
क्योंकि संयोग सम्बन्ध के संबंन्धियो के समान युतसिद्धि ( पृथक्‌ सिद्धि ) न होने के 
कारण विश्लेष (पृथकता) नहीं हो सकती । क्योंकि रूप तथा रूपाश्रय द्रव्य अथवा 
अवयव तथा अवयवि ये दोनो संबन्ध रहित कहीं भी विद्यमान नहीं होते, जिससे 
विश्लेष (पृथक्ता) मान जाय । यदि युत सिद्धि (पृथक्‌ सिद्धि) ही की हम आपत्ति 
देते हैं अर्थात्‌ अवयव और अवयवी आदि पृथक्‌ हो जाय ऐसा हम कहते हैं ऐसी 
शंका पूर्वपक्षी करते-यह भी नहीं हो सकता, क्योकि किसी भी समय उनका पृथक 
रूप से अनुभव न होने के कारण आपाद्य (विश्लेष) का बाघ है । 

समवाय सम्बन्ध अनेक तथा अनित्य है ऐसा प्रभाकर (मीमांसका) का मत है। 
किन्तु श्याम रूप नष्ट हुआ ऐसी प्रतीति होती है न कि उसका समवाय नष्ट हुआ 
ऐसी प्रतीति किसी पुरुष को होती है, अतः मीमांसक मत असंगत है । 

षोडश पदार्थवादी नैयायिक समवाय सम्बन्ध का प्रत्यक्ष होता है ऐसा जो 
मानते हैं वह भी ठीक नहीं, समवाय, अतीन्द्रिय अप्रत्यक्ष है, आत्मा से भिन्न होते हुए 
असमवेत भाव पदाथ होने से मन के समान, अथवा काल दिशा आदिक द्रव्य के 
समान--इस अनुमान से समवाय में अप्रत्यक्षता सिद्ध होती है ॥ २८ ॥ 

इस प्रकार शंकरमिश्र कृत वेशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में 
सप्षामाध्याय का द्वितीय आह्लिक समाप्त हुआ । 
सप्तमाध्याय भी समाप्त हुआ । 


अष्टमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 
हिष्यजिज्ञास'नुरोधात्‌ क्रमलङघनम्‌ , इदानीसुद्देशक्रममालम्बते | तत्र 
बुद्धि परीक्षा अष्टमाध्यायाथः | आत्मसाधनाय पूव बुद्धि रुक्ता, तां स्मारयन्नाह-' 
द्रव्येषु ज्ञानं व्याख्पातम्‌ ॥ १ ॥ 
द्व्येष्विति, विपयेण बिपयिणं ठृतोयाध्यायमुपळक्षयति । “इन्द्रियाथप्र- 
सिद्धिरिन्द्रि यार्थ भ्योऽर्थान्तरस्य हेतुः” “आत्मेन्द्रियाथेसन्निकर्षाग्न्निष्पद्यते 
तदन्यत्‌”? इत्येताभ्यां सूत्राभ्यां ज्ञानं वयाख्यातमित्यथः ! तत्र “बुद्धिरुपळब्धि- 
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शिष्यों के जिज्ञासा के अनुसार क्रम का लंघन (त्याग) हुआ, सांप्रत पुनः उद्देश 
के क्रम को सूत्रकार ग्रहण करते हैं। जिससे बुद्धि नामक गुण की परीक्षा करना 
संपूर्ण अष्टमाध्याय का विषय है। जिसमें आत्मा की सिद्धि करने के लिये पूव में 
बुद्धिगुण का वर्णन कर चुके हैं, उसको स्मरण कराते हुए सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--द्रव्येषु=्द्रव्य के निरूपण होनेवाले तृतीयाध्याय में, ज्ञानंम्बुद्धि 
नामक गुण व्याख्यातम्‌ = व्याख्यान किया गया है ॥।१।। 

भावाथे--द्रव्य रूप विषय से लिये हुए द्रव्य के निरूपण करने वाळे तृतीय 
अध्याय में 'इन्द्रियाथंप्रसिद्विरिर्द्रियाथभ्योऽर्थान्तरस्य हेतुः । आन्मेन्द्रियार्थसंनि- 
कर्षायन्निष्पद्यते तदन्यत्‌' इन दोनों सूत्रों में ज्ञाननामक गुण की व्याख्या हो चुकी 
है । वहां पर 'बुद्धिरपलब्धिरज्ञानं प्रत्यय इति पर्यायाः’ इस समान शास्त्रों ने अ० १ 
आ० १ सूत्र १५ ये सांख्यमत के खण्डनार्थ पर्याय भी कहे जाते हैं ॥ १।। 

उपस्कार-सूत्र क द्रव्येषु’ इस परथिवी आदि द्रव्यरूप विषय से उक्त विषय 
वाला तृतीय अध्याय सूचित होता है! इन्द्रियाथंप्रसिद्धि:-इन्द्रिय तथा अर्थों से 
उत्पन्न ज्ञान, इन्द्रियाथभ्यः = इन्द्रिय तथा विषयों से, अर्थान्तरस्यञ्ात्मारूप 
दूसरे पदार्थ का हेतुःन्कारण हैं, आत्मेन्द्रियाथसंनिकर्षातु = आत्मा, इन्द्रिय तथा 
यदार्थो के संनिकर्ष से । यत्‌ = जो, निष्पद्यतेळउत्पन्न होता है, तत्‌-वह, अन्यत्‌ = 
दुष्ट हेतु से भिन्न है, इन दो सूत्रों से ज्ञातं =ज्ञाननामक गुण, व्याख्यातम्‌ = व्याख्यान 
किया गया है ॥ उसमे बुद्धि, उपलब्धि, ज्ञान, तथा प्रत्यय ये शब्द पर्याय है (अ०१ 
आ० १, सुत्र १५) इस समान शास्त्र न्यायसूत्र मे वणित बुद्धि नामक गुण के 
लक्षण म सांख्यमत का निराकरश करने के लिये पर्याप्त भी कहे हैं। क्योंकि 
सांख्य दशन मत क मानने वाल दाशंनिक विद्वानों के बुद्धि आदि शब्दों का अथ 
भिन्न है ऐसा कहते हैं । वह इस प्रकार है--कि “सत्त्व, रज, तथा तम नामक तीन 


४४८ | वैशेषिकसूत्रो परकार: 


ज्ञानं प्रत्यय इति पय्योया:” अ० १ आ १ न्या? सू० १५ इति समानतन्ते 
बुद्धिलक्नणे साइयमतनिरासाथ परय्यायाभिधानम्‌ | 

साड्या हि बद्धवादिशव्दानामर्थभेदमाचक्षते । तथाहि-“सच्त्वरजस्त- 
मसां साम्यावस्था मङ्कति:; सा चेकेव, पुरुषास्त पर भिद्यन्ते, ते च कृटस्था 
नित्या अपरिणामिनो नित्यचेतन्यस्वभाबाः! ते च पङ्गवोञ्परिणामित्वात्‌ , 
प्रकृतिस्त्वन्धा जडत्वात्‌ । ददा विपयभोगेच्छा प्रकृतिपुरुषभेददिरक्षा च प्रकृ- 
तेभवति तदा सा एरुपोपरायबशात परिणमते । तस्याश्चाद्यः परिणामो बुद्धिर- 
न्तःकरणविशेषः । वृद्धिरेव महत्त्वं. ददुक्तम-- ` प्रकृतेमहान्‌” इति। रा च 
वृ ्धिरपणवन्निमंला, तस्दाञ्च बहिरिर्त्रियप्रणाडिकया विषयाकारो यः परिः 
गुणों की समान अवस्था को प्रकृति नामक मुख्य एक तत्व है और वह प्रकृति एक 
ही है. किन्तु पुरुष (आत्मा) पदाथ का केवल परस्पर में भेद है और वह पुरुष 
आत्मपदार्थ कूटस्थ (विकार रहित) नित्य तथा परिणाम रहित, एबं नित्य चेतन 
स्वभाव हैं। और परिणाम रहित होने के कारण पंगु (लंगडे ) हैं, किन्तु पूर्वोक्त 
प्रकृति नामक तत्व जड़ होने के कारण ग्रन्धो है। जिस समय विषयों के भोग की 
इच्छा तथा, तथा प्रकृति और पुरुष (आत्मा) इन दोनों के परस्पर भेद को देखने 
की इच्छा भी प्रकृति को होती है, उस समथ वह पुरुष (आत्मा) के सम्बन्ध होने 
के कारण परिणाम को प्राप्त होती है । और उसका वह प्रथम परिणाम बुद्धि अर्थात्‌ 
विशेष अन्तःकरण होता है । यह बुद्धित्व ही महत्त्व कहाता है, इसी कारण-प्रकृति 
=्प्रकृति से महानुङ्महत्तत्व, ततः = उससे, अहंकार, तस्मात्‌ = उससे, गणः च 
समुदाय होता है, षोडशक: = एकादश इन्द्रिय एवं पंचतन्मात्रारूप षोडश तस्मात्‌ 
अपिऽउससे भी षोडशकात्‌ = षोडश तत्व में से, पंचभ्य:=्पांच तन्मात्रा रूप तत्व से, 
पंच = पाँच, भूतानिङपुथिवी आदिभुत तत्व” । सांख्यकारिका में ऐसा कहा है। 
भोर वह बुद्धि दर्पण (आदर्शे) के समान निर्मल अच्छा है, और उसके चक्षु श्रादि 
बहिरिन्द्रयरूष घ्रनाडि का (नाली) से विषय के आकार वाला 'घट है पट है' ऐसा 
परिणाम विशेष होता है, उसे ज्ञान तथा वृत्ति ऐसा भी कहा जाता है, उक्त स्वच्छ 
बुद्धि रूप तत्व में वर्तमान ज्ञान से चेतन आत्मा का भेद ज्ञान न होने के कारण, "मैं 
जानता हूँ ऐसा जो विशेष अभिमान होता है, वही उपलब्धि कहलाती है। माला, 
चन्दन इत्यादि विषयों के सन्तिकषं से बहिरिन्द्रिय रूप नाली के द्वारा ही सुख, 
तथा दुःख के आधार वाला जो विशेष परिणाम होता है उसे प्रत्यय कहते हैं। 
अतएव ज्ञान सुख दुःख इच्छा, ट्रेष प्रयत्न, संस्कार, धमं तथा श्रधर्म यह सम्पूर्ण ही 
बुद्धि के विशेष परिणाम हैं जो सूक्ष्म रूप से प्रकृति में ही रहते हुए अवस्था विशेष 
में प्रगट होते हैं तथा तिरोभूत (अप्रगट) रहते हैं। 


बुद्धियदाथेविमशः | FE, र 


णतिभेदो घट इति पट इत्याद्याकारस्तञज्ञानं वृत्तिरिति चाख्यायते, स्वच्छायां 
` बुद्धौ वत्तमानेन ज्ञानेन चैतन्यस्य पुरुषस्य भेदाम्रहादहं जानामीति योऽभिमानः 
विशेषः संवोपलब्धि: । ख़्क्चन्दनादिविषयसन्निकषोदिन्त्रियप्रणाडिकयेव सुख- 
दुःखाद्याकारों बुद्ध रेव यः परिणामविशेषः स प्रत्यय: । अतएव ज्ञानसुखदु:- 
खेच्छाद्रेपप्रयत्नसंस्कारधमाधर्माः सव एव बुद्धेः परिणामविशेषा: सूक्ष्ममात्रया 
प्रकृतावेव वत्तमाना अबस्थाभेदादाविभंवन्ति तिरोभवन्ति च । पुरुषस्तु पुष्क _ 
रपलाइावन्नि्ळपः प्रतिबिम्बते पर बुद्धाविति”-यन्मन्यन्ते तदनेन पय्योयामि- | 
धानसूचितप्रमाणेन निराक्रियते | तथाहि-बुद्धिशब्दो यदि बुद्धयतेऽनयेति कर्‌- 
णव्युत्पन्नस्तदा मन एब तत्पय्यबस्यति । न च मनः प्रत्यक्षम्‌ , बुद्धिस्त्वं बुद्धे 
इति प्रत्यक्षवेद्येव । न चान्तःकरणस्य ज्ञानादयो धर्माः, कतृधमंत्वेनेव तेपां 
सिद्धेः, भवति हि अहं जाने अहं प्रत्येमि अहमुपलभे इत्यहन्त्वसामानाधिकर- 


ण्येन प्रतिभासः । अभिमानोऽसाविति चेत्‌ तात्त्विकत्वे बाधकाभावात्‌। | 
पुरुषस्यागन्तुकधमोनाधारत्वं कूटस्थत्वं तदेव बाधकमिति चेन्न, आगन्तुञ्घर्मा- -: 
धारत्वेऽपि नित्यत्वसम्भवात्‌ , न हि धर्मी धमश्चेत्येकं तत्त्वं येन धर्मात्पा्दा- | 
नाशावेव घम्देत्पादविनाशौ स्याताम्‌ । तथाच य एव चेतयते स एव बुद्धयते . 


जानाव्युपलभते प्रत्येति चेति नार्थान्तरकल्पना युक्तेति दिक्‌ ॥ १ ॥ 


किन्तु पुरुष (आत्मा) कमल के पत्र के समान निलेप (रेपरहित) केवल बुद्धि 


में प्रतिबिम्बित ( छाया देनेवाला ) होता है- ऐसा जो साँख्यदाशनिक मानते हैं, 


वह्‌ इस पर्याय के कथन से सूचित प्रमाण से खण्डित हो जाता है । वह इस प्रकार 
की--यह बुद्धिबुद्धधते-शब्द यदि जाना जाता है, इस प्रकार करण की विवक्षा से 
व्याकरण द्वारा सिद्ध है तो वह मन ही रूप में पयंवसित ( निश्चित ) होता है। 
और वह मन प्रत्यक्ष नहीं है, और बुद्धि तो “मैं जानता हूं इस प्रत्यक्ष ज्ञान से ही 
जानी जाती है। और ज्ञान सुख आदि अन्तःकरण के धर्म भी नहीं हैं, क्योंकि 
उनकी आत्मारूप कर्ता के घमं रूप से ही सिद्धि होती है, कारण यह है कि मैं जानता 
हूँ, में निश्चय करता हूं, मैं प्राप्त करता हूँ इस प्रकार 'भ्रहंत्व' के आधार में ही 
ज्ञानादि-गुणों का प्रतिभास (प्रकाश) होता है । यदि इसे आभिमानिक ( गोण) कहो 
तो, यथार्थ मानने में कोई बाधक नहीं है। यदि आत्मा में आगन्तुक (आनेवाछे) 
धर्मों की आधारता न होना ही कटस्थता (निविक्षारता) होती है, वही बाधक है 
ऐसा कहो तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि आगन्तुक ( अस्वाभाविक ) धर्मों का 
आश्रय मानने पर भी नित्यता हो सकती है, कारण यह कि धमं तथा धर्मी यह एक 
ही तत्त्व नहीं है, जिससे धमं की उत्पत्ति तथा विनाश ही धर्मी की उत्पत्ति तथा 
विनाश होंगे । ऐसा होने से जो आत्मा ही चेतयते ( चेतनाश्रय है ) वही बुध्यते 
(जानता है) उपलभते (प्राप्त करता है) प्रत्येति (निश्‍चय करता है) । इस प्रकार 
२९ बै० | 


४५० वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


तच्च ज्ञानं द्विविधं-विद्या चाविद्या च । विद्या चतुबिधा प्रत्यक्षलेङ्गिकस्टः 
त्यापलक्षणा । अविाऽपि चतुर्विधा संशयविपय्ययस्वप्नानध्यवसायलक्षणा । 
तत्र यल्लेङ्गिकं तदनिन्द्रियजम्‌ , कुत एतदित्याइ-- 
तत्रात्मा मनइचाप्रत्यक्षे ॥ २ ॥ 
आसमाऽत्र परमात्मा स्वात्मा बा, स्वात्मनि मानसस्य काचित्काइम्प्रत्ययः 
स्याहं गोरः कृशो मद्दाबाहुरित्या दिप्रत्ययतिरस्कृनत्वात्‌ स्वात्मनोऽप्यप्रत्यक्ष- 
तोक्ता । चकारादाकाशकाळदिशां बायोः परमाणूनाङच द्रव्याणामुपग्रह: । 


Tl 


उसको छोड़कर बुद्धि-प्रकृति आदि पदार्थान्तर ( दूसरे पदार्थ ) की कल्पना करना 
संगत नहीं है--यह सांख्यमत निराकरण की रीति है ॥ १ ॥ 

और वह ज्ञान विद्या और अविद्या इस भेद से दो प्रकार है। (जिसमें विशेष्य 
में अवर्तमान विशेषणरहित ज्ञान को विद्या कहते हैं। तथा मिथ्याज्ञान को अविद्या 
कहते हैं । ) जिसमें प्रत्यक्ष (१), लैङ्गिक (२), स्मृति (३), तथा धराषंज्ञान (४) 
इस भेद से विद्या चार प्रकार की है। तथा संशय ( १ ), जिपयंय (२), 
स्वप्न ( ३ ), अनध्यवसाय ( ४ ) अनिश्चयरूप ज्ञान ऐसी चार प्रकार की 
अविद्या भी है। उसमें जो लैङ्गिकज्ञान होता है वह इन्द्रियजन्य नहीं होता 
हे । प्रत्यक्ष शब्द से संस्कार तथा योगजन्य धर्म से रहित इन्द्रि संनिकषं से 
उत्पन्न ज्ञान लेना चाहिये । जिससे आषंज्ञान तथा प्रत्यभिज्ञा का संग्रह न होगा 
तथा स्मृति शब्द से केवल संस्कारजन्य ज्ञान को लेना चाहिये जिससे प्रत्यभिज्ञा 
का ग्रहण न होगा । एवं योगजन्य संनिकर्ष से उत्पन्न ज्ञानरूप आर्षज्ञान यहां विव- 
क्षित है । उक्त लैङ्गिक ज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं होता, इसमें हेतु की जिज्ञासा निवा- 
रणार्थं सूत्रकार कहते हैँ-- 

पदपदार्थ--तत्र = उसमें, आत्मा =जीवात्मा, मनः च = और मन, अप्रत्यक्षे = 
प्रत्यक्ष नहीं होते ॥ २॥ 

भावार्थ--इस सूत्र में ज्ञान का विषय आत्मा और मन अप्रत्यक्ष अर्थात्‌ लिङ्ग 
रहित संगृहीत होते हैं । अतः प्रत्यक्ष न होने के कारण लङ्गिकज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं 
होता ७ २ ॥ 

उपस्कार-इस सूत्र में आत्मा शब्द का परमात्मा ( लक्षणा दोष के कारण ) 
अथवा अपनी जीवात्मा अर्थ है। यद्यपि अपने जीवात्मा में कदाचित्‌ होनेवाला मै हूं 
इत्याकारक मानसिकज्ञान प्रत्यक्षरूप होता है तथापि 'मैं गौरवर्ण तथा कृश हूं एवं 
महाभुजावाला हूँ' इत्यादि शरीरविषय में होनेवाले ज्ञान से तिरस्कृत होने के कारण 
अपने जीवात्मा को भी अप्रत्यक्ष है ऐसा सूत्र में कहा है। सूत्र के चकार से आकाश, 
काल तथा दिशा इन द्रव्यों में तथा वायु भौर पृथ्वी आदि परमाणु द्रव्यों का भी संग्रह 
किया गया है । अर्थात्‌ भाकाशादि द्रव्य भी प्रत्यक्ष नहीं होते हैं यह सूचित होता है । 
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इन्द्रियज्ञमपि द्विविध-सवज्ञीयमसवज्ञीयळ्च । सवेज्ञोयं-योगजधर्मल- 
क्षणया प्रत्यासत्त्या तत्तत्पदार्थसा थज्ञानं, तथाहि परमाणवः प्रसक्ताः प्रमेयत्वा- 
दभिघेयत्वात सत्त्वात्‌ । सामग्री विरहात्‌ कथमेवं मरत्त्वस्यापि प्रत्यक्षं प्रति कार- 
णत्वात्‌ न च परमाणवो महान्तः, रूपवत्त्वस्यापि चाह्षुषप्रत्यक्षकारणत्वात्‌ , न 
च दिगादृयो रूपवन्त इति चेन्न, योगजधमंसहकारिणा भनसैच तत्सम्भवात्‌. 
तदुपप्रहाञ्चक्लुरादिना वा, अचिन्त्यप्रभावो हि योगजो घर्मो न सहकार्यन्तरम- 
पेक्षते ।' 'विवादाध्यासितः परुषो न सर्वज्ञः पुरुषत्वादहमिव” इत्यादि तु प्रा 
भाकरो न मोमांसाभिज्ञः पुरुपत्वादहमिव? इत्यादिवद्विपक्षबाध कतक झान्यत्वा- 
द्प्रयोजकम्‌ । 

असवेज्ञीयळच प्रत्यक्षं द्विविधं-सविकल्पकं निर्विकल्पकव्म्च । 
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MARS, 


चार प्रकार की विद्याओं मे से प्रत्यक्ष नाम की विद्या भी सर्वज्ञ ( सब जानने 
वाले ईश्वर तथा योगियों का) तथा असर्वज्ञ (सम्पूर्ण न जाननेवाले) जीवात्माओं का 
इस प्रकार दो प्रकार का है । उन दोनों में से सर्वज्ञ ( ईश्वर योगी ) आदिकों का 
प्रत्यक्ष योगाभ्यास से उत्पत्र धर्मरूप प्रत्यासत्ति ( संनिकर्षं ) से उन २ पदार्थो के 
समूह के ज्ञान को कहते हैं, बह इस प्रकार है कि--परमाणु प्रसक्तन्न परस्पर संयोग 
वाले हैं, ( यह आषज्ञान का आकार है ) प्रमेय ( ज्ञानविषय ) होने से, भभिधेय 
(शब्दवाच्य) होने से अथवा सत्ताजाति वाले होने से ऐसे अनुमानों से परमाणु आदि 
योगी प्रत्यक्ष के विषय हैं यह सिद्ध होता है । यदि प्रत्यक्ष की सामग्री के न होने से 
परमाणु आदि का प्रत्यक्ष योगियों को कसे होगा ? क्योंकि प्रत्यक्ष में महत्परिमाण भी 
कारण है, ओर परमाणुओं में महत्परिमाण है नहीं, तथा रूपाघारता भी चाक्षुष प्र- 
त्यक्ष में कारण होने से दिशा आदि ट्रब्योंमें रूप न होने के कारण उनका भी योगियों 
को प्रत्यक्ष केसे होगा ? ऐसी शंका पूर्वपक्षी करे तो, यह नहीं हो सकता, क्योंकि 
योगाभ्यास से उत्पन्न धर्म को सहायता से मानसप्रत्यक्ष, भ्रथवा उक्त धमं की सहा- 
यता से चक्षु आदि इन्द्रियों से परमाणु तथा दिशा आदि ्रव्यों का योगियों को 
प्रत्यक्ष हो सकता है, क्योंकि योगाभ्यासजन्य धम का सामथ्यं अचिन्त्य ( अविचार- 
णीय) है, अतः वह दूसरे सहायक कारण की अपेक्षा नहीं रखता । यदि “विवाद 
का आधार योगिरूप पुरुष, सवज्ञाता नहीं है, पुरुष होने से, मेरे समान इस अनुमान 
से योगिपुरुषों में सवंज्ञता के अभाव की सिद्धि प्राभाकर मीमांसक करे, तो प्राभाकर 
भी, मीमांसादशन का ज्ञाता नहीं है, पुरुष होने से, मेरे समान इत्यादि अनुमान के 
समान विपक्ष में बाध करनेवाले तक से रहित होने के कारण मीमांसक का अनुमान 
अप्रयोजक (योगियों में सवंज्ञता के अभाव का साधक नहीं हो सकता) है । 

सब न जाननेवाले जीबात्माओं का दूसरा प्रत्यक्ष भी सविकल्पक ओर निवि- 
कल्पक भेद से दो प्रकार का है । किन्तु सविकल्पक नामक प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं होता 
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सविकल्पकं ज्ञानं न प्रमाणमिति कीत्तिदिङनागादयः । तथाहि-अभिलाप- 
संसर्गयोग्यप्रतिभासं हि तत्‌ , न ह्यमिळापेन नाम्ना सम्भवत्यथस्य सम्बन्धो 
येन घट इति पट इति वा नामानुरञ्जितः प्रत्ययः स्यात्‌ । न च जात्यादि पर- 
मार्थसत , येन तद्वेरिष्टयं विषयेषु इन्द्रियेण गृह्यत । न च सतः स्वळक्षणस्या- 
सता सम्वन्धः सम्भवति, न चासत इन्द्रियगोचरः, तस्मादिग्त्रियेणालोचनं 
यते आलोचनमहिम्ना च सविकल्पकमुत्पयमान तत्राथ प्रवत्तयत्‌ प्रत्यक्ष- 
मिति चोच्यते इति । 
तन्चतदनुपपन्नम्‌ , अभिलापसंसगंयोग्यप्रतिभासञ्च भवेत्‌ प्रमाणञ्चेन्द्रियाथ- 
सन्निकपजन्यं स्यादिति सन्दिग्धव्यतिरेकित्वम्‌ । नामवैशिष्टयञ्च चाक्षुषज्ञाने 


ऐसा कीति, दिङनाग इत्यादि जेन तथा बौद्ध दार्शनिकों का मत है, अतएव उन्होंने 
'कल्पनापोढं' कल्पना से रहित, अभान्तं=श्रम रहित, प्रत्यक्षंङप्रत्यक्ष प्रमाण होता 
है, निविकल्पक = निविकल्पक नाम का विकल्प = सविकल्पक ज्ञान, वस्तुनिर्भासासंभ- 
वात्‌=क्षण विनाश होने के कारण पदाथ का प्रकाशक न होने से, असंवादात्‌=अय- 
थाथं होने से, उपद्वः्अप्रमाण है। अर्थात्‌ वस्तु स्वरूप के प्रकाश से असम्बद्ध 
विषय में उत्पन्न होने के कारण सविकल्पक प्रत्यक्ष त्रम है यह कारिका का सारांश 
अर्थं है यही शंकरमिश्र ने पूर्वपक्षिमत के विवरण में 'तथाहि' यहां से कहा है। 
ऐसा उनके प्रमाण ग्रन्थों में वचन प्रमाण माना गया है । वह इस प्रकार है कि वह 
सविकल्पक ज्ञान शब्द सम्बन्ध के योग्यता से प्रकाशित होता है, किन्तु अभिलाप 
( संज्ञा ) अर्थात्‌ नाम से पदार्थ का सम्बन्ध नहीं हो सकता, जिससे यह घट है 
अथवा यह पट है इस प्रकार नाम (शाब्द) से सम्बद्ध क्षणविनाशी अर्थ (वस्तु) का 
ज्ञान होगा । जाति आदि भी वास्तविक नहीं हैं, जिससे उनका बेशिष्ट्य 
( जाति की आधारता ) विषय (पदार्थो) में इन्द्रिय से गृहीत होगा । स्वस्वरूप सत्‌ 
पदार्थं का असत्‌ जाति आदिकों के साथ सम्बन्ध भी नहीं हो सकता, और न असत्‌ 
पदार्थ इन्द्रियों का विषय हो सकता है, इस कारण इन्द्रिय से वस्तु का आलोचन 
( केवळ ग्रहण ) ज्ञान होता है, और आलोचन ( ग्रहण ) ज्ञान के सामर्थ्य से ही 
उत्पन्न होने वाला सविकल्पक ज्ञान उस विषय में मनुष्य को प्रदत्त करता हुआ 
सविकल्पक ज्ञान भी प्रत्यक्ष ऐसा कहा जाता है । 


(उक्त बौद्धादि मत का खण्डन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि)--वह यह 
बौद्धादि मत असंगत है, क्योंकि शब्द के सम्बन्ध से प्रकाशित होने की योग्यता भी 
हो सकती है तथा इन्द्रिय भोर पदार्थ के संनिकषं से उत्पन्न होने से सविकल्पक भी 
प्रमाण हो सकता हैं, श्रतः पूवंपक्षी का हेतु सन्दिग्ध व्यतिरेकि नामक दुष्ट हेतु है । 
(अर्थात्‌ सविकल्पक भी शब्द सम्बन्ध से प्रकाशित होने की योग्यता रखता हुआ 
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सम्भवत्येव, सुरभिचन्दनमितिबदुपनीतभानसम्भवात्‌ । यद्वा संज्ञावे रिषं 
्रत्यक्षज्ञाने न भासते संज्ञायाः स्मरणमात्रम्‌ , स्मृतैव सा अर्थव्यावत्तिका, 
अभावज्ञाने प्रतियोगिस्मरणवत्‌ । जात्यादिकञ्च वस्तुभूतं साधितमेवातः 
सविकल्पकमपोन्द्रियाथसन्निकपेजत्वात्‌ प्रत्यक्षम्‌ । नतु निर्विकल्पकं न व्यव- 
हारप्रशतक न वा व्यवहारविषय इति किन्तत्र प्रमाणमिति चेत्‌, सविकल्पक- 
मेव! तद्धि विशिष्टज्ञानम्‌ , न च विशेषणज्ञानमन्तरेग तदुरपद्यने, विशिष्टज्ञाने 
हि विशेपणज्ञानविशेष्येन्द्रियसन्षिकषतदुभयासंसगाग्रहस्य कारणत्वाबधारणात्‌॥। 
यत्र यथा ज्ञानं यत्कारणकळच तद्विशदयितुमाह - 
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भी इन्द्रिय तथा अर्थ के सनिकषं से उत्पन्न होता हुआ प्रमाण हो जायगा । इस 
कारण बोद्ध के कहा हुआ सविकल्पक का अप्रामाण्य एक में प्रामाण्य के साथ वर्तमान 
इन्द्रिय संनिकषजन्यता से सन्दिग्ध है, अतः सविकल्पक में अप्रामाण्य का निश्‍चय 
नहीं हो सकता)। (बौद्धोक्त बाधक का निवारण करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि )- 
चाक्षुष प्रत्यक्षज्ञान में नाम (संज्ञा) का वेशिष्ट्य ( झब्दयुक्तता) तो हो ही सकती 
हैं, क्योंकि पूर्व में सुगन्धता! न होने के पश्चात्‌ चन्दन काष्ठ को देखकर 'यह सुग- 
न्धि चन्दन है' ऐसा कालान्तर में ज्ञानरूप संनिकर्ष से जिस प्रकार मानसप्रत्यक्ष 
होता है उसी प्रकार प्रकृत में भी सविकल्पक प्रत्यक्ष में शब्द का सम्बन्ध होने से 
कोई बाधक नहीं है। (यदि ऐसा है तो नामकेन जानने की अवस्था में इन्द्रिय 
संनिकषं रहने पर भी प्रत्यक्ष होगा । इस शंका के समाधानाय शंकरमिश्न 
दूसरी प्रकार से सविकल्पक में नाम का सम्बन्ध सिद्ध करते हुए कहते है कि )-- 
अथवा प्रत्यक्ष ज्ञान में नाम ( शब्द ) युक्तता प्रकाशित नहीं होती, किन्तु नाम 
(वाचक शब्द) का केवल स्मरण होता है । और स्मरण मात्र से वह दूसरे पदार्थ को 
हटा देती है, जिस प्रकार अभाव के ज्ञान में प्रतियोगी का स्मरण दूसरे अभाव को 
हटा देता है। जाति आदिभी जिस प्रकार भावरूप द्रव्यादिकों से भिन्न पदार्थ है 
यह पूवंग्रंथ में सिद्ध कर चुके ही हैं, अतः सविकल्पक प्रत्यक्ष भी इन्द्रिय तथा अर्थ 
के संनिकष से उत्पन्न होने के कारण प्रमाण है यह सिद्ध होता है। यदि निवि- 
कल्पक प्रत्यक्ष व्यवहार को प्रवृत्ति नहीं कराता अथवा व्यवहार का विषय नहीं 
होता इसमें क्या प्रमाण, ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो सविकल्पक ही इसमें प्रमाण है, 
क्योंकि विशिष्ट ज्ञानरूप सविकल्पक ज्ञान होता है, और वह विशिष्टज्ञान विशेषण 
ज्ञान के बिना उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि विशिष्ट ज्ञान में विशेषण का ज्ञान, 
विशेष्य का इन्द्रिय से संनिकर्ष तथा विशेषण और विदोष्य का परस्पर में असम्बन्ध 
का अज्ञान कारण होता है ॥ २॥ 

जिस गुणादि पदाथ में जिस प्रकार ज्ञान होता है तथा जिस कारण से होता है 
उसे स्पष्ट करने के लिए सुत्रकार कहते हैं-- 
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ज्ञाननिर्देशे ज्ञाननिष्पत्तिविधिरुक्त: ॥ २ ॥ 
ज्ञानान्तरान्निर्देष्टव्यं यत्मकारकं यद्विषयकं यद्धमेक तत्र ज्ञाननिर्देशे कत्तव्ये 


ज्ञानस्य निष्पत्तिविधिरुत्पत्तिप्रकार उक्त:-उच्यते इत्यर्थः । आदिकमणि क्तवि- 
धानात्‌ ॥ २॥ 
कीदृशो निष्पत्तिविधिस्तमाह-- 
गुणकमंसु सन्निकृष्टेषु ज्ञाननिष्पत्तद्रॅव्यं कारणम्‌ ॥४॥ 


गुणेषु रूपादिषु कर्मसु चोस्क्षेपणादिषु यज्ज्ञानं निष्पद्यते तत्र द्रव्यं कारणं 
योम्यद्रव्यनिष्ठमेब तद॒भयं गृह्यत इति द्रव्ययोग्यतेव तत्र तन्त्रम्‌ , सन्निकषश्च 


पदपदाथे--ज्ञाननिदेशे = विशेष ज्ञान की विधि को कहने के लिये, ज्ञाननिष्पत्ति- 
विधि: 5 ज्ञान की उत्पत्ति का प्रकार, उक्त:=कहा गया ॥ ३॥ 

भावार्थ--किसी विशेषरूप से विषय, विशेषण तथा सम्बन्ध को विषय करने 
वाले ज्ञान का निरूपण करने के लिए ज्ञान के उत्पत्ति का प्रकार कहा जाता 
है ॥। ३॥ | 

उपस्कार--एक दूसरे ज्ञान से निर्देश ( निरूपण ) के योग्य तथा जिस प्रकार 
( विशेषण ) वाला एवं जिस धर्म को लेकर जिस विषय मे जो ज्ञान होता है उसम 
ज्ञान का निदेश करने के लिये ज्ञान के निष्पत्ति ( उत्पत्ति ) का विधि (प्रकार ) 
'उक्त:' उच्यते अर्थात्‌ कहा जाता है यह सूत्र का अर्थ है, क्योंकि आदि कम में 
“क्त' प्रत्यय होने का व्याकरण में विधान है । हे ॥ 

वह ज्ञान की उत्पत्ति का विधि किस प्रकार है यह सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदार्थे--गुणकमंसुन्गुण तथा कमंपदार्थो में, सन्निङृष्टेषु = जो इन्द्रिय से 
संनिकृष्ट द्रव्यों में वर्तमान हों, ज्ञाननिष्पत्ते: = ज्ञान के उत्पत्ति का, द्रव्य = द्रव्य 
पदार्थ, कारणं = कारण है ॥ ४ ॥ 

भावाथ--इन्द्रियों से परम्परा सम्बन्ध से संनिकृष्ट रूपादिगुण तथा उत्क्षेप- 
णादि कर्मों का जो प्रत्यक्षरूप ज्ञान होता है उससे उन गुण तथा कर्मों के आश्रित 
द्रव्यों में प्रत्यक्ष होने की योग्यता होना ही तन्त्र ( प्रयोजक ) है, अर्थात्‌ प्रत्यक्ष 
योग्य द्रब्यो में वतमान गुण तथा क्रिया के प्रत्यक्षरूप ज्ञान की उत्पत्ति में प्रत्यक्ष 
योग्य द्रव्य कारण हैं ॥ ४ ॥ 

उपस्कार--रूप आदि गुण, तथा उत्क्षेपण आदि क्रियाओं का जो ज्ञान उत्पन्न 
होता है उसमें द्रव्य कारण है, प्रत्यक्ष योग्य द्वव्यों में वर्तमान ही गुण तथा क्रिया का 
ग्रहण होता है। इस कारण द्रव्य की प्रत्यक्ष होने की योग्यता ही द्रव्य में वतमान 

गुण तथा क्रिया के प्रत्यक्ष होने में प्रयोजक है, किन्तु उन गुण तथा कर्मों का संनिकषं 
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तेषां द्रव्यचटित एव, संयुक्तस मवायेन तेषां ग्रहणात्‌। यद्यपि विषक्तचम्पकावय- 
चकपू रभागानामयोग्यानां गन्धो गृह्यते, तथापि सन्निकषघटकं तत्रायोग्यमपि 
द्रव्यमेव । यद्यपि शन्दग्रदे द्रव्ययोग्यता न तन्त्रं, तथापि तत्रेव समवेतः शब्दो 
गृह्यत इति तदेव तन्त्रम । नन्वदृष्टसन्निङपकल्पना कुतः क्रियते इति चेन्न, 
ज्ञाननिष्यत्तेः, कार्य्येण हि कारणमवश्यं कल्पनीयमिति भाव: ॥८॥ 

अपर ज्ञाननिष्पत्तिबिधिमाह— 

सामाच्यविशेषेष सामान्यविशेषाभावात्तत एव ज्ञानम्‌ ॥ ५ ॥ 

सामान्य सत्ता तस्य विशेषा द्रव्यत्वगु णत्वकम त्वानि एवमेतेषामपि सामा- 

न्यानां विशेषाः प्रथिवीत्वादिरूपत्वाद्य॒तक्षेपणत्वादीनि । तत्र द्रव्यगतानां सा- 


द्रव्य को लेकर ही होता है, क्‍योंकि चक्षु आदि इन्द्रियों से संयुक्त द्रव्यों में गुण तथा 
क्रिया समवायसम्बन्ध से गृहीत होते हैं । यद्यपि प्रत्यक्ष के अयोग्य कर्पूर के भागों 
को (जो चम्पा पुष्प के अवयवों से सम्बद्ध होने के कारण प्रत्यक्ष नहीं होते) सुगन्ध 
का ग्रहण होता है, तथापि उसमें भी घ्राण इन्द्रिय से संनिकर्षं के घटक ( योजक ) 
वहां भौ प्रत्यक्ष के अयोग्य द्रव्य ही होते हैं । यद्यपि शब्द गुण के ग्रहण होने से उसके 
आधार आकाश्षद्रव्य मं प्रत्यक्ष की योग्यता तो तन्त्र ( कारण ) नहीं है ( क्योंकि 
आकाश का प्रत्यक्ष नहीं होता), तथापि उस आकाश में समवेत शब्द का ही ग्रहण 
होता है । इस कारण वही प्रयोजक है। 'इस प्रकार न दिखाई पड़नेवाले संनिकषं 
की कल्पना क्यों किया जाय ?' इस शंका का यह उत्तर है कि ज्ञान होता हे इस 
कारण संनिकष मानना आवश्यक है, क्योंकि काय होने से कारण श्रवश्य मानना 
होगा यह सूत्र का आशय है ॥ ४ ।। 

दुसरे ज्ञान केनिष्पत्ति का प्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथे--सामान्यविशेषेष्‌ ==द्रव्यत्वगुणत्व आदि सामान्य विशेषों में, सामा- 
न्यविशेषाभावात्‌ = दसरे सामान्य विशेषों के न होने के कारण, ततः एव = उसी 
(प्रत्यक्ष योग्य आधारविशेष) से, ज्ञानं = ज्ञान होता है॥ ५ ॥ 

भावार्थ-द्रव्यत्व गुणत्व आदि सामान्य के विशेषों में अनवस्था के भय के 
कारण दूसरे सामान्यविशेष न होने से प्रत्यक्ष योग्य आधारद्रव्य में रहने से ही सम्पूर्ण 
इन्द्रियों से ज्ञान होता है ॥ ५ ॥ 

इपस्कार--सामान्य नाम सत्ता जाति, उसके द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कर्मत्व ये 
विशेष है, इसी प्रकार इन द्रव्यत्वादि सामान्यों के भी पुथिवीस्व, रूपत्व, उतक्षेपणत्व 
ये विशेष हैं । उनमें से द्रव्यों में वर्तमान द्रव्यत्वादि सामान्यों का उसी ही प्रत्यक्ष- 
योग्य द्रव्यरूप आश्रय के विशेष से ही सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान होता है। और उसी 
प्रत्यक्षयोग्य द्रव्यरूप श्राश्नय के कारण होनेवाले संयुक्त समवायसम्घन्ध से गुण तथा 
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_ मान्यानां तत एव योग्याश्रयविशेषादेव तन्निबन्धनाश्च सयुक्तसमवायात्‌ गुण- 


` _ . 'कमंगतानामपि सामान्यानां तत एव योग्याश्रयादेव तज्िबन्धनाच संयुक्तस- 
` ` मवेतसमबायात्‌ समवेतसमवायाशच. सावेन्द्रियं ज्ञानम्‌ ,-गुणत्वे च संयुक्तस 
` मवेतसमवायात्‌ , शब्दत्वकत्वादो समवेतसमवायात्‌। सत्तायाः संयुक्त- 


समबायात्‌ संयुक्तसमवेतसमबायात्‌ समवेतसमवायाच्च सावन्द्रियं ज्ञानम्‌ । 
गुणत्वे च संयुक्तसमवायः समवायश्च न प्रत्यासत्तिरिति । ननु तत एव स्वाश्रः 
यसन्निकषो देवेत्यवघारणानुपपत्तिः, यतः सामान्ये विशेषेषु च प्रथ्िवीत्वादिषु 
सामान्यविरोषान्तरमसम्त्येव तत्सन्निरुर्षोऽपि कारणमेवात आइ--सामान्यवि- 
 शेपाभावादिति।! न हिं सामान्यविशेषेषु सामान्यविशेषा वतन्ते, अनवस्था- 
प्रसङ्गात्‌ । तेषां परस्पर भेदप्रतीतिः स्वरूपत एव, गवेतरावृत्तित्वे सति सकल- 
_गोवृत्तित्वळक्षणोपाधिसम्भेदाद्वा । एवं घटत्वादाबपीति ॥ ५ ॥ 


_ कर्मपदार्थो में वर्तमान गुणत्व, कमंत्व आदि जातियों का ज्ञान भी उसी प्रत्यक्षयोग्य 
आश्रय होने से ही होता है । ओर उसी से इन्द्रिय संयुक्त द्रव्य में समवायसम्बन्ध से 
वर्तमान रूपादि गुणों में समवेत रूपत्वादि सामान्यों का भी सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान 
मुख्य आश्रय द्रव्य के प्रत्यक्ष योग्य होने से ही होता है। ( इसी का आगे विवरण 
शंकरमिश्च करते हैं )--इन्द्रियसंयुक्तद्रव्य में समवेत रूपादिगुणों में समवायसम्बन्ध 
से गुणत्व जाति का ग्रहण होता है, भौर शब्द में वतमान शब्दत्व सामान्य, एवं 'क- 
. झाब्दत्व' आदि विशेष जातियों को भी श्रोत्ररूप आकाश में समवायसम्बन्ध से वतं- 
मान शब्द में समवायसम्बन्ध से रहने के कारण समवेतसमवाय से शब्दत्वादि 
_ जातियों का ज्ञान होता है । प्रौर सत्ता जाति को तो इन्द्रियसंयुक्त घटादि द्रव्यो में 
समवायसम्बन्ध से तथा इन्द्रियसंयुक्त घट में समवेतरूप में सत्ता जाति का समवाय 
होने से संयुक्त समवेत समवाय से, एवं श्रोत्र में समवेत शब्द में सत्ता जातिका 
समवेत समवायसम्बन्ध से, इस प्रकार सम्पूर्ण इन्द्रियों से ज्ञान होता है। गुणत्व 
आति के ज्ञान में संयुक्तसमवाय तथा केवल समवाय ये दोनों संनिकषं ( सम्बन्ध ) 
नहीं होते । यदि उसी से अर्थात्‌ भ्रपने आश्रय के संनिकर्ष से ही ज्ञान होता है यह 
अवधारण (निश्चय) नहीं हो सकता, क्योंकि एक सामान्य में तथा पूथिवीत्व आदि 
बिशेषों में भी दूसरे सामान्य तथा विशेष वतमान हैं, अतः उनको संनिकषं भी 
कारण होगा । इस शंका के समाधान के लिये सूत्रकार ने-सामान्यविशेषाभावात्‌ 
सामान्यविशेष न होने से, यह हेतु दिया है, जिसका यह अर्थ है कि एक सामान्य 
विशेषों में दूसरे सामान्यविशेष नहीं रहते, क्योंकि ऐसा न मानने से अनवस्था दोष 
हो जायगा । अतः उन सामान्यविशेषों का परस्पर भेदशान उनके स्वरूप से ही होता 
है । अथवा गो से भिन्न में न रहते हुए सम्पूर्ण गोओं में वतंमान होना रूप जाति भिन्न 
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ननु सामान्यविरोषेषु सामान्यविशेषाभावाद्यथा तन्निरपेक्षमेव ज्ञानं तथा 

द्रव्यगुणकमेस्वपि कि तन्निरपेक्षमेव ? नेत्याह-- 
सामान्यविशेषापेक्षं द्रव्यगुणकमंस ॥ ६ ॥ 

ज्ञानमुत्पद्यते इति प्रकृतम्‌ । द्रव्यगुणकमसु द्रव्यत्वगुणत्वकमत्वविशिष्टबु- 
द्विस्तावदस्ति, विशिष्टज्ञानञ्च विशेष्यविशेषणेन्द्रियसन्निकषोदुत्पद्यते इति 
सामान्यविशेषापेक्षा तत्रावश्यकी । भवति डि द्रव्यमिदं गुणोऽयं कमंदमिति 
विशिष्टज्ञानमिति भाव: ।। ६ ॥ 

तत्‌ कि द्रव्येऽपि सामान्यविरोषमात्रापेक्षमेव ज्ञानम्‌ ? अत आह- 

्रव्ये द्रव्यगुणकमपिक्षम्‌ ।! ७ ॥ 


धमंरूप उपाधि भेद के रहने से गोत्वादिरूप सामान्यविशेषों का ज्ञान हो जायगा । 
इसी प्रकार घटत्व, पटत्व, आदि सामान्यविशेषों में भी जान लेना चाहिये ॥ ५॥ 

“एक सामान्यविशेष में दुसरे सामान्यविशेष के न रहने से जिस प्रकार सामान्य- 
विशेष की अपेक्षा न कर ही ज्ञान होता है, उसी प्रकार द्रव्य, गुण तथा कमंपदार्थों 
का भी ज्ञान बिना द्रव्यत्व आदि सामान्यविशेषों की भ्रपेक्षा के क्यों न॒ माना जाय” 
इस पूर्वपक्षी की शंका के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं--- 

पदपदार्थ--सामान्यविशेषापेक्षं = द्रव्यत्व गुणत्व, कमेत्वरूप सामान्यविशेषों की 
अपेक्षा करनेवाला ( ज्ञान होता है ), द्रव्यगुणकर्मसु = द्रव्य, गुण तथा कर्म- 
पदार्थो में ॥ ६॥ 

भावार्थ--विशिष्ट ज्ञान होने के कारण पृथिवी आदि द्रव्य, रूप आदि गुण, 
तथा उत्क्षेपण आदि कर्मपदार्थो में द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कमत्व नामक सामान्यः 
विशेष की आवश्यकता है, क्योंकि यह द्रव्य है, यह गुण है, यह कमं है ऐसा विशिष्ट 
ज्ञान होता हे ॥ ६॥ 

उपस्कार सुत्र में ज्ञान उत्पन्न होता है यह प्रस्तुत है। द्रव्य, गुण तथा कर्म 
पदार्थों में द्रव्यत्व, गुणत्व तथा कर्मत्व का विशिष्ट ज्ञान होता है, और यह विशिष्ट 
ज्ञान विशेष्य तथा विशेषण के साथ इर्द्रियों के सम्बन्ध होने से उत्पन्न होता हे, इस 
कारण द्रव्यत्वादि सामान्य विशेषों की भ्रपेक्षा आवश्यक है। क्योंकि यह द्रव्य है, 
यह गुण है, यह कम है, ऐसा विशिष्ट ज्ञान होता है यह सूत्र का भाव है ॥ ६॥। 

तो क्या द्रव्य में भी केवल द्रव्यत्वरूप सामान्यविशेष की अपेक्षा से ही ज्ञान 
होता है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सृत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ-८द्रव्ये = पृथिवी आदि द्रव्यपदार्थं में, द्रव्यगुणकमिक्षन्द्रव्यगुण, 
तथा कर्म पदार्थों की अपेक्षा से भी ज्ञान होता है ॥ ७॥ 

भावाथ-यह द्रव्य है इस द्रव्यत्व सामान्यविशेष की अपेक्षा करने वाली बुद्धि 


४५८ | वैरोषिकसूत्रोपस्कारः 


ज्ञानमुत्पद्यने इति प्रकृतम्‌ । घण्टावान्‌ झुकलो ,गौगंच्छतीति ज्ञानम्‌ । तत्र 
द्रव्यं घण्टा विशेषणम्‌ , शुक्‍ल इति गुणः, गच्छतीति कमे । तथाच नागृहोत- 
विशेषणा विदिष्टप्रतीतिन वा विशेषणसम्बन्धमन्तरेणेति भवति द्रव्यगुणक- 
मापेक्षेति भावः ॥ ७ ॥ 

तत्‌ कि गुणकमंणोरपि गुण*मापेक्षा ? नेत्याह-- 

गुणकमंसु गुणकर्माभावाद्‌ गुणकमपिक्षं न विद्यते ॥ ८ ॥ 

ज्ञानमिति शेषः । गुणे शुणविशिष्ट बुद्धेः कमसु कर्मवि शिष्टबुद्धेरभावात्‌ 
गुणकमापेक्षा न तद्वतबुद्धिः । न हि गुणे गुणो, न वा कमसु कम, येन तत्र 
विशेषणत्वेन भासेतेति भावः ॥ ८ ॥ 


के समान यह घंटावाली श्वेत गो जा रही है” इत्यादि घंटारूप द्रव्य, शुक्ल वर्ण- 
रूप गुण तथा गमनरूप क्रिया को भी लेकर ज्ञान होता है अतः द्वव्य ज्ञान में 
सामान्यविशेष के समान द्रव्य, गुण तथा कमं की भौ अपेक्षा से ज्ञान होता है । 

उपस्कार--इस सुत्र में ज्ञान उत्पन्न होता है, यह प्रस्तुत है। ( अर्थात्‌ द्रव्य में 
द्रव्य गुण तथा कमं की अपेक्षा से ज्ञान होता है ऐसा अर्थ जानना) । क्योंकि यह 
घंटा वाली श्वेत वणं की गाय गमन कर रही है! ऐसा ज्ञान होता है । इसमें घंटारूप 
द्रव्य गौ में विशेषण है, शुक्लरूप गुण तथा गमन करती है इसमें गमन क्रिया भी 
गौ में विशेषण है । ऐसा होने से विशेषण के ज्ञान के बिना विशिष्ट ज्ञान नहीं होता 
अथवा विशेषण के सम्बन्ध के बिना नहीं होता । इस कारण सामान्यविशेष के समान 
द्रव्य, गुण तथा कम की भी अपेक्षा होती है यह सुत्र का आशय है॥ ७॥ 

तो क्या द्रव्य के समान गुण तथा कमं के ज्ञान में भी गुण और कर्म की 
अपेक्षा होती है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं, नहीं-- 

पृदपदार्थ-गुणकर्मसु = गुण और कर्मपदार्थो में, गुणकर्माभावात्‌ = गुण 
तथा कमं के न रहने से, गुणकमपिक्षं = गुण शोर कर्मं की अपेक्षा करने वाळा, न 
विद्यते = ज्ञान नहीं होता है॥ ८ ॥ 

भावार्थ--गुण में गुणविशिष्ट . ज्ञान तथा कमं में कर्मविशिष्ट ज्ञान केन 
होने से गुण तथा कम पदार्थ में गुण तथा कमं की अपेक्षा रखनेवाला ज्ञान 
नहीं होता ॥ ८ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित ज्ञान’ इस पद का शेष भाग पूर्ण करना । गुण- 
पदार्थं में गुणविदिष्ट ज्ञान के तथा कर्मपदाथ में कर्मविशिष्ट ज्ञान के न होने 
के कारण गुण तथा कर्मपदार्थ में गुण तथा कर्म की अपेक्षा रखनेवाली बुद्धि नहीं 
होती, क्योंकि गुण में गुण, अथवा कमंपदार्थ में कमं नहीं रहता, जिससे विशेषण- 
रूप से गुण तथा कमं का भान (ज्ञान) हो यह पुत्र का आशय है ॥ ८ ॥ 


विशिष्टप्रमाया विशेषणादि जत्वम्‌ ४५९ 


ननु गुणञ्मंणोः स्फुरणादू गुणबुद्धौ कमेबुद्धो च कथं न गुणकम पिक्षेत्या- 
शङ्कय प्रकरणान्तरमारभते- 


समवायिनः इवेत्याच्छवेत्यबुद्धेश्च शवेते बुद्धिस्ते एते कार्थ्यका रणभूते ॥ 


समवायिन इत्यभिधानात्‌ सम्बन्धस्य कारणतामाहद, तथाच गुणे गुणसम- 
बायाभावात्‌ कमस क्मंसमवायाभावाच्च न तत्तञज्ञाने गुणकमोपेक्षा विशे- 
षणत्वेन विशेष्यत्वेन त्वस्त्येव । एवञ्च उवेतः शङ्क इत्यादिप्रतोतो श्वेत्यसम- 
वायस्य इवेत्यगुणस्य इवेत्यविशेषणज्ञानस्थ च कारणत्वमित्युक्तम्‌ , तथा च वि- 
शेषणसम्बन्धविरोषणतञज्ञानानां विशिष्टप्रत्यक्षप्रमां प्रति कारणत्वमिति, तेन 
पूर्वोक्त सवं सिध्यति ॥ ९ ॥ | 

ननु यथा घण्टावानित्यत्र द्रव्यापेक्षं द्रव्यज्ञानम्‌ , तथाऽयं स्तम्भः अयं 

“गुण तथा क्रिया का स्फुरण (ज्ञान) होने से गुण के ज्ञान में तथा कमं के ज्ञान 
में भी गुण तथा कमं की अपेक्षा क्यों न होगी ? इस शंका के समाधानाथे सूत्रकार 
दूसरा प्रकरण प्रारम्भ करते हैं-- 


पद्पदार्थ--समवायिन: = समवायसम्बन्ध से वर्तमान, श्वेत्यातु = इवेतगुण 
से, इवैत्यबुद्धेः च = और इवेत्य ज्ञान से भी, श्वेते = श्वेत द्रव्य में, बुद्धि: न ज्ञान 
होता है । ते एते=्वे ये दोनों कार्यका रणभूते-कार्य तथा कारणरूप हैं ॥ ९ ॥ 

भावाथ--श्वेत शंख है' इत्यादि ज्ञान में श्वेततागुण का समवायसम्बन्ध, 
इवेततारूप गुण, श्वेतता विशेषण ज्ञान भी कारण है, ऐसा होने से विशेषण का 
सम्बन्ध विशेषण और उसका ज्ञान यह तीनों विशिष्ट प्रत्यक्षरूप यथार्थ ज्ञान में 
कारण हैं जिससे पूर्वोक्त सिद्ध होता है ॥ ९ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में 'समवायिनः' समवायसम्बन्ध के सम्बन्धी इस कथन से 
समवायसम्बन्ध को कारण कहा गया है, ऐसा होने से गुणपदार्थ में गुण का सम- 
वायसम्बन्ध न होने से, तथा कर्मपदार्थ में कमं का समवाय न होने के कारण भी 
उस ज्ञान में गुण तथा कमं की विशेषणरूप से अपेक्षा नहीं है, विशेष्यरूप से है ही 
ऐसा होने से 'श्वेत शंख है' इत्यादि ज्ञान में श्वेत गुण का समवाय, श्वेततारूप 
गुण तथा श्वेततारूप विशेषण का ज्ञान भी कारण है यह कहा गया है, ऐसा होने 
से विशेषण का सम्बन्ध, विशेषण तथा विशेषण का ज्ञान ये तीनों विशिष्ट प्रत्यक्ष 
के यथार्थ ज्ञान में कारण हैं ऐसा होने से पूर्वोक्त संपूण सिद्ध होता है, श्रर्थात्‌ गुण 
तथा कमं बुद्धि मे गुण कमं की अपेक्षा नहीं होती, यह सिद्ध हो जाता है ॥ ९ ॥ 

जिस प्रकार 'घंटावली गौ है इस ज्ञान मे घंटारूप द्रव्य की विशेषणरूप से 
अपेक्षा करने वाले गौ का ज्ञान होता है, उसी प्रकार 'यह स्तम्भ है, यह कलश है 


४६० वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


कुम्भ इत्यादाबपि द्रव्याविशोषणकबुद्धो द्रव्यबुद्धिः कारणम , तथाच क्वापि 
प्रथमतो द्रव्यबुद्धिन स्यादित्यत आह-- 
द्रव्येष्वनितरेतरकारणा: ॥ १० ॥ 

बुद्धय इति शेष: । स्तम्भज्ञानानन्तरकाळोनमपि कुम्भज्ञान न स्तम्भज्ञान- 
काय स्तम्भस्य कुम्भं प्रति विशेषणत्वायोगात्‌ ॥ १० ॥ 

ननु घटपटादिबुद्धीनां क्रमो दृश्यते, क्रमश्च कायकारणभावघटित एवेत्यत 
आह--- 

कारणायोगवद्यात्‌ कारणक्रमाच्च घटपटादिबुद्धीनां क्रमो न हेतु- 


फलभावात्‌ ॥ ११ ॥ 


इत्यादिक भी द्रव्य को विशेषण न करनेवाले ज्ञानों में भी द्रव्यबुद्धि कारण है, 
ऐसा होने से कहीं भी प्रथम में द्रब्यबुद्धि न होगी इस शांका के समाधान में सुत्र- 
कार कहते हैं— 

पद्पदाथ--द्रवयेषु = द्रव्यपदार्थो में, अनितरेतरकारणाः = परस्परकारणता न 
रखने वाली ( बुद्धि होती हैं ) ॥ १० ॥ 

भावार्थ -स्तम्मज्ञान के पश्चात्‌ होनेवाले भी कलशज्ञान में स्तम्मज्ञान 
कारण नहीं हैं, क्योंकि स्तम्भ कुंभ का कारण नहीं है, अतः द्रव्यों में परस्पर कार” 
णता न रखने वाली बुद्धि होती है ॥ १० ॥ 

उपस्कार--सुत्र में आकांक्षित “बुद्धयः” बुद्धियां होती हैं इस पद के शेषभाग 
की पूर्ति करना । स्तम्भज्ञान के पश्चात्‌ काल में भया हुआ भी कलश का ज्ञान 
स्तम्भ के ज्ञान का कार्य नहीं है, क्योंकि स्तम्भ, कलश में विशेषण ( कारण ) 
नहीं है ॥ १० ॥ 

“घट, पट इत्यादि विषयों के ज्ञान का क्रम दिखाई पड़ता है, और वह क्रम 
कार्यकारणभाव होने से ही हो सकता है' इस पूवपक्षी की शंका के समाधानार्थं सूत्र- 
कार कहते हें-- 

पद्पदार्थ--कारणायौगपद्यात्‌ स्स्कीरण के एक काल में न होने से, का रण- 
कमात्‌ च = उन कारण के क्रम से भी, घटपटादिबुद्धीनां = घट, पट आदि विषयों के 
शानों का, क्रम: क्रम होता है, न > नदी होता, हेतुफलभाव।तुङकारण कायं 
भाव होने से ॥ ११ ॥ 

भावार्थ--कारणों के युगपत्‌ न होने के कारण, कारण के क्रम से ही घटादि 
विषय के ज्ञानों का क्रम होता है नकि परस्पर कार्यकारणभाव होने से ॥ ११ ॥ 


कारणायौगपद्यम्‌ ४६१ 


कारणक्रमाधीनो घटषटादिदद्धीनां क्रो, न हेतुफलभावाधीनः । कारण- 
क्रम एव कथमत आह -- कारणायौगपद्मादिति । बुद्धीनां यौगपद्यं प्रतिषिद्धमतो 
नानाबुद्धिकारणानामपि न योगपद्यम्‌ , यदि तु कारणयौगपद्यं भवेत्तदा काय- 
यौगपद्यमप्यापद्येत, तथाच युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिङ्गमिति बहु भज्येतेति 
भाव: ॥ ११ ॥ 
इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकसूत्रोपस्कारे$ष्टमाध्यास्य प्रथमाहिकम्‌ । 


उपस्कार--कारणों के क्रम के अधीन घट, पट आदि विषय ज्ञानों का क्रम 

होता है न कि परस्पर घटादिको के कारण कायंभाव के अधीन । 'कारणों का क्रम 
ही कसे होता है इस प्रश्न पर सूत्रकार कहते हैं--'कारण के यृयपत्‌ न होने से' 
ऐसा । ज्ञान एक काल में होते हैं यह खण्डित हो छुका है, अतः अनेक ज्ञानों के 
कारणों का भी एक काल में होना निषिद्ध है, यदि कारण एक काल मे हों तो 
कायं भी एक काल में होंगे, ऐसा होने से एक काल में अनेक ज्ञानों का न होना 

. मन का साधक लिङ्ग है इत्यादि पूर्वोक्त सभी सिद्धान्त असंगत हो जायेगा यह सूत्र 


का आशय हे ॥ ११ ॥ 
इस प्रकार हंकरमिश्र कृत उपस्कार व्याख्या में अ्रष्टमाध्याय 
प्रथमाह्विक समाप्त हुआ । 


अष्टपाध्याये द्वितीयाहिकमू 


प्रात्यक्षिकस्य सविकल्पकस्य निविक्ल्पकस्य च ज्ञानस्य निष्पत्तिविधिम- 

भिधायेदानीं विशिष्टवैशिष्टयप्रत्यक्षमभिघातुमेकदेशमाइ-- 
अयमेष त्वया कृतं भोजयनमिति बुद्धयपेक्षम्‌ ॥ १ ॥ 

सन्निकृष्टे वस्तुनि तावदयमिति बुद्धिरुत्पय्यते, विप्रकृष्टे च वस्तुन्येप इति 
क्रियायां स्वतन्त्रो ऽयमिति बुद्धिमपेक्ष्य त्वयेति ळतृत्वोपरक्ता बुद्धिः । कारणव्या- 
पारविषयत्वबुद्धिमपेक्ष्य कृतमिति कर्मबुद्धिः । अयं भ्रुजिक्रियायां कत्ता प्रयो- 
जकश्चायमिति बुद्धिमपेक्ष्य भोजयेति । नियोज्यनियोक्दुव्यापारस्य विषयोऽय- 
मिति बुध्यपेक्षमेनमिति । एवमन्यदपि बुद्धथपेक्षमूहनीयम्‌ ॥ १ ।। 


सविकल्पक तथा निविकल्पक दोनों प्रकार के प्रत्यक्ष ज्ञान की उत्पत्ति को विधि 
को निरूपण कर, सांप्रत विशिष्ट वैशिष्ट्य ( विशिष्टज्ञान के विशेषण तथा विशेष 
भाव विषय करने वाले ) प्रत्यक्ष का निरूपण करने के लिये उसके एकदेश 
( एक भाग ) को सूत्रकार कहते हैं-- | 


पदपदार्थे--अयंस्यह है, एषः = वह है, त्वयानतुमने, कृतं=किया है, भोजय = 
भोजन कराञ्रो, एनं = इसे, इतिम््यह सम्पूणं, बुध्यपेक्षं = बुद्धि को अपेक्षा करता 
है॥ १ ॥ 

भावार्थ--समीप के मनुष्य में यह है, इसके पुरुष में वह है, तुमने किया यह 
स्वतन्त्रकर्ता-विषयक ज्ञान, यह भोजन कर्ता है, यह भोजन का प्रयोजक है, इस 
बुद्धि की अपेक्षा से भोजन कराया--यह ज्ञान, यह नियोग करने योग्य तथा नियोग 
कर्ता का विषय है इस ज्ञान की अपेक्षा से 'एनं' इसे ऐसी बुद्धि होती है॥ १ ॥ 

उपस्कार--संनिहित प्राणिरूप पदाथ में 'अयमु' “यह है' ऐसी बुद्धि उत्पन्न 
होती है, ओर दूरस्थ प्राणी आदि पदार्थं में 'एषः' 'वह है' ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती 
है । क्रिया में यह स्वतन्त्र है इस ज्ञान की अपेक्षा से त्वया' 'तुमने' ऐसी कर्ता के 
सम्बन्ध से बुद्धि होती है ( अर्थात्‌ किसी क्रिया के सिद्ध होने में कारक में जो 
प्रधानरूप पदार्थ होता है, वह स्वतन्त्र होता है उसका ज्ञान कर्ता के ज्ञान में 
कारण है, क्योंकि “स्वतन्त्र: कर्ता' स्वतन्त्र को कर्ता कहते हैं--ऐसा व्याकरण का 
नियम है। कारण के व्यापार के विषय है इसी बुद्धि की अपेक्षा से 'कृतं' 'किया गया 
ऐसी कमं की बुद्धि होती है । यह प्राणी भोजन क्रिया में कर्ता है और यह उसका 
प्रयोजक ( प्रेरक ) है इस बुद्धि की अपेक्षा से 'भोजय' 'भोजन कराओ' ऐसा ज्ञान 
होता है। नियोज्य ( आज्ञा के योग्य) तथा नियोजक (आज्ञा देनेवाले ) क 
ब्यापार का यह विषय है इस बुद्धि की अपेक्षा से 'एनं' 'इसे' यह कमं का ज्ञान 


दृष्टेषु बुद्धिवविध्यम्‌ ४६३ 


अन्वयव्यतिरकपरिच्छेद्यमेवेतदित्याह-- 
द्प्रेषु भावादरष्ठेष्वभावात्‌ ॥ २ | 


२ ८१ 


यदाउयमितिबुद्धे: सन्निकृष्टो विषयः, एष इति युद्धेविपरकृष्टोऽपि बुद्धथारू- 
ढो विषयः, त्वयेतिबुद्धेः सन्निकृष्टः कत्ता विषयः, कृतमिति बुद्ध: कम विषयः, 
भोजयेतिबुद्धेनियोञ्यनियोक्तारौ विषयौ, एनमितिबुद्धेस्वदुभयव्यापारो विषयः, 
सन्निकृष्टो भवति तदेतारशो बुद्धिरुत्पद्यते, अदृष्टेषु तु विपयेषु नेता वृद्धयः प्रा- 
दुभ वन्तीत्यन्वयव्यतिरेकगम्यमेवेतदित्यर्थः ॥ २ ॥ 

इदानीं प्रकरणान्तरमारभते-- 

Poe 0 त त की 
होता है ( अर्थात्‌ विशिष्ट के विशेष्य तथा विशेषण भाव को विषय करने वाहे 
प्रत्यक्ष में विशेषण का तथा विशेष्य का भी ज्ञान कारण होता है इस कारण सुत्र- 
कार ने इन सम्पूर्ण बुद्धियो का इस सुत्र मे वर्णन किया है) ॥ १॥ 

यह प्रथम सूत्र में कहा हुआ अन्वय तथा व्यतिरेक से जानने योग्य ही है, यह 
सूत्रकार द्वितीय सूत्र में कहते हैं-- 

पदपदाथ--हष्टेष्‌ = प्रत्यक्ष किये संनिहित प्राणी आदि पदार्थों में, भावात्‌= 
यह है इत्यादि बुद्धि क होने से, अहृष्टेषु = अप्रत्यक्ष प्राणी आदिको में, अभावात्‌= 
उक्त बुद्धि के न होने से ॥ २॥ 


भावार्थ--प्रथम सूत्र में वणित 'अयं, एषः” यह है, वह है' इत्यादि ज्ञान प्रत्यक्ष 
होने वारे पदार्थो में होता है । इस अन्वय के ज्ञान तथा प्रत्यक्ष न होनेवाले प्राणि 
आदि पदार्थो में यह है, वह है, इत्यादि ज्ञान नहीं होता--इस व्यतिरेक के ज्ञान से 
जाना जाता ही है यह सूत्र का आशय है ॥ २ ॥ 


उपस्कार-जिस समय 'अयं यह है' इस ज्ञान का संनिहित प्राणी विषय होता 
है, तथा 'एष: वह है इस ज्ञान का इसमें रहनेवाला भी प्राणी बुद्धि में आरूढ 
'विषय' होता है, ओर 'त्वया तुमने” इस ज्ञान का संनिहित कर्ता विषय होता है, एवं 
'कृतं किया इस ज्ञान का कम विषय होता है, तथा 'भोजय भोजन कराओ' इस 
ज्ञान के नियोज्य (आज्ञा देने योग्य तथा नियोक्ता ( आज्ञा देनेवाले ) दोनों विषय 
होते हैं, इस प्रकार 'एनं' इसे इस ज्ञान का उक्त नियोज्य तथा नियोक्ता दोनों का 
व्यापार विषय संनिहित प्रत्यक्ष होता है उस समय ऐसी बुद्धि उत्पन्न होती है, और 
प्रत्यक्ष न होनेवाले उक्त विषयों में वह सब ज्ञान नहीं होते यह प्रदर्शित 
अन्वय तथा व्यतिरेक ज्ञान ही जाना जाता है यह सूत्र का अर्थ है ।। २॥ 

संप्रति दूसरा प्रकरण प्रारम्भ करते है-- 


४६४ वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


अथे इति द्रव्यगुणकमंसु ॥ २ ॥ 


एतेषां द्रव्यगुणकमणामथ्येमानत्बं तेन तेन विधिनोक्तम्‌ , तेन तेषु त्रिषु 
€ ¢ < ७ 
वेशेपिकाणामथ इति परिभाषा, अर्थपदेन त्रयाणामुपस्थितेः । तढुक्त-प्रशस्तदे- 
वाचायः “त्रयाणामथेशब्दाभिधेयत्वङच’ इति ॥ ३ ॥ 
प्रकरणान्तरमवत्तारयति— 
द्रव्येष पञ्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धम्‌ ॥ ४ ॥ 


द्रव्येष्चिति द्रव्यपदार्थेनिरूपणप्रकरणमुपलक्षयति । प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणामि- 
त्यादिसूत्रण शरीरादीनां पंचात्मकरवं पंचभूतात्मकत्वं प्रतिषिद्ध निराकृतम्‌ । 
FRIIS TT TT Tr गिरि तिर सित तत त ति ति ति ती ति तत त त 


पद्पदाथं--अरथ :म्प्रथे हैं, इति = ऐसी ( संज्ञा है ), द्रव्यगुणकर्मसुम्न्द्रव्य गुण 
तथा कर्म पदार्थों में ॥ ३॥ | 

भावा्थ-_उक्त ग्रन्थों में द्रव्य, गुण, तथा कमं अर्थ शब्द से कहे जाते हैं ऐसा 
वर्णित होने से वैशेषिकों की द्रव्य, गुण तथा कमं इन तीन ही पदार्थों में 'अर्थ' यह 
पारिभाषिक संज्ञा है यह सिद्ध होता है ॥ हे ॥ 

उपस्कार--इन पूर्वोक्त द्रव्य, गुण तथा कर्म पदार्थों में भ्रथ्यंमानत्व (शब्द से 
वाच्य होना) उस-उस विधि से कहा गया है, इस कारण उन तीन पदार्थों में ही 
वैशेषिकदर्शनकारों की 'अर्थ' यह परिभाषा (सांकेतिक नाम) है, क्योंकि अर्थ कहने 
से द्रव्य, गुण तथा कमं इन तीनों की ही उपस्थिति होती है वह यह प्रशस्तपादाचायं 
ने भी त्रयाणाँ = द्रव्य गुण तथा कर्म इन तीनों का, अर्थशब्दाभिधेयत्वम्‌ च=भ्थं 
शब्द से कहा जाना भी (साधम्य है) । ऐसा साधम्य प्रकरण के प्रशस्तपादभाष्य में 
कहा है ॥ ३॥ 

सूत्रकार दूसरे प्रकरण का अवतरण करते हैं-- 

| पदपदार्थ--द्व्येषसद्रव्य पदार्थ के निरूपण प्रकरण में, पंचात्मकत्वं>मनुष्यादि 

शरीरौं में पंचात्मकत्वं = पंचमहाभूतरूप होना, प्रतिषिद्धे = निषेध किया है ॥४॥। 

भावार्थ--द्रव्य पदार्थों के निरूपण के प्रकरण में प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां' इत्यादि 
सूत्र में मनुष्यादि शरीर पंचमहाभूतरूप वेदान्तिमत के समान है इस विषय का 
खण्डन किया गया है जिससे घ्राणादि इन्द्रियों में भी अनेक कारणों से उत्पत्ति नहीं 
होती जिससे एक-एक इन्द्रिय से अपने-अपने गुणों का ही ग्रहण होता है यह सिद्ध 
होता है यह आगे के सूत्र में कहेंगे ।। ४ ॥। 

उपस्कार--सूत्र में 'दरब्येष' इस पद से द्रव्य पदार्थ के निरूपण का प्रकरण 
सुचित होता है। प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणा' ( अ० ४, आ० २ सु०२) प्रत्यक्ष तथा 
अप्रत्यक्षो का संयोग अप्रत्यक्ष होने से मनुष्यादि शरीर पंचमहाभूतरूप नहीं है 


इन्द्रियोपादानकक्षनम्‌ ४६५ 


यथा शरीरस्य न नानाप्रकृतिकत्वं तथा वक्ष्यमाणानां घ्राणादोनामिन्द्रियाणा- 
मपि । तेन तेषां प्रतिनियतगुणम्राहकत्वं सिद्धयतीति भावः ॥ ५ ॥ 

यदर्थेमिदमारव्धं तदाह-- | 

भूयस्त्वाद्‌ गन्धवत्त्वाच्च पृथिवी गन्धज्ञाने प्रकृतिः ॥५॥ 

गन्धो ज्ञायतेऽनेनेति गन्धज्ञानं घाणन्तत्र प्रथिवो प्रथिवीमात्र प्रकृति: 
उपादानकारणम्‌ । कुत एतदित्यत आह-गन्धवत्त्वातू । न हि गन्धवत्‌ निगन्धे- 
नारभ्यते इत्युक्तम्‌ । गन्धवत्त्वं च बहिरिन्द्रियाणां पाहजावोयगुणवस्वनियमात्‌ 
सिद्धम्‌। तहिं पार्थिवत्वाविशेषेऽपि शरीराबयवान्तराणां न गन्धव्यञ्जरवं 
किन्तु घ्राणस्येवेति कुतो नियम इत्यत आह-मूयस्त्मादिति । इतर्व्यानभि भृतैः 


इम सुत्र से शरीरादिर्को में पंचमहाभूतरूपता का प्रतिषेध अर्थात्‌ निराकरण किया 
है। जिस प्रकार शरीर अनेक प्रकृति (कारण) वाला महीं है उसी प्रकार आगे 
कहे जानेषाले प्राण आदि इन्द्रियों में अनेकप्रकृतिता नहीं है । इससे उन घ्राणादि 
इन्द्रियों में अपने-अपने नियत गन्ध आदि गुणों का ग्रहण करना सिद्ध होता है यह 
सुत्र का भाव है ॥ ४॥। 

जिस लिये यह प्रकरण आरम्भ किया उसे सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थे--भूयस्त्वात्‌ = अपने ही अवयवों से उत्पन्न होने से, गन्धवत्त्वात्‌ च = 
भौर गन्धाघारता होने से भी, पृथिवी = घ्रारोन्द्रिय में पृथिवी द्रव्य, गन्धज्ञानेस्गन्ध 
गुण के ज्ञान में, प्रकृति:=्क्रारण है ।। ५॥। 

भावाथ श्राणरूप इन्द्रिय में गन्धाधारता होने से केवल पृथिवी द्रव्य ही 
समवायिकारण है । तथा जलादि द्रव्य के अवयवों से रहित केवल पार्थिव परमाणु- 
रूप अवयवों से उत्पत्तिरूप भुयस्त्व (अधिकता) से ओर दूसरे शरीर के अवयव 
पाथिव होने पर भी गन्ध के व्यञ्जक (प्रकाशक) नहीं होते, किन्तु घाणरूप इन्द्रिय 
ही गन्ध का व्यञ्जक होता है॥ ५॥ [| 

उपरस्कार--गन्धनामक गुण जिससे जाना जाता है' वह गन्धज्ञान इस व्युत्पत्ति- 
बल से घ्राण इन्द्रिय इस सूत्र के "गन्धज्ञाने' इस पद का अरथं है, उसमें पृथिवी 
अर्थात्‌ केवल पृथिवी ही प्रकृति अर्थात्‌ उपादान ( समवायि ) कारण है। 'ऐसा 
क्यों ?' इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार ने 'गन्धत्त्वात्‌' गन्धाधार होने से यह हेतु दिया 
है । गन्धाश्वय कायं गन्धरहित कारण से उत्पन्न नहीं होता यह कह चुके हैं। और 
वह गन्धादिगुणाधारता घाण आदि इन्द्रियों में अपने से गृहीत होनेवाले गन्धादि 
गुण को आधारता के नियम से सिद्ध होती है! 'यदि ऐसा है तो पार्थिवता समान 
होने पर भी दूसरे शरीर के हस्तपादादि अवयव गन्ध गुण को क्यों नहीं ग्रहण 
करते किन्तु केवल घ्राणेन्द्रिय ही गन्ध को ग्रहण करती है यह नियम क्यों ?” इस 
प्रश्‍न के समाधानाथं सुत्रकार हेह देते हैं-“भुयस्त्वात्‌” अधिकता होने से । पृथिवी से 
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पार्थियाबयवैरारब्धत्वमेव भूयस्त्वम्‌ । पारिभाषिकं चतद्‌ भूयस्त्वं समानत- 
नत्रेऽपि ॥ ५ ॥ हे 
_ इन्द्रियान्तरे5प्येतदतिदिशति-- | 
तथापस्तेजोवायुश्व रसरूपस्पर्शाविशेषात्‌ ॥ ६ ॥ 

रसनचक्षुष्ट्वगिन्द्रियाणां प्रकृतिरिति शेष: । तेन यथासंख्यं रसनादीना- 
मबादयः प्रकृतयः, तत्तस्रतिनियतारथप्राइकत्वात्‌ । ` अत्रापि नियमे भयस्त्व- 
मेव तन्त्रम्‌ । रसाद्मिस्वे च रसनादोनां प्राह्मजातोयविशेषशुणवत्त्वनियम 
एच प्रमाणमित्युक्तम्‌ । एवञ्च विशिष्टादृष्टोपगृहीतकणशष्कुल्यवच्छिज्ञो नभो- 
देश एव श्रोत्रम्‌ ॥ ६॥ 

इति श्रीशाङ्करे वेशेषिकसूत्रोपर्का रेऽष्टमाध्यायस्य द्वितोयमाह्निकम्‌ । 

समाप्रश्चायमष्टमोऽध्यायः । 


भिन्न जलादि द्रव्यो से अनभिभूत ( न दबाये हुए ) पाथिव द्रव्य के अवयबों से 
त्पन्न होना ही भूयस्त्वहाता है । यह वेशेषिकों की पारिभाषिक ( सांकेतिक ) 
भुयस्त्व न्यायमतरूप समान शास्त्र में भी वात्स्यायन महषि ने कहा है ॥ ५॥। 
दूसरे इन्द्रियों में भी इस विषय की समानता को सूत्रकार कहते हैं--- 
पदपदाथे--तथा = वैसे ही है, आपः = जल, तेजः = तेज, वायुः चङओर वायु 
_ भी, रसरूपस्पश विशेषात्‌ = रस, रूप तथा स्पश के विशेष से ॥ ६ ॥ 


भावाथ--रस, रूप तथा स्पशं की विशेषता से जल, तेज और वायु द्रव्य क्रम 
से रसनेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय तथा त्वगिन्द्रिय की प्रकृति ( कारण ) है ।! ६ ॥ 


उपस्कार-सूत्र में आकांक्षित 'रसनेन्द्रिय, चक्षुरिन्द्रिय तथा त्वगिन्द्रिय की 
प्रकृति हैं ऐसा शेष भाग पूण करना । इससे संख्या के अनुसार रसनेन्द्रियादिकों के 
जलादि द्रव्य प्रकृति हैं, क्योंकि अपने-अपने ब्यवस्थित ( प्रतिनियत ) अथ (विषय) 
को ग्रहण करते हैं। इस नियम में भी पूर्व सूत्रों के भूयस्त्व ही कारण है। और रस- 
नेन्द्रियादिकों के रस आदि गुणाधार होने से अपने से गृहीत होने वाले विशेष गुणो 
की आश्रयता का नियम ही प्रमाण है यह कहा गया है । ("सूत्र में शब्द गुण का 
ग्रहण क्‍यों नहीं किया” । इस प्रश्‍न के समाधानार्थं शंकर मिश्र कहते हैं कि )-- 
ऐसा होने से विशेष शब्द भोगयोग्य अदृष्ट से सम्बद्ध शष्क्रुली ( गुझियां ) रूप 
कर्ण से युक्त आकाश प्रदेश ही श्रोत्र इन्द्रिय होता है। अर्थात्‌ यद्यपि श्रोत्र इन्द्रिय 
रूप है तथापि नित्य होने के कारण शुन्य होने के कारण शब्द का सूत्रकार ने सुत्र मे 
ग्रहण नहीं किया ॥ ६ ।! 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वैशेषिक सूत्रों की उपस्कार व्याख्या में अष्टमाध्याय 
का द्वितीयाह्लिक समाप्त हुआ । और अष्टमाध्याय भी समाप्त हुआ । 


नवमाध्याये प्रथमाह्विकम । 

सं योगसमवायान्यतरसन्नि ध्षेजलौ किकप्रत्यक्षनिरूपणानन्तर॑ तदितरप्र- 

स्यासत्ति ञन्यळीकिऊप्रत्यक्षडयुत्पादनफळकं नवमाध्यायमाह-- 
क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ प्रागसत्‌ ॥ १ ॥ 

कायमिति शेष: । प्रागिति कार्योत्पत्तेः प्राक्‌ कार्य घटपटादि असत्‌ तत 
कालीनस्वजनकाभवप्रतियोगीत्यथेः । अत्र हेतुः क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌ । यदि 
_ तदानीमपि काय घटादि सदेव स्यात्‌ तदा क्रियावस्वेन गुणवत्वेन च व्यपदि- 
श्येत, यथोत्पन्ने घटे घटस्तिष्ठति घटश्चळति रूपवानयं रश्यते घट इत्यादिप्रका 

संयोग तथा समवाय इन दोनों में किसी एक संनिकषं से उत्पन्न लौकिक प्रत्यक्ष 
के वर्णन के पश्चात्‌ इससे भिन्न संनिकर्ष से उत्पन्त लौकिक प्रत्यक्ष का व्यूत्पादन 
( वर्णनरूप ) विशेषणविशेष्यभाव फल वाले नवमाध्याय का प्रारम्भ करते हुए 
सूत्रकार कहते हैं ( यहां पर महषि कणादमुनि के मत में अभाव पदार्थ नहीं है इस 
अपसिद्धान्त ( सिद्धान्त विरुद्ध ) के निरास के लिये अभाव के निरूपण करने 
वाळे सूत्र की व्याख्या के लिये आरम्भ करते हुए शंकरमिश्र ने 'तदितर' ऐसा कहा 
है, जिससे विशेष्य-विशेषणभाव नामक संनिकर्ष से अभाव का प्रत्यक्ष होता है यह 
तात्पये निकलता है )-- 

| पढ्पदाथ --क्रियागुणव्प्रपदेशा मावात्‌ = क्रिया तथा गुण का ब्यबहार न होने 
से, प्राक्‌ = कार्य की उत्पत्ति के पूव, असत्‌ = कार्य नहीं था ( इस प्रतीति से प्राग 
भाव सिद्ध होता है )। | 

भावार्थ --कार्य घटादिक उत्पत्ति के पुर्व भी यदि वर्तमान होता तो उत्पन्न 
हुये घट के समात्र उससे भी क्रिया तथा गुण का व्यवहार होता, श्र होता तो नहीं 
अतः यह सिद्ध होता है कि उत्पत्ति के पूर्व घट नहों था यह चार प्रकार के अभाव 
में से प्रागभावतामक प्रथम अभाव है ॥ १ ॥ 

उपर्क्रर-सूत्र में आकांक्षित 'कार्य' कार्य है ऐसा शेष भाग पूर्ण करना। सूत्र के 
प्राग्‌ पूर्व इस शब्द का अर्थ है कार्य के उत्पत्ति के पूर्व घट, पट आदि कार्य असत्‌ 
है, अर्थात्‌ उत कालके घटादि कार्य के जनक घटप्रागभाव का घट आदि कार्य 
प्रतियोगी है यह अर्थ है। इसमें सूत्रकार हेतु देते हें-क्रियागुणद्रब्यपदेशाभावात्‌ = 
क्रिया तथा गुण का व्यवहार न होने से । यदि उत्पत्ति के पूर्व काल में भी घटादि 
कार्य सांख्पमत से सत्‌ ही हो तो उस समय में भी क्रिया के तथा गुण के आश्रय 
रूप से भविष्य असत्‌ घटादि कार्य में भी व्यवहार होने लगेगा, जिस प्रकार उत्पन्न 
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रेण ब्यपदिइयते न तथोत्त्तेः प्रागपि व्यपदेशोऽस्ति । तेन गम्यते तदानोमस- 
न्निति। स च व्यूह्ममानेषु वीरणेषु योज्यमानेषु तन्तुषु चक्रारूढायां सुदि कुछा- 
ढादिव्यापारेपु अनुवत्तमानेषु भविष्यत्यत्र कटः पटो घटो वेति सावलौकिकी 
प्रत्यक्षप्रतीतिः, चकषुर्विस्फारणानन्तरं जायमानत्वात्‌ । न च संयोगसमवाया- 
न्यतरघटिता प्रत्यासत्तिरत्र प्रभवति, तस्मादिन्द्रियसम्बद्धविरेषणता प्रत्यासत्ति 
त्र तन्त्रम्‌ । ननु चान्योन्याश्रयः सत्यां विशेषणतायां तत्मतीतिः प्रतोती च 
विशेषणतेति चेन्न, विशेषणता' हि तदुभयस्वरूषमेव उपरिलष्टप्रस्ययजननतयो- 
ग्यम । तच्च प्रतोतेः पूर्वमपि सदेव, तदुक्तं न्‍्यायवात्तिके-- समवायेऽभावे 
च विशेष” बिशेष्यभावः”” इति। स चायं प्रागभावः प्रतियोगिजनकः, न हि 
घटे जाते स एव घटस्तदानीमेवोरपद्यते तत्र कारणान्तरसर््वेऽपि कारणवेक- 
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हुये घटादि कायं में घट स्थित है, घट चलता है, यह घट रूपाधार है, घट दिखाता 
हे इत्यादि प्रकार के व्यवहार होते हुए दिखाता है, वसे घटादिकों की उत्पत्ति के पूव 
समय में उक्त व्यवहार नहीं होते, इससे सिद्ध होता है कि उत्पत्ति के पूर्व घटादि 
कार्ये द्रव्य असत्‌ है, ऐसा हेतु का अर्थ है। और वह प्रागमाव जिस समय कट 
( चटाई ) के वीरण ( तृण विशेष ) रचे जाते हैं, तथा सूत्र चरखे पर चढा रहता 
है, एवं चक्र पर मट्टी का ढोंका रक्खा रहता है, कुम्भकार ( कहार ) जुलाहा 
आदिकों का अपने-अपने कपड़ा, घटादि कार्य की उत्पत्ति में अनुकूल व्यापार होता 
रहता है, उस समय यहां कट ( चटाई ) बनेगी, कपड़ा बनेगा, घट बनेगा, इस 
प्रकार संपूर्ण लोगों का प्रत्यक्ष अनुभव होता है । क्योंकि चक्षुरिर्द्रिय ( ऑल ) 
के खोलते ही उक्त अनुभव प्राणिमात्र को होता है। घट होगा, भुतल में घट नहीं 
है इत्यादि ज्ञानों में चक्षुरिन्द्रिय से संयुक्त भूतल से घट के अभाव का संयोग अथवा 
समवाय इन दोनों में से किसी एक को लेकर संनिकषं यहां नहीं हो सकता । इस 
कारण इन्द्रिय से सम्बद्ध भूतल में अभाव विशेषण अथवा विशेष्य होने से विशेषण- 
विशेष्यभाव रूप ही संनिकर्षं अभावज्ञान में प्रयोजक है । “यदि विशेषणता कें होने 
पर ही अभाव का ज्ञान होगा और उसके ज्ञान से ही अभाव में विशेषणता होगी 
इस कारण अन्योन्याश्चय दोष आ जायगा” ऐसी पूर्वपक्षी यहां पर शंका नहीं कर 
सकता, क्योंकि विशेषणता उपदिलष्ट ( विशिष्ट सम्बन्धों की ) प्रतीति की योग्यता 
होना ही उन विशेषण तथा विशेष्य दोनों के स्वरूप हैं। दूसरे वह विशेषण तथा 
विशेष्ययुक्त विशिष्ट ज्ञान के पूवं भी वतंमान ही है, इसी कारण भारद्वाज उद्योत- 
करने न्यायवातिक में 'समवायेऽभावे च विशेषणविशेष्यभावः' अर्थात्‌ समवाय क 
तथा अभाव के प्रत्यक्ष में विशेषणविशेष्यभाव संनिकर्ष होता है, ऐसा कहा है। वह 
यह प्रागभाव प्रतियोगी का उत्पादक है, क्योंकि घट के उत्पन्न होने पर वही घट 
उसी समय में पुनः उत्पन्न नहीं होगा, इसमें दुसरे कारणों के रहने पर भी क्या 
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ल्यमनुखियमागं स्वप्राग भाववेकल्यमेवानुसत्त महति । तद्वटोत्पत्तौ स एव घट: 
प्रतिबन्धक इति चेत्तहि प्रतिबन्धकाभावत्वेन तस्य कारणत्वमवजेनीयम्‌ । ननु 
यदि घट एव तस्याभावस्तदा घटे नष्टे तदुन्मञ्जनापत्तिरिति चेन्न, घटना- 
शम्यापि तद्विरोधित्वात्‌ , न हि विरोधिसत्त्वकालेऽपि विरोध्यन्तरप्रादुभाब 
इति । न ह्यनयोर्देशक्तो विरोधो येन गोत्वाइवत्वबत्‌ समानकालीनत्वं 
स्यात्‌ । किं तहि ? कालकृतस्तथाच कथमेककालावस्थायित्वम्भवेत्‌ ॥ १ ॥। 


अभावान्तर प्रतोतिबलसिद्धमाह-- 
सदसत्‌ ॥ २॥ 


यथा कारणव्यापारात्‌ पूर्व प्रत्यक्षानुमानाभ्यां कायस्यासत्त्वं प्रम्रीयते 
| द ९५ १ 
तथा विनाशकस्य मुद्गरारेव्योपारानन्तरं सदेव काय घटादि इदानीमसदिति 


कारण नहीं है जिससे पुनः बही घट उत्पन्न नहीं होता, इसका अनुसरण ( अनु- 
संधान ) करबे से उस घट का प्रागभाव नहीं है यही अनुसरण करने ( मानने ) 
योग्य है। यदि उस घट की उत्पत्ति में वही घट प्रतिबन्धक है-ऐसा कहो तो प्रति- 
'बन्धकु के अभाव रूप से उस घट-प्रागभाव को कारण मानना आवश्यक है । 

यदि घट ही उस प्रागभाव का अभाव हो तो धट के नष्ट होने पर उसका 
उन्मज्जन ( पुनरुत्पत्ति ) होगी, ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि घट का नाश भी 
उसका विरोधो होता है । विरोधी की सत्ता के समय में भी दुसरे विरोधी का प्रादु- 
भाव ( प्रकट होना ) नहीं हो सकता क्योंकि इन दोनों का देश से विरोध नहीं है 
जिससे गोत्व तथा अश्वत्व क समान समानकालता हो । तो कंसा विरोघ है? इस 
प्रश्‍न के उत्तर में कालकृत विरोध है । ऐसा होने से एक काल में दोनों की अव- 
स्थिति ( रहना ) कसे होगी ॥ १॥ 

ध्वंस रूप दूसरा अभाव भी प्रतीति के बळ से सिद्ध होता है यह सुत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदाथ--सत्‌ = सत्रूप घटादि, असत्‌ = श्रसत्‌ (नहीं रहता) ॥ २ ॥ 

भावार्थ - जिस प्रकार कारण के व्यापार के पूर्व में घटादि कार्य असत्‌ है ऐसा 
प्रतीत होता है उसी प्रकार सत्‌ ही कार्य घटादि दण्ड वगैरह चला देने के पश्चात्‌ 
भी अब घट नहीं है नष्ट हो गया ऐसी प्रतोति होती है, जिससे ध्वंसरूप द्वितीय 
अभाव भी सिद्ध होता है ॥ २॥। 

उपस्कार-जिस प्रकार उत्पादक कारणों के व्यापार के पूव में प्रत्यक्ष तथा 
अनुमान दोनों प्रमाणों से घटादि कार्य की असत्ता ( प्रागभाव ) जानी जाती है. 
उसी प्रकार मुद्गर ( लट ) आदिको क चलाने रूप व्यापार के पश्चात्‌ बर्तमान 
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प्रत्यक्षानुनामाभ्यामेव प्रमोयते । भवति हि घटो नष्टो ध्वस्त इदानीं श्रतपूर्वा 
गकारो नास्तीत्यादिधीरिति भावः ॥ २ ॥ | 


ननु घट एवावस्थाविशेषे ध्वंसव्यवहारं करोति न तु घटादन्यस्तस्य 
ध्वंस इत्यत आह-- 0 
असतः क्रियागुणव्यपदेशा भावादर्थान्तरम्‌ ॥ ३ ॥ 

सदिति सूत्रशेषः । असतः सत्‌ अथोन्तरम्‌ । कुत इत्यत भोह--क्रियागुण- 

व्यपदेशाभावादिति। न हि प्रध्वंसकालेऽपि चत्तते घटः-अस्ति घट:-- 


इदानीं रूपवान्‌ घट:- घटमानयेत्यादिव्यपदेशस्तदितो वेधम्यादसतः सद- 
थोन्तरमिति ॥ ३ ॥ 


प्रागभावप्रध्वंसौ साधयित्वाऽन्योन्याभावं साधयितुमाह 


ही घटादि कायं इस समय असत्‌ भ्रवतंमान है ऐसा प्रत्यक्ष तथा अनुमान दोनों 
प्रमाणीं से निश्चित किया जातः है। उस अभाव का नाम है ध्वंस क्योकि घट 
नष्ट हुआ, ध्वस्त हुआ, इस समय पर में सुना हुआ अरुष्ट शब्द नहीं है इत्यादि 
प्रतीति होती है॥ २॥ 

यदि “्रवस्थाविशेष में घट ही उसके ध्वंस ( नाश ) का व्यवहार कराता है, 
न कि घट से भिन्न घट का नाश ( ध्वंस ) अतिरिक्त अभाव है” इस पूर्वंपक्षी कीं 
शंका का सूत्रकार समाधान देते है-- 

पद्पदाथ--असतः = अविद्यमान पदार्थ से, क्रि्रागुणव्यपदेशाभावात्‌ = क्रिया 
तथा गुण का व्यवहार न होने से, अर्थान्तरम्‌ = भावपदार्थ दूसरा पदार्थ है ॥ ३ ॥ 

भावाथे-घ्वंसकाल में घटादि वदार्थो में घट है, इस समय घटरूपाधार हैं 
इत्यादि व्यवहार घट के वतंमानता-समय के समान नहीं होता इस कारण असतु 
( अभाव ) से भाव पदार्थं दूसरा पदार्थं है यह सिद्ध होता है ॥ ३ ॥। 


उपस्कार सूत्र में 'सत्‌' ऐसा आकांक्षित पद का शेष भाग पुणं करना । असत्‌ 
( अविद्यमान से ) सत्‌’ विद्यमान, दूसरा पदार्थ है । क्यों ? इस प्रश्‍न पर सूत्र- 
कार हेतु दिखाते हैं»-क्रियागुणव्यपदेशाभावात्‌' अर्थात्‌ 'क्रिया और गुण का व्यव- 
हार न होने से' ऐसा । क्योंकि घटादि द्रव्यों के ध्वंस ( विनाश ) के समय में भी 
घट वर्तमान है, घब की सत्ता है, इस समय घटरूप का आधार है, घट कोले 
आओ, इत्यादि व्यवहार नहीं होता, अततः इस वेध्यं के कारण असत्‌ ( नष्ट ) 
चटादि द्रव्य से सत्‌ वतमान घटादि द्रव्य दूसरा पदार्थ है ऐसा सूत्र का भाव है ॥।३।॥ 

प्रागभाव तथा ध्वंस ऐसे दो भ्रभावों को सिद्ध कर तीसरे अन्योन्याभाव को 
सिद्ध करने के लिये सूत्रकार कहते. हैं-- 
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सच्चासत्‌ ॥ ४ ॥ 

यत्र सदेब घटादि असदिति व्यवहियते तत्र तादात्म्याभावः प्रतीयते । 
भवति हि असन्नश्चो गवात्मना-असन्‌ गोरश्वात्मना-असन्‌ पटो घटात्मना 
अघटः पटः-अनश्वो गोः-अगोरश्च इत्यादि प्रतोतिः । तदस्यामश्वाम्याभातचान्‌ 
गौः पटान्योन्याभाववात्‌ ष्ट इत्यन्योन्याभाव एव तादात््याभावापरनामा 
भासते । तद्‌त्र तादात्म्यं’ प्रतियोगितावच्छेदकम्‌ । प्रतियोगिसमानाघधिकरण- 
श्वायमभावः, भवतिहि धटो न भूतळमिति प्रतीतिः । नित्यइच, कदाचिदपि 
घटपटयोस्तादाळ्बा सम्भवात्‌ ॥ ४॥। 


इदानीं चतुर्थमभावमत्यन्ताभावाख्यमाह-- 
यच्चान्यदसदतस्तदसत्‌ ॥ ५ ॥ 


कस्य 
पढ्पदाथे--सत्‌ च = सत्‌ ( वतमान ) पदार्थ भी, असत्‌ = अवर्तमान होता 
है॥४॥ १ | | 
भावाथे - वतंमान घटादि द्रव्य भी पट नहीं है इस प्रकार परस्पर वतंमान ही 
दो द्रव्यो में जो परस्पर अभाव प्रतीत होता है उसे अन्योन्याभाव कहते हैं ॥४॥। 
उपस्कार--जिसमें वर्तमान होता हुआ ही घट आदि द्रव्य असत्‌ पट नहीं है 
ऐसा व्यवहार किया जाता है उसमें घट' तथा पट की तदात्मता ( अभेदरूपता ) 
का अभाव ( भेद )प्रतीत हाता है । क्योंकि 'अश्व' गोरूप से असत्‌ है, पट घटरूप 
से असत्‌ है, पट घट से भिन्न है। गो अश्व नहीं है, अश्व गो नहीं है, इत्यादि प्रतीति 
होती है । इस कारण इस प्रतीति में गो अश्व के अन्योन्याभाववाली ( भिन्न ) 
है, धट पट के अन्योन्याभाववाला ( भिन्न ) है, इस प्रकार तादात्म्यरूप सम्ब- 
न्ध से युक्त प्रतियोगितावाला होने से जिसका तादात्म्याभाव दूसरा नाम है ऐसा 
अन्योन्याभाव ही प्रकाशित होता है। इस कारण इस अन्योन्याभाव में 'तादा- 
त्म्य' प्रतियोगिता का नियामक सम्बन्ध है । 
और यह अन्योयाभाव-प्रतियोगी समानाधिकरण अर्थात्‌ प्रतियोगी के अधिक 
रण में रहता भी है, क्योंकि घट भूतल नहीं है ऐसी प्रतीति होती है। और वह 
नित्य भी है, क्योंकि किसी भी समय में घट तथा पट का तादात्म्य ( अभेद )नहीं 
हो सकता ॥ ४ ॥। 
संप्रति चतुर्थ अत्यन्तभावनामक अभाव को सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ--यत्‌ च = भ्रोर जो, अन्यत्‌ = दुसरा, असत्‌ = अभाव है, अतः = 
इन तीनों अभावों से, तत्‌ = वह, असत्‌ = अत्यन्ताभाव है ॥ ५ ॥ 
भावार्थ--इन पूर्वोक्त प्रागभाव, ध्वंस तथा अन्योन्याभाव ऐसे तीन अभावों से 
भिन्न घो असत्‌ = ( अभाव ) है वह अत्यन्ताभाव होता है ॥ ५॥ 
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अतः पूर्वोक्तादभावत्रयात्‌ , यद्न्यदसत्‌ तदसत्‌ तदत्यन्तासस्वम | अस- 
दित्युभयत्र भावप्रधानो निद्शः । तत्रकमसदुद्द श्यमपरमसद्वि घेयम्‌ , तथा 
चोक्ताभावत्रयभिन्नो योऽभावः सोऽत्यन्ताभाव इति पय्यंबसन्नो्थः । तत्र 
प्रागभावस्य उत्तरावधिकत्वम्‌ , प्रध्वंसस्य प॒वाोवधिकत्वम , अन्योन्याभावस्य 
प्रतियोगिसमानाधिकरणत्वमत्यन्ताभावस्य तु त्रितयवेधम्यमतइचतुर्थोऽ- 
यमभाव: ॥ ५ ॥ 
इदानीं प्रकरणान्तरमारभते, तत्र प्रध्वंसे तावत्‌ प्रत्यक्षसामग्रोमाह-- 
असदिति भूतप्रत्यक्षाभावात्‌ भूतस्मृतेविरोधिप्रत्यक्षवत्‌ ॥६॥ 
असदितीतिकारेण प्रत्यक्षाकार ज्ञानमाह, तेनासन्‌ घट:-नष्टो घट:-ध्वस्त 


उपस्कार--अतः इस पूर्वोक्त तीनों अभावों से जो दूसरा असत्‌ ( अभाव ) 
हे वह भी अत्यन्ताभावनामक चतुर्थ अभाव है। सूत्र में दोनों 'असत्‌' पद “भाव 
(धर ) को प्रधान मानकर सूत्रकार से निर्दिष्ट (कथित) हैं। उन दोनों “असत््‌' पदों 
में से एक '्सत्‌' पद उद्देश्य तथा दूसरा विधेय है, ऐसा होने से उक्त प्रागभावादि 
तीन अभावों से भिन्न जो अभाव है वह अत्यन्ताभाव है ऐसा सूत्र का पयंवसित 
( निश्चित ) अथे है। उनमें से प्रागभाव के कार्य की उत्पत्ति हो तो यह उत्तर 
अवधि ( सीमा ) है, अर्थात्‌ घटादियों की उत्पत्ति से घटादि-प्रागभाव नष्ट हो 
जाते हैं। और ध्वंस नाम का अभाव पूर्वं अवधिवाला होता है, अर्थात्‌ घटादिकों 
के नाश के होने से घट नहीं रहता। और तीसरा अन्योन्याभाव प्रतियोगी के 
अधिकरण में रहता है, किन्तु अत्यन्ताभाव ये उक्त तीनों अभावों के धर्म नहीं 
रहते ऐसा तीनों का विरुद्ध धर्म रहता है यह चतुर्थ अत्यन्ताभाव है ॥ ५ ॥। 

संप्रति दूसरा प्रकरण आरम्भ करते हैं, उसमें ध्वंस नाम के अभाव में प्रत्यक्ष 
की सामग्री को सूत्रकार दिखाते हैँ-- 

पद्पदाथे--असत्‌ ( नहीं है ), इति = इस प्रकार, भुतप्रत्यक्षाभावात्‌=उत्पन्न 
होकर नष्ट हुये द्रव्य का प्रत्यक्ष न होने से, भतस्मृतिः = पूर्व में रहे घटादि के स्म- 
रण से, विरोधिप्रत्यक्षवत्‌ = विरोधी घटादिकों के प्रत्यक्ष के समान ।! ६ ॥ 

भावाथ--जिस प्रकार ध्वंस के विरोधी घटादिकों का स्पष्ट. प्रत्यक्ष होता है 
और घ्वंसका भी प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार उत्पन्न होकर नष्ट हुए घटादिकों 
का प्रत्यक्ष न होने से, एबं भूत ( अविद्यमान ) घटादिरूप प्रतियोगी के स्मरण से 
भी घट असत्‌ है, घट नष्ट हो गया इत्यादि प्रत्यक्ष ज्ञान होता है, अतः ध्वंस के 
प्रत्यक्ष में प्रतियोगी का प्रत्यक्ष न होना तथा उसका स्मरण होना कारणरूप 
सामग्री हैं यह सिद्ध है ।। ६॥ 

उपस्कार---सूत्र में 'असतु इति' असत्‌ है इस प्रकार इस 'ईति' शब्द से प्रत्यक्ष- 
स्वरूप ज्ञान का आकार कहा गया है, इससे घट श्रसतु ( अविद्यमान है.) घट 


प्रागभावे प्रध्वंसप्रत्यक्षत्वम्‌ ४७३ 


इदानीं घट-इति प्रत्यक्षप्रतीतिरस्ति । तत्र दृष्टान्तो-विरोधिप्रत्यक्षबद्ति । 
विरोधिनो घटादेयथा स्पष्टं प्रत्यक्षं तथा तत्प्रथ्वंसस्थापि । तत्र कारणमाह- 
भतप्रत्यक्षाभावादिति । भूतस्य उत्पद्य विनष्टस्य घटादेः प्रत्यक्षाभावात्‌ । 
एतेन योग्यानुपलब्धिमाह । तत्र चायं तकः सहकारी-यद्यत्र घटो5भविष्यत्‌ 
भतळमिबाद्रक्ष्यत न च दृश्यते तस्मान्नास्तीति । सहकायन्तरमाह-भतस्प- 
तेरिति। भूतस्य प्रतियोगिनो घटादेः स्मृतेरिति प्रतियोगिस्मरण- 
मुक्तम्‌ ॥ ६ ॥ 

प्रागभावे प्रध्वंस प्रत्यक्षताकारमतिदिशन्नाह- 

तथाऽभावे भावप्रत्यक्षत्वाच्च ॥ ७ ॥ 

सामान्यवाच्यप्ययमभावशब्दः प्रकरणात्‌ प्रागभावपर:। यथा प्रध्वंसे 
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नष्ट हुआ, इस समय घट ध्वस्त हुय्ना इत्यादि प्रत्यक्ष ज्ञान होता है । उसमें सूत्रकार 
ने विरोधी के प्रत्यक्ष के समान यह दृष्टान्त दिया है । जिस विरोधी घटादि द्रव्य 
का जिस प्रकार स्पष्ट प्रत्यक्ष होता है उसी प्रकार उसके ध्वंस का भी यह अर्थ 
है । उसमें सूत्रकार हेतु देते हैं--'मतप्रत्यक्षाभावात्‌' अर्थात्‌ भूत नाम उत्पन्न होकर 
नष्ट हुये घटादिकों के प्रत्यक्ष न होने से । इससे प्रत्यक्षयोग्य घटादिको की उप- 
रूब्धि न होना अभाव के प्रत्यक्ष में कारण है यह सिद्ध होता है । यहां ( अनुप- 
लब्धि में योग्यता विशेषण है। वह योग्यता है प्रतियोगी घटादिकों की सत्ता की 
आपत्ति से, प्रतियोगी की आपत्ति का आना उसमें-योग्यानुपलब्धि में यदि यहां पर 
घट होता तो भूतल के समान दिखाई पड़ता, नहीं दिखाता, श्रतः घट नहीं है, इस 
प्रकार का तकं सहायक होता है। तथा दूसरा सहकारी कारण सूत्रकार ने कहा 
“भूतस्मृतेः' इति । इति अर्थात्‌ भूत ( अविद्यमान ) घटादि द्रव्यो के स्मरण होने से 
इस प्रकार प्रतियोगी का स्मरण भी भ्रभावजज्ञान में कारण कहा गया है अर्थात्‌ 
अभाव के प्रत्यक्ष में प्रतियोगी का स्मरण कारण है । किन्तु स्मरण पद संभव के 
अभिप्राय से जानना ॥ ६॥ 
प्रागभाव में ध्वंस की प्रत्यक्षता के आकार का अतिदेश सूत्रकार करते हैं-- 


पद्पदार्थ--तथा = प्रध्वंस अभाव के समान, अभावे = प्रागभावरूप अभाव में 
भावप्रत्यक्षत्वात्‌ च = भाव पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से भी ॥ ७ ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार घ्वंसनामक अभाव का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है उसी 
प्रकार रचे जाने वाले वीरण (चटाई)इत्यादि भाव पदार्थो के प्रत्यक्ष से विषय होने 
_ के कारण प्रागभावरूप अभाव का भी प्रत्यक्षज्ञान होता है ॥ ७॥ 

उपस्कार- सुत्र में सामान्य रूप से अभाव को कहने वाला भी यह अभाव शब्द 
प्रागभाव के निरूपण के प्रकरण में आने से प्रागभावरूप विशेष अभाव को कहता 


४०२ वेशेषिकसूत्रोपस्कार: 


प्रत्यक्षज्ञानं तथा प्रागभावेडपि | कुतः ? सावप्रत्यक्षत्वात्‌। भावस्य व्यूह्ममा- 
मानवोरणाद्‌ः प्रत्यक्षत्वात्‌ प्रत्यक्षेण विषयी क्रियमाणत्वात्‌ । 
यद्वा भावस्याधिकरणस्य प्रतियोगिनश्च प्रत्यक्षत्वात्‌ योग्यत्वादित्यर्थः । 
संसगोंभावग्रहेऽधिकरणयोम्यतायाः प्रतियोगियोग्यतायाश्च तन्त्रत्वात्‌ । चका- 
रात्‌ प्रतियोगिस्मरणमुक्तञ्च तक समुच्चिनोति। अनादेरपि प्रागभावस्या- 
नन्तस्यापि प्रध्वं सस्याविङोषमात्रे प्रत्यक्षत्वम्‌ ॥ ७ ॥ 
अन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षवामाह- 
एतेनाघटोऽगौ रघमंश्च व्याख्यातः ॥ ८ ॥ 
एतेनेति प्रतियोगिस्मरणाधिकरणग्रहणप्रागुक्ततकानतिद्शिति । योग्यानु- 
पलम्भः सवत्र समानः। चकार उक्तसमुच्चयार्थः । अधर्म इत्यतीन्द्रियस्यापि 
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है । जिस प्रकार ध्वंसरूप अभाव का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है उसी प्रकार प्रागभाव- 


रूप अभाव का भी । क्यों? इस प्रश्न के उत्तर में सूत्रकार ने 'भावग्रत्यक्षत्वात्‌' भाव 
पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से, यह हेतु सूत्र में दिया है। अर्थात्‌ रचना किये जाने वाले 
( वीरण-चटाई ) आदि भाव पदार्थ के प्रत्यक्ष होने से (प्रत्यक्ष प्रमाण के 
विषय होने से ) अथवा भावरूप अधिकरण तथा प्रतियोगी के भी प्रत्यक्ष अर्थात्‌ 
प्रत्यक्ष के योग्य होने से संसर्गाभाव के ग्रहण होने में अधिकरण तथा प्रतियोगी दोनों 
की प्रत्यक्षयोग्यता प्रयोजक है । सूत्र के चकार से प्रतियोगी का स्मरण तथा पूर्व 
प्रदशित तकं का भो सूत्रकार में संग्रह किया है। यद्यपि प्रागभाव अनादि तथा 
ध्बस अनन्त ( अविनाशी ) है तथापि उन दोनों के अविशेष का ही प्रत्यक्ष होता 
है ॥ ७॥। 

तृतीय अन्योन्याभाव का सूत्रकार प्रत्यक्ष होना वर्णन करते हैं-- 

पद्पदार्थे--रातेन = इससे, श्रघटः==वट से भिन्न है, अगो: = गौ से भिन्न है, 
अधम: च = धमं से भिन्न हैं, व्याख्यातः = व्याख्या की गई ॥ ८ ॥ 

भावाथं--यह घट भिन्न है, यह गोसे भिन्न है, यह धम से भिन्न है, इत्यादि 
रूप से अन्योन्याभाव के प्रत्यक्ष में भी प्रतियोगी का स्मरण, अधिकरण का ज्ञान, 
तथा पूव-प्रदशित तकं एवं प्रत्यक्षयोग्य की अनुपलब्धि सबसे कारण है यह प्रागभाव 
तथा ध्वंस के प्रत्यक्ष के समान व्याख्या की गई है ॥ ८ ॥ 


उपस्कार-सूत्र के 'एतेन' इससे ( इस पद से ), प्रतियोगी की स्मरण, अधि- 
करण का प्रत्यक्ष तथा पूर्वंप्रर्दाशत तकं का अतिदेश करता है । योग्य की अनुपलब्धि 
भी संपूर्ण अभावों के प्रत्यक्षों में समान कारण है । और सुत्र का 'चकार' इन उक्त 
कारणों का संग्रह करने के लिये सूत्रकार ने दिया है। 'अधमं:' धम से भिन्न है, 
इससे अतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न न होने वाले ) भी धमं का सुख तथा ज्ञानादि श्रात्माके 


अन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ ४५५ 


धर्मस्य सुखज्ञानादावधिकरणेऽन्योन्याभावस्य प्रत्यक्षतां बदन अन्योन्याभावः 
मदे प्रतियोगियोग्यता न तन्त्रं किन्त्वधिकरणयोग्थतामात्रं तन्त्रमित्युपदर्श- 
यति । कथमन्यथा स्तम्भः पिशाचो न भवतीति पिशाचान्योन्णाभावः स्तम्भे 
गृह्येत स्तम्भात्मतया पिशाचानुपछम्भस्य तदन्योन्याभावमाहकत्वात्‌ , तस्या- 
प्यनुपरम्भस्य प्रतियोगिसत्त्वविरोधित्वात्‌ स्तम्भे पिशाचतादात्म्ये सत्यनु 
पळम्भानुपपत्तः । ननु पिशाचतादात्म्यमिह न प्रतियोगि, किन्तर्हि ? पिशाचः 
स च स्तम्भे वत्तेमानोऽपि गुरुत्वबन्नोपलभ्यते इति तदनुपलम्भ: प्रतियोगि 
सत्त्वविरोधी न भवतीति चेन्न, प्रतियोग्यनुपलम्भवत्‌ प्रतियोगितावच्छेद- 
कानुपळम्भस्याप्यभावप्रहकारणत्वात्‌ । ननु प्रतियोगित्वम्रराधो रोऽन्योन्याभा- 
वग्रहः, प्रतियोगित्वञ्चान्योन्याभावविरहात्मत्वं ततश्चान्योन्याभावग्रहाधीन 
em 
गुण रूप अधिकरणों में अन्योन्याभाव की प्रत्यक्षता को कहता हुआ, अर्थात्‌ सुख 
धर्म नहीं है” इस अन्योन्याभाव के प्रत्यक्ष में धमंरूप प्रतियोगी के प्रत्यक्ष होने की 
योग्यता कारण नहीं है, किन्तु केवल ज्ञानादिरूप अधिकरण की प्रत्यक्षयोग्यता ही 
कारण है यह सूत्रकार ने दिखलाया है। ऐसा न हो तो ' यह स्तंभ पिशाच नहीं है 
इस प्रकार स्तम्भ में पिशाच का भेद केसे गृहीत होगा, क्योंकि स्तम्भ रूप से पिशाच 
को उपलब्धि न होना स्तम्भ में पिशाच के अन्योन्याभाव का ग्राहक (ग्रहण कराने 
वाला) है, उस स्तम्भ में पिशाच की भ्रनुपलब्धि की पिशाच रूप प्रतियोगी के सत्ता 
का विरोधी होने से स्तम्भ में यदि पिशाच का अभेद हो तो पिशाच की अनुपलब्धि 
न हो सकेगी । ( यहां पर स्तम्भ में पिशाच के अभेद की उपलब्धि न होना प्रति 
योगी का अनुपलब्धिरूप है, किन्तु पिशाच की अनुपलब्धि तो पिशाच की सत्ता का 
विरोध करती है, ऐसा होने से प्रतियोगी पिशाच का विरोध न करने वाली भी 
पिशाच की अनुपलब्धि स्तम्भ में पिशाच के प्रभाव को क्यों ग्रहण न करायेगी” इस 
शंका को शंकर मिश्र दिखाते हैं--कि 'यहां पर स्तम्भ पिशाच नहीं है इसपर पिशाच 
का अभेद प्रतियोगी नहीं है, तो क्या है !, पिशाच, और वह पिशाच स्तम्भ 
में वतमान होने पर भी गुरुत्व गुण के समान गृहीत नहीं होता, इस कारण उसकी 
अनुपलम्भ ( उपलब्ध न होना ) प्रतियोगी की सत्ता का विरोध नहीं हो 
सकता ऐसी शंका पूर्वपक्षी नहीं कर सकता, क्योकि प्रतियोगी के अनुपलम्भ के 
समान प्रतियोगिता के नियामक सम्बन्ध की अनुपलब्धि भी अभाव के ग्रहण में 
कारण होती हू । यहां पर प्रतियोगिता के ग्रहण के अधीन अन्योन्याभाव ( भेद) 
का ग्रहण होता है, भोर वह प्रतियोगिता है अन्योन्याभाव के अभावछूप क्योकि 
( अभावविरहात्मत्वमु = अभाव क अभावरूप होती है, वस्तुतः = पदार्थ में, प्रति- 
गिता = प्रतियोगिता शब्द का अथं )' ऐसा उदयनाचार्य ने प्रतियोगी का लक्षण 
कहा हे ) 'जिससे अन्योन्याभाव ज्ञान क अघीन ही अन्योन्याभाव का ज्ञान होने से 


४७६ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


एवान्योन्याभावम्रह इति चेन्नाधिकरणावृत्तित्वेन ज्ञायमानो धर्म एव प्रतियो 
गितावच्छदकत्वेनापि तद्ग्रहस्तन्त्रमित्यक्तत्वात्‌ ॥ ८ ॥ 
अथदानोमत्यन्ताभावप्रत्यक्षतामाह- 


अभूतं नास्तोत्यनर्थान्तरम्‌ ॥ ९ ॥ 


भतमिदानीं नास्तोतिप्रतीतिध्वसमालम्बते भतत्वं नोल्लिखति कि 
न्त्विद नास्तीतिमात्रोल्छेखिनी प्रत्यक्षप्रतीतिरत्यन्ताभावमालम्बते । अभत- 
मित्युत्पादविनाशाळम्बनत्वं द्योतयति, अनर्थीन्तरत्वमपि तदभिप्रायरुमेव 
यथा जले प्रथिवीत्वं नास्ति प्र्थिव्यां न जळत्वमिति । यदि हि जळावयविनि 


आत्माश्रयदोष होगा” ऐसी पुर्वपक्षी शंका नहीं कर सकता, क्योंकि एक अधिकरण 
में अवतमानरूप से ज्ञायमान (ज्ञान का विषय ) घमं ही प्रतियोगिता का 
नियामक होता है, न कि प्रतियोगिता-नियामक रूप से उसका ज्ञान कारण होता हैं 
यह कह चुक हैं ॥ ८ ॥! 

इस प्रकार अन्योन्याभाव की प्रत्यक्षता का वर्णन कर अत्यन्ताभाव को प्रत्य- 
क्षता को सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथं--अभूतं = नहीं है, न अस्ति = नहीं है, इति = यह दोनों, अनर्थान्त- 
रमू = दूसरा पदार्थ नहीं ॥ ९ ॥। 

भावाथ--नहीं था, नहीं है यह दोनों प्रतीति अत्यन्ताभाव को विषय करने के 
कारण अत्यन्ताभाव को कहती हैं ॥ ९॥ 

उपस्कार- भूत (प्रथम वर्तमान) पदार्थं इस समय नहीं है यह ज्ञान ध्वंस अभाव 
को विषय करता है, भूतता ( वर्तमानता ) का उल्लेख ( बोध ) नहीं करता, 
किन्तु “यह नहीं है! इतने को ही विषय करनेवाला प्रत्यक्षरूप ज्ञान अत्यन्ताभाव 
को विषय करता है, सूत्र में 'अभूूतम्‌' यह पद उत्पत्ति तथा विनाश की अविषयता को 
प्रगट करता है, तथा सूत्र में 'अनर्थान्तरम्‌' दुसरा अर्थ नहीं है, यह पद भी उत्पत्ति 
तथा विनाश के आधार से अतिरिक्त दूसरे अत्यन्ताभाव को ही विषय करता है 
( अर्थात्‌ यहां पूवं में वर्तमान पदार्थं इस समय नहीं है यह प्रतीति ध्वंसनामक 
अभाव को विषय करती है। और 'अभूतम्‌' यह पद आगे न होनेवाले का सुचक 
है, ऐसा न होने से जो यहां न था न होगा, वह यहां नहीं है ऐसा प्रत्यक्ष ज्ञान 
होता है वह प्रत्यक्ष दूसरा अर्थ नहीं है। अत्यन्ताभाव-से भिन्न दूसरा जिसका 
विषय नहीं है यह अनर्थान्तर शब्द का अथंहै ) इसी का शंकर मिश्र उदाहरण 
देते हैं कि जिस प्रकार जळरूप श्रवयवि द्रव्य में पृथिवीत्व नहीं है, पृथिवी में जलत्व 
नहीं है, यदि जलरूप भवयवि ट्रब्यों में पृथिवीत्व हो तो उसकी जल में उपलब्धि 
होगी, उपलब्धि नहीं होती, इस कारण जल में पृथिवीत्व नहीं है इस तक की भी 
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एथिवोत्वं स्यात्‌ उषलभ्येत न चोपळभ्यते तस्मान्नास्तीति-तर्कपुरस्कारो $त्रापि 
द्ष्टय:। एवञ्च यद्वस्तु यत्र न कदाऽपि भविष्यति न च कदाचिद्‌ भत तस्य 
बस्तनस्तत्रात्यन्ताभाचो मन्तव्यः । भतभविष्यतोश्च तत्र प्रथ्वंसप्रागभावाल- 
म्बन एव तत्राधिकरणे नास्तीति प्रत्यय; । अत एवायमात्यन्तिकस्त्रकालिक 
भिधीयते ॥ ९ ॥ 

ननु गेहे घटाभावो नात्यन्ताभावः कदाचित्तत्र घटसत्त्वात्‌ , नापि प्राग- 
भावप्रध्वंसौ, तयोः समवायिरारणमात्रवृत्तित्वात्‌ , नाप्युत्पादविनांशश्ञोळोऽ- 
त्यन्ताभाव एव आत्यन्तिकश्चोत्पाट्रविनाशशीळश्चति विरोधात्‌ , नापि चतुर्थ 
एचायं संसगीभावः, तस्य त्रेविध्यविभागव्याघातादित्यत आह-- 


नास्ति घटो गेहे इति सतो घटस्य गेहसंसगंप्रतिषेधघ: ॥ १० ॥ 


इसमें अत्यन्ताभाव की सी ही सहायता जाननी चाहिये । ऐसा होने से जो पदाथ 
जहां कभी भी न होगा, न कभी था, उस पदारथ का उसमें अत्यन्ताभाव है यह. 
मान लेना चाहिये । श्रौर जो पूव में था और भागे होगा ऐसा पदार्थो का वहां ध्वंस 
प्रागभाव को विषय करनेवाला है। उस अधिकरण में नहीं है ऐसा ज्ञान होता 
है । इसी कारण यह अत्यन्ताभाव आत्यन्तिक एवं 'त्रेकालिक' ( त्रिकाल में होने 
वाला ) श्रत्यन्ताभाव कहा जाता है । ( अर्थात्‌ जसे अ्वयविरूप पुथिवी में जलत्व 
नहीं है इत्यादि प्रत्यक्ष में ध्वंस तथा प्रागभाव का विषय नहीं हो सकता । इस कारण 
अत्यन्ताभाव ही उसका विषय है, ओर उसके प्रत्यक्ष में ही इन्द्रिय संयुक्त विशेषणता 
संनिकर्षं तथा तक की सहायता से प्रतियोगी की उपलब्धि का भ्रभाव तथा प्रतियो- 
गिज्ञान भी कारण है ऐसा मेरे गुरुचरण म० म० स्व० पू० वामाचरण भट्टाचाय 
का यहां मत जानना चाहिये ॥ ९ ॥ 

यदि गृह में वर्तमान घट का अभाव कदाचित्‌ घट की 'घरमें' सत्ता होने के 
कारण अत्यन्ताभाव नहीं हो सकता न वह घट का प्रागभाव तथा ध्वंस अभाव भी 
नहीं हो सकता, क्योंकि ये दोनों केवल समवायिकरण में ही र्ते हैं। न उस 
अभाव को उत्पत्ति तथा विनाश-स्वभाव अत्यन्ताभाव ही कह सब ते हैं, क्योकि 
आत्यन्तिक ( सदा होनेवाला ) तथा उत्पत्ति-विनाश-स्वभाववाला इन दोनों का 
परस्पर विरोध होता है । यह चतुर्थ संसर्गाभाव भी नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
उसके नैयायिक सिद्धान्त के अनुसार त्रिविध ( तीन प्रकार के ) विभाग पा विरोध 
आ जायगा” इस प्रकार पूर्वपक्षो की शंका के समाधानार्थ सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--न भ्रस्ति = नहीं है, घटः = घट, गेहे = गृह में, इति = ऐसा, 
सतः = वतमान, घटस्य = घट का, गेहसंसर्गप्रतिषेधः ॥ १० ॥ 

भावार्थ--'गृह में घट नहीं है' इस प्रतीति में सत्‌ ( वर्तमान ) घट का गृह 
में संयोगरूप संबन्ध का निषेध कहा जाता है, वह यदि कभो भीध्टनहो त! 


४७८ वै शेषिकसूत्रोपस्कार: 


गेहे धटस्य यः संसर्गः संयोगस्तस्य प्रतिषेधः, स च यदि कदाचिदपि न 
घटस्तदात्यन्ताभाव एव, भविष्यतः प्रागभावो भूतस्य प्रध्वंसाभावः । तर्हि 
धटसंपर्गो गेहे नास्तीति--प्रतीत्या भवितव्य, मिति चेत्‌ प्रतीत्या भवितव्य- 
मिति कोऽथः ? यदि तद्विषयया प्रतीत्या भवितव्यमित्यापादनाथस्तरेश- 
पत्तिः अथ तदुल्ळेखिन्येति, तदा गेदे इत्यधिकरणोल्लेखश्येव संसर्गोल्लेखप- 
य्यवसानमाधारत्वस्ये व धमसम्बन्धाकारत्वात्‌ । तत्‌ कि घटस्तत्रास्त्येव । 
अस्त्येवेति को5थंस्तत्र समवेतः संयुक्तो बा ? नाश: समवेतघटस्य तत्राभा- 
बात्‌ । न द्वितोयः संयोगस्य निषेधात्‌ । नन्वेवं घटादीनां केवलास्वयित्व- 


त ऑशशसऑनशऑऑऑऑऑऑऑऑऑऑऑशशवगश॒वााकाायार॒वववविहयवझञझॉ..आ््््ळळा््का्काक्कााककााकााकामड डाका 


अत्यन्ताभाव होगा, यदि भविष्य में घट होने वाला हो तो घट प्रागभ(व, तथा 
पूर्व में बतमान हो तो घट का ध्वंस अभाव होगा (यहां असत्‌-ख्याति मानने के मत में 
आकाशपुष्प के अमाव के समान अत्यन्त असत्‌ का अभाव ही अत्यन्ताभाव है ऐसा 
भ्रम न हो इसलिये सूत्र में 'सतः' ऐसा घट में विशेषण दिया है ॥ १० ॥ 
उपस्कार--गृह में घट को संयोगनामक सम्बन्ध का निषेध ही 'नास्ति गेह 
घट: घर में घट नहीं है इस प्रतीति का विषय है, और वह यदि कभी भी घट का 
सम्भव न हो तो घगात्यन्ताभाव ही होगा, और यदि घट का संयोग आगे होने 
वाला हो तो घट का प्रागभाव होगा और यदि घट का संयोग पुर्व में वर्तमान था 
तो घट का ध्वंस अभाव होगा । “यदि ऐसा है तो गुड में घट का संसग (सम्बन्ध) 
नहीं है ऐसी प्रतीति होगी” ऐसा पूर्वपक्षी को तो प्रतीति होनी चाहिये । इसका क्या 
अथं है! यदि उस विषय।की प्रत्यक्षरूप प्रतीति होनी चाहिये ऐसा आपादन 
( आपत्ति) का अर्थ हो, तो यह इष्ट ही है । और यदि तदुल्लेखनी ( शब्द- 
रूप ) प्रतीति की आपत्ति पूर्वपक्षी की है तो गृह में-ऐसे अधिकरण का उल्लेख ही 
सम्बन्ध के उल्लेख में पर्यवसित होता है, क्योंकि आधारता ही ध्म के सम्बन्ध के 
आकारव।ली होती है। अर्थात्‌ प्रत्यक्षरूप तथा शब्दरूप ऐसे दो पक्ष में से प्रथम 
पक्ष में तो सिद्धान्ती ने इष्ट।पत्ति मानकर दूसरे पक्ष में 'तदा' इस ग्रन्थ में शंकर 
मिश्च ने दोष दिखाया है, जिससे “घर में घट नहीं है” इस प्रतीति में आश्रयार्थक 
सम्बन्ध रूप है । सप्तमी विभक्ति से घर में वतमान घट के संयोग का अभाव प्रतीत 
होता है, और घर में घट का सम्बन्ध नहीं है इस प्रतीति से तो घट के सम्बन्ध में 
वर्तमान संसर्ग का अभाव प्रतीत होता है जिससे कोई दोष नहीं यह शंकर मिश्र 
का आशय है । उक्त प्रतीति का संसगं का निषेध करना अर्थ हो तो पवपक्षी शंका 
करता है कि )--अस्त्येव' है ही इसका क्या अर्थ है ! क्‍या गृद में समवाय सम्ब- 
न्घ से, अथवा संयोग सम्बन्ध से वर्तमान है? प्रथम पक्ष नहीं हो सकता, क्योंकि 
गृह में समवाय सम्बन्ध से घट नहीं हे । संयोग का निषेध करने के कारण द्वितीय 
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प्रसङ्ग:, तत्सयोगससवायान्तरस्येव सर्वत्र निषेधादिति चेन्न, तदुभयनिषेध- 
स्यैव घटनिषेधात्मकत्वात्‌। दत्‌ किं घटस्तत्संयोगइचेत्येकं तत्त्वं, येन घट- 
संयोगनिषेधो घटनिषेधः म्यात्‌ , तत्‌ कि घटस्तत्संयोगसमवायावेक तत्त्वं, 
येन तद्विधिरेव घटविधिः स्यात्‌., न डि तौ यत्र निषेध्येते तत्र घटान्वयो येन 
केवलान्वयित्वं तस्य स्यात्‌ . तथाच यस्य यो विधिस्तन्निषेध एब तन्निषेध 
इति । यद्वा घटस्य समवायितया गेहेअत्यन्तभाव एव, गग एव गेहे घरो 
नास्तोति प्रतीतिविषयः, कपाले संयोगितयेव । एवं सति केवलान्वय्यत्यन्ता- 


पक्ष भी नहीं हो सकता । यदि पूर्वपक्षी कहे कि इस प्रकार तो घटादि द्रव्य केव- 

लान्वयी सवत्र वतमान हो जायगा, क्‍योंकि सर्व प्रतीतियो में घट के संयोग तथा 
समवाय में से एक ही का सर्वत्र निषेध होगा ।” तो यह नहीं हो सकता, क्योंकि 
समनियत (एक में वर्तमान) अभाव के एक होनेके कारण उन समवाय तथा संयोग- 
रूप सम्बन्ध का निषेध ही घट का निषेधरूप होता है। तो क्या घट यथा उसका 
संयोग एक ही तत्त्व ( पदार्थ है, जिससे घट के संयोग का निषेध घट का निषेध 
होगा” इस शंका के समाधान में प्रतिवन्दी ( समान ) उत्तर यह हो सकता है 
कि तो क्या घट तथा उसके संयोग एवं समवाय सम्बन्ध एक ही तत्त्व ( पदार्थं ) 
हैं जिससे उन दोनों सम्बन्धों की विधि ही घरकी विधि होगी । जिस स्थल में 
उन दोनों सम्बन्धो का निषेध होता है उस स्थल में घट का अन्वय ( सत्ता ) होता 
है जिससे घट केवलान्वयी ( सवंत्र अविद्यमान ) होगा, ऐसा होने से जिसका जो 
विधि होता है उसका निषेध ही उसका निषेध होता है। ( भर्थात्‌ सम्बन्धी 
सम्बन्ध की सत्ता के नियम सत्तावाला होता है ऐसा नियम होने से घट तथा उसके 
दोनों सम्बन्धों में एकतत्त्वता न हौने पर भी कोई दोष नहीं आता ऐसा यदि कहो 
तो प्रकृत में भी यह समान नहीं है यह शंकरमिश्र का गूढ अभिप्राय है। ) 

(असत्‌ ख्याति के न मानने से गृह मे वतमान घट-संयोग का अभाव प्रतियोगी की 
सिद्धि तथा असिद्धि से व्याहत (विरुद्ध) है इस अभिप्राय से शंकर मिश्र सूत्र का दूसरा 
अथे दिखाते हुए कहते हैं कि )--अथवा घट का गृह में समवाय सम्बन्ध न होने के 
कारण घट-समवायिता का गृह में अत्यन्ताभाव ही है, वहां गृह में घट नहीं है 
इस प्रतीति का विषय है, जसे कपाल में घट का संयोग न होने से घट-संयोगिता 
का अभाव । ( अर्थात्‌ 'नास्ति घटः’ इस सूत्र में 'गेहरसंसगप्रतिषेध:' इस पद में 
संसर्गेण ( समवायेन ) प्रतिषेधः, गेहे संसगप्रतिषेधः, 'गेहसंसर्गप्रतिषेधः ऐसा 
समास सूत्रकार को अभिप्रेत है। ) इस पक्ष में सुत्र के 'सतः' इस पद की व्यर्यता 
की शंका दिखाते हुए शंकरमिश्न कहते हैं कि--ऐवा होने से केवलान्वयि (संत्र 
वर्तमान ) गृह में घट-समवायिता कै अत्यन्ताभाव का प्रतियोगी होने के कारण घट 
आकाश के समान असन्‌ {अवृत्ति ) हो जायग।” यदि ऐसा पर्वपक्षी कहे तो 
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. आवप्रतियोगितया घटोऽसन्‌ स्यादिति चेत्‌ भवेदेवं यदि संयोगित्वसमवायि- 
त्वाभ्यां सवेत्रासन्‌ स्यादिति भावः ॥ १० ॥ | 

तदेगं भावाभावविषयकं लोकिश्प्रत्यक्षं निरूप्य योगिप्रत्यक्षं निरूपयितुं 
प्रकरणान्तरमारभते- 
आत्मन्यात्ममनसोः संयोगविशेषादात्मप्रत्यक्षम्‌॥ ११ ॥ 

ज्ञानमुत्पद्यते इति शेषः। द्विविधास्तावद्योगिनः समाहितान्तःकरणा ये 
युक्ता इत्यभिधायन्ते, असमाहितान्तःकरणाश्च ये वियुक्ता इत्यभिधीयन्ते । 
तत्र युक्ता:--साक्षात्रत्तव्ये वस्तुन्याद्रेण मनो निधाय निदिष्यासनवन्तः, 
तेषामात्मनि स्वात्मनि परमात्मनि च ज्ञानमुत्पद्यते । आत्मप्रत्यक्षमिति। 


शंकरमिश्र उत्तर देते हैं कि--केवलान्वयि अत्यन्ताभाव के प्रतियोगी होने से अव- 
त्तिता दोष तब आवेगा, यदि संयोगिता तथा समवायिता दोनों सम्बन्ध से घट सर्व 
स्थलों में अवतंमान हो 'यह सूत्र का भाव है । ( अर्थात्‌ केवलान्वयि 'अत्यन्ता- _ 
भाव की प्रतियोगिता असत्ता की व्यभिचारी है । क्योंकि एक सम्बन्ध से वर्तमान 
भी गुणादिकों में संयोगादिरूप दूसरे सम्बन्ध से युक्त प्रतियोगितावाले केवलान्वयि 

अत्यन्ताभाव की प्रतियोगिता होती है यह उत्तर का आशय है ) ॥ १० ॥ 

इस प्रकार भाव अथा अमाव पदार्थों के विषय में लौकिक प्रत्यक्ष का निरूपण 
कर योमिप्रत्यक्ष का निरूपण करने क लिये दूसरा प्रकरण सूत्रकार आरम्भ करते हैं-- 

पद्पदार्थ--आत्मनि = आत्मा में, आत्ममनसोः = आत्मा तथा मन के, संयोग- 
विशेषात्‌ = विशेष संयोग से, आत्मप्रत्यक्षमु = आत्मा का प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न 
होता है ॥ ११ ॥ 

भावाथ--लौकिक आत्मप्रत्यक्ष के समान आत्मा तथा मन के योगज धमं- 
जन्य संनिकषं-विशेष से योगियों को आत्मा का साक्षात्कार करानेवाला प्रत्यक्ष- 
ज्ञान होता है ।। ११ ॥। 

उपस्कार सूत्र में भाकांक्षित ज्ञानमुत्पद्यते” 'ज्ञान उत्पन्न होता है' ऐसा शेष 
पद पूर्ण करना । योगी दो प्रकार क होते हैं जिनमें प्रथम समाहित (एकाग्र) 
अन्त:करणवाले जिन्हें 'युक्त नामक योगी कहते हैं, तथा दूसरे असमाहित ( व्यु- 
त्थान ) अन्तःकरणवाले जिन्हें 'वियुक्त' ऐसा कहते है । उन दोनों मे से प्रत्यक्ष 
करनेयोग्य वस्तु ( इष्ट ध्येय पदार्थ ) मं आदर से चित्त को लगा कर निदिध्या- 
सन ( तत्त्वचिन्तन करनेवाले ) योगी युक्तयोगी कहलाते हैं, जिन्हें अपनी आत्मा 
तथा परमात्मा में भी वह ज्ञान उत्पन्न होता है, जिसमें ध्रात्मा के साक्षात्कार- 
विषयक ज्ञान की उत्पत्ति होने से वह सूत्र में 'आत्मप्रत्यक्ष' कहा गया है । यद्यपि 
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आत्मा प्रत्यक्षः साक्षातकारविषयो यत्र ज्ञाने तत्तथा । यथप्यस्मदादीनामपि 
कदाचिदात्मज्ञानमस्ति तथाप्यविद्यातिरस्कृतत्वात्‌ तद्सतकल्पमित्युक्तमात्मम- 
नसोः सन्निकषषिशेषादिति। योगजधर्मानुमह आत्ममनसोः सन्निकर्षं विशेष- 
स्तस्मादित्यर्थः ॥ ११ ॥ | 
तत्‌ किमात्मन्येव युक्तानां ज्ञानं तत्‌ कुतः सार्वज््यमित्यत आह-- 
तथा द्वव्यान्तरेष प्रत्यक्षम्‌ ॥ १२ ॥ 


ज्ञानमुत्पद्यत इति प्रकरणायातम्‌ । तथेति योगजधर्मानुगृहोतेनेव मनसा, 
द्रव्यान्तरेषु चतुष्बेणुषु मनसि बायुदिककालाकाशेषु, द्रव्यपदेन तद्रतगुणकर्म- 
सामान्यानां विशेषपदाथस्य समवायस्य प्रत्यक्षगतस्यापि गुरुत्वस्थितिस्थापका- 
देरात्मगतस्यापि जीवनयोनियत्ननिर्विक ल्पकभावनाधमीधमादे: सडप्रहः साम- 
प्रथा योगजधर्मोपग्रहस्य तुल्यत्वात्‌ अन्यथा सावेज्ञथमुक्तं न भवेत्‌ ॥ १२॥ 
RR 


हम जीवों को भी कभी-कभी आत्मा का ज्ञान होता है किन्तु वह अविद्या (अज्ञान) 
से तिरस्कृत होने के कारण वह असत्‌ कल्प (अविद्यमान के समान ) है । इसी कारण 
सूत्रकार ने 'आत्ममनसोः संनिकषंविशेषात्‌’ आत्मा तथा मन के संनिकर्षविदोष 
से ऐसा सूत्र में हेतु दिया है, जिसका योगाभ्यास से उत्पन्न धर्म का अनुग्रह ( सहा- 
यता ) ही आत्मा तथा मन के संनिकर्ष में विशेषता है यह अथं है॥ ११ ॥ 

“तो क्या युक्तयोगियों को केवल ग्रात्मपदाथं का ही साक्षात्कार होता है, तो 
वह सर्वज्ञ केसे होंगे” इस शंका पर सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथे-तथा=उसी प्रकार, द्रव्यान्तरेषु = दुसरे परमाणु आदि द्रव्यो में, 
प्रत्यक्ष = प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है ॥ १२ ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार योगज धमं के अनुग्रह की सहायता ही से मन से योगी 
को आत्मा का प्रत्यक्ष होता है उसी प्रकार परमाणु, वायु, दिशा, काल आदि द्रव्यों 
तथा उनमें वतमान गुण, कम, जाति आदि का भी प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ॥ १२ ॥ 

उपस्कार ज्ञान उत्पन्न होता है' यहज्ञान-प्रकरण से इस सूत्र में आता है । 
आत्मा के समान योगजन्य धर्म के अनुग्रह से ही अन्तःकरण पृथिवी आदि वायु 
पर्यन्त चार द्वव्यों के परमाणु, मन, वायु, दिशा, काल तथा आकाश नामक दूसरे 
द्रव्यों का भी योगियों को प्रत्यक्ष होता है, यह सूत्र के 'तथा' पद का अथं है। सूत्र 
के '्रव्यपद' से द्रब्यों में वतमान गुण, कमं, सामान्य तथा विशेष पदार्थ और सम- 
वाय तथा प्रत्यक्ष पदार्थो में वतंमान गुरुत्व, स्थितिस्थापक संस्कार एवं आत्मा में 
वर्तमान जीवनयोनि-नामक प्रयत्न, निर्विकल्पक ज्ञान, भावनासंस्कार, घमं एवं 
अधमं इत्यादिकों का संग्रह होता है, क्योंकि योगज घमं का अनुग्रह सबमें समान 
है, यदि ऐसा न मानें तो योगी में सर्वज्ञता की उक्ति का समर्थन न होगा ॥ १२॥ 


३१ वै? 
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युक्तानां प्रत्यक्षं ज्ञानमभिधायेदानीं वियुक्तानामाह- 
असमाहितान्त:करणा उपसंहृतसमाधयस्तेषाश्च ॥ १२ ॥ 

असमाहितान्तःकरणा इत्यस्यव व्याख्यानमुपसंहतसमाधय इत । यद्या 
कथमसमाहिंतान्तःकरणा इत्यत आह-उपसंहृत समाधय इति । उपसंहृतो दूरी" 
कृतः समाधिर्मिदि्यासनात्मको यस्ते तथा। ते हि समाधिप्र भावाद्विङरण- 
घमीः अणिमाद्याः शरीरसिद्धोरदृरश्रवणाद्याशचेन्द्रियसिद्धीराप्तवन्तः समाधावप्य- 
लंप्रत्ययमासाद्यन्तः “ताबदेवास्य चिरं यावन्न विमोक्ष्ये अथ सम्पत्स्य” 
इत्यादि श्रतिसमधिगतङ्कत्यान्तराभावाः भोगमात्रस्य कत्त्यतामाकळय्य तेषु 
तेषु प्रदेरेषु द्वोपोपद्वीपादिषु तेन तेन जन्मना तुरङ्ग मातङ्ग विइङ्ग मुजङ्गादिना 
( यावदेव- चिरं यावत्‌ ) देवर्षिमानुषभावेन च पूर्वोपात्तान्‌ कर्माशयानुपसु- 

oC 

इक प्रकार युक्त योगियों के प्रत्यक्षज्ञान को कह्‌ कर सांप्रत वियुक्त योगियों के 
प्रत्यक्ष ज्ञान को सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--असमाहितान्तःकरणाः = एकाग्रचित्त न होने वाले को उपसंहूतसमा- 
घय: च = और जिन्होंने योगतमाधि का उपसंहार (समाप्ति) किया है ॥ १३ ।॥। 

भावार्थ--योगसमाधि लगाने के पश्चात्‌ जिन योगियों ने ब्युत्थान दशा-प्रापत 
की ऐसे समाधि के प्रभाव से विना इन्द्रियों के व्यापार के भी संपूण विषयों का 
प्रत्यक्ष करने वाले योगी वियृक्त-योगी होते हैं । 

उपस्कार -'असमाहितान्तःकरणाः' एकाग्रचित्त नहीं, इसी पद की सूत्रकार 
ने स्वयं सूत्र में व्याख्या की है 'उपसंहूतसमाधयः' इस पद में श्रथवा 'असमाहितान्तः- 
करण” क्यों है ? इस प्रश्‍न के उत्तर में कहा है । 'उपसहूतसमाधयः च? । जिन्होंने 
निदिध्यासन-नामक योग उपसंहत अर्थात्‌ दूर कर दिया है जिन योगियों ने वे 
“वियुक्त' नामक योगी होते हैँ । यह वियुक्त योगी समाधि की महिमा से विकरण धमं 
(इन्द्रिय के ब्यापार से रहित) होते हुए अणिमा-महिमा इत्यादि आठ प्रकार की शरीर” 
सिद्धि तथा द्र से सुनाना, देखाना इत्यादि इन्द्रियों की सिद्धि को प्राप्त कर, योग- 
समाधि में भी । आलप्रत्यय ( मब समाधि की भी आवश्यकता नहीं है) ऐसा 
ज्ञान प्राप्त करते हुए “तावत्‌ एव = तभी तक, अस्य = इस मोक्ष के, चिर = विलम्ब 
है, यावत्‌ = जबतक, न = नहीं, विमोक्ष्ये = शरीर से छूटूंगा, अथ = इसके पश्चात्‌ 
संपरस्ये = स्वस्वरूप में मिल जाऊ गा” इत्यादि श्रृति-वाकयों से दूसरे कार्यों का 
प्रयोजन न रखनेवाला योगी केवल भोगमात्र पूर्ण कर लेता है यह निश्चय कर 
उन-उन देश-प्रदेशों में तथा द्वीप और उपद्वीपों और अश्व, हस्ति, पक्षी, सपं प्रादि 
अनेक योनियों में जन्म लेकर तथा कर्मानुसार देवता, ऋषि एवं मनुष्य-रूप जन्म 
से भी पूर्वसंचित कर्माशय ( कर्म-वासनाओं) को भोगकर हम उस निर्वाध भूमि 
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ङ्महे तावत्‌ प्राप्तव निरपाया भ्‌ मिरित्याकळयन्वः सकलमर्थजातं योगजधर्स- 
बल्ोपब्रृहितेन्द्रियशक्तयो व्यवहितं विप्रकृष्टव्व प्रत्यक्षोकुवन्ति ॥ १३ ॥ 

ननु न तावत्तेषु मानसं ज्ञानं मनसो बहिरस्वातन्त्यात्‌ , नापि बढिरिन्द्रिय- 
जन्यम्‌ तेषां सम्बद्धवत्तमानाथम्रादित्वात्‌ यथायोगं रूपो ड्रवादिस पेक्षत्वात्‌ 
आलोकादिसव्यपेक्षत्वाच्चेत्याशङ्कय केपुचित्‌ पदार्थेषु प्रत्यासत्तिसु पपाद्यन्नाह -- 

तत्समवायात्‌ कमंगुणेष्‌ ॥ १४॥ 

प्रत्यक्षज्ञानं जायते इति शेषः । भौतिकानोन्द्रियाणि यदि सन्निकर्षमपेक्षन्ते 
तदा पर माण्वाकाशदिक्कालसमवेतेपु स्वमनःसंयोगिसमवायात्‌ इतरद्रव्येष च 
कायव्यूदो पभोगार्थोपगृहीतनानापण्डमन:4यो गात्‌ तत्संयुक्तसमवाया तू तत्तदू- 
द्रव्यगुणादिषु ज्ञानमृत्पद्यते । एतञ्चोपपत्तिसौकयमनुरुध्यो क्तम्‌ । 

वस्तुतो बाह्येन्ट्रियेषु मनसि च योगज एव धः प्रत्यासत्तिस्तत एव 

( स्थान ) को अवश्य प्राप्त करेंगे, ऐसा निश्चय करते हुए संपूर्ण विषय-समुदाय 

को योग से उत्पन्न धर्म के वल से इन्द्रियों में विशेष सामर्थ्य प्राप्त कर व्यवधान-युक्त 
तया दूरस्थ विषयों का प्रत्यक्ष करते हें ॥ १३ ॥ | 

यदि उक्त विषयों में योगियों को मानस ज्ञान नहीं हो सकता, क्योंकि मन 
बाहर के विषयों में स्वतन्त्र नहीं होता, न तो बहिरिन्द्रियों से ज्ञान हो सकता है, 
क्योंकि इन्द्रियां अपने से सम्बद्ध वतमान पदार्थों को प्रहण करती हैं, तथा यथोचित 
उद्धत रूपादि गुणों की भी अपेक्षा करती हैं एवं आलोक ( प्रकाश ) आदि सामग्री 
को भी आवश्यकता रखती हैं, इस प्रकार पुवपक्षी शंका करे तो इसके समाधा- 
नाथ कुछ विषयों में संनिकष को सिद्ध करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--तत्समवायात्‌ = उनके समवायसम्बन्ध से, कमंगुणेपु = कर्म और 
गुण पदार्थों में, प्रत्यक्ष होता है ॥ १४।! 

भावाथ--भौतिक इन्द्रियों को परमाणु आदि पदार्थो के प्रत्यक्ष ज्ञान होने 
में मन से संयुक्त समवायसम्बन्ध से प्रत्यक्ष रूप ज्ञान उत्पन्न होता है ॥ १४ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में आकांक्षित प्रत्यक्ष ज्ञान उत्पन्न होता है' ऐसा शेष भाग 
पूर्ण करना । चक्षु आदि भौतिक इन्द्रियां 'यदि संनिकषं की आवश्यकता रखती दै 
तो परमाणु, आकाश, दिशा, काल इनमें समवायसम्बन्ध से रहने वाले में अपने 
मन के संयोगियों में समवायसम्बन्धरूप संनिकर्ष से, तथा दूसरे द्वव्यों में शरीर- 
समुदायों के भोग के लिये गृहीत (अंगीकृत) अनेक पण्ड ( निष्फल ) मन के संयोग 
से तथा उन-उन द्रब्यों के गुण-कर्म आदिको में मन से संयुक्ततममवाय संनिकषं से 
प्रत्पक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है। यह युक्ति की सरलता के अनुरोध से कहा है । 

वस्तुतः बाह्य इन्द्रिय तथा मनसे भी योगजन्य धर्म ही संनिकष है, उसी से 
सब प्रकार की अनुपपत्ति (असंगत) की शान्ति हो जायगी जिससे अगस्त्य मुनि का 
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सर्वानुपपत्तिशान्ते:, अगस्त्यसमुद्रपान दण्डकारण्यनिर्माणब्वेति दृष्टान्त: ॥१५॥ 

तत्‌ कि स्वकीयबुद्धघादिध्वपि मनसो द्रव्यान्तरसंयुक्तसमवाय एव प्रत्याद्धथ 
सत्तिः, नेत्याइ-- 

आत्मसमवायादात्मगुणेष ॥ १५ ॥ 

योगिनां प्रत्यक्षं ज्ञानमुत्पद्यते इति प्रकृतम्‌ । आत्मसमवेतानान्तु बुद्ध ग- 
दीनां संयुक्तसमवायादेव प्रत्यक्ष ज्ञानमुत्पद्यते$स्मदादीनामिवेति न तत्र 
सन्निकषोन्तरापेक्षेत्य्थः । तत्रेन्द्रियार्थसन्निकर्षोत्पन्नमव्यभिचारिज्ञान ढौकिका- 
ढौकिकप्रत्यक्षम्‌ , अर्थजं वा । साक्षास्वयोगिज्ञानं प्रत्य क्षमिति लोकिकालोकि- 
कसाधारणम्‌ ॥ १५ ॥ 

इति श्रीशाङ्करे वैशेषिकसूत्रो पस्कारे नवमाध्यायस्य प्रथमाह्विकम्‌ । 


none 
समुद्र को सुखाना तथा दण्डकारण्य को निर्माण करना दृष्टान्त जानना चाहिये ॥१४॥ 
'तो क्या अपने बुद्धि भादि गुणों में भी मन का दूसरे द्रव्य से संयुक्तसमवाय 
ही संनिकर्ष है! इस शंका के उत्तर मे सूत्रकार कहते हैँ-— 
पद्पदाथ- आत्मसमवायात्‌ = आत्मा के समवाय से, आत्मगुणेष = आत्मा के 
गुणों में योगियों को प्रत्यक्ष होता है ॥ १५॥ 
भावार्थ--आत्मा में समवायसंबन्ध से वतमान ज्ञान आदि गुणों का संयुक्त" 
समवायसंनिकषं से योगियों को प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ॥ १५ ॥ | 
उपस्कार सुत्र में योगियों को प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है यह प्रकृत 
( प्रस्तुत ) है। आत्मा में समवायसम्बन्ध से वर्तमान ज्ञान, सुख आदि गुणों का 
संयुक्ततमवायसंनिकर्ष से ही प्रत्यक्षरूप ज्ञान उत्पन्न होता है, हम जीवों के समान 
इस कारण उसमें दूसरे संनिकर्ष की भ्रावद्यकता नहीं है यह सूत्र का अर्थ है। 
उसमें इन्द्रिय तथा पदार्थो के संनिकर्ष से उत्पन्न व्यभिचाररहित ज्ञान लौकिक तथा 
अलौकिक प्रत्यक्ष होता है अथवा अर्थ (पदाथंजन्य) ज्ञान, प्रत्यक्षत्व योग (सम्बन्धी) 
ज्ञान प्रत्यक्ष कहाता है यह लौकिक तथा अलौकिक दोनों प्रत्यक्षों मे वर्तमान साघा- 
रण प्रत्यक्ष का लक्षण है ॥ १५॥ 
इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वैशेषिक सूत्रोपस्कार में नवमाध्याय 
का प्रथमाह्विक समाप्त हुमा । 


नवमाध्याये द्वितीयाह्विकम्‌ । 
नदेषं एर्वाहिके योगिप्रप्यक्षमयोगिप्रत्यक्षश्व कारणतः स्वरूपतो लक्षणतश्व 
निरूपितम्‌ । प्रमाणं द्विविध॑ प्रत्यक्षं लेङ्गिकञ्चेति यद्विभक्तं तत्र छेङ्गिदमिदानीं 
निरूपनितुमुपक्रमते -- 
अस्येदं काथ्य कारणं संयोगि विरोधि समवायि चेति 


लैङ्गिकम्‌ ॥ १ ॥ 

श्ञानमिति प्रकृतम्‌ । लिङ्गाजातं लैङ्गिक व्यात्तिविशिष्टः पक्षधर्मा लिङ्गम्‌ । 
तत्र व्याप्तिरुक्ता, यत्सिषाधयिषाविरोधिप्रमाणाभाबों यत्र स तं प्रति पक्ष: । 
तादृशां प्रमाणं साधकं वाधकञ्च, तदुभयाभाववतः पक्षत्वात्‌ । न हि साधके 


इस प्रकार नवमाच्याय के प्रयमाह्मिक मे योगी तथा योगिभिन्न प्राणियों के 
प्रत्यक्ष को कारण तथा स्वरूप का वर्णन कर लक्षण का भी वणन किया गया । 
प्रमाण का भी प्रत्यक्ष तथा लङ्ग ( अनुमान ) रूप से जो दो प्रकार का विभाग 
किया गया है उसमे लैङ्गिक (अदुमान) प्रमाण का निरूपण करने को सूत्रकार 
आरम्भ करते हैं-- 

पदपदार्थ -अस्य = इस कारण का, इदं = यह, क्यं = कार्य है, कारणं = 
कारण है, संयोगि = संयोगसम्बन्धवाला है, विरोधि = विरोघाश्रय है, समवायि च= 
समवायसम्मस्थवाला है, इति = इस प्रकार, लेङ्गिकम्‌ = लिङ्ग से उत्पन्न, अनुमान 
होता है ॥ १॥ 

भाबार्थ-इस कारण का यह कायं है, इस कार्य का यह कारण है, इसका यह 
संयोगसम्वन्धी है, इसका यह विरोधी है, इसका यह समवायसम्बन्धी है, इस प्रकार 
लिङ्ग से होने वाला अजुमानप्रमाण होता है ॥ १॥ 


उपस्कार--इस सूत्र में 'ज्ञानं' ज्ञान यह प्रस्तुत है । लिङ्ग (हेतु) से उत्पन्न 
लैङ्गिक ( अनुमान ) कहाता है। व्याप्तिविशिष्ट पक्षधर्म का नाम है लिङ्ग । 
जिससे 'प्रसिद्विपूर्यकत्वादपदेशस्य' इस सूत्र में व्याप्ति पूवंप्रन्य में कही है। 
प्रकृतपक्ष विणेष्यवाले साध्यप्रकारक निश्‍चय की इच्छा के उत्पन्न न करनेवाले 
्रत्यक्षात्मक निश्चय के व्यवधानरहित पूर्वक्षण में वर्तमान उसके समानाधिकरण 
ज्ञानरूप प्रमाण का अभाव जिसमें हो वह उसमें पक्ष होता है अर्थात्‌ जिस पुरुप के 
जिस पक्ष तथा साध्यवाले निश्चित इच्छा को न उत्पन्त करने वाला, तथा उसी 
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बाधके वा प्रमाणे सति कस्यचित्‌ संशयः सिषाधयिषा वा । अत एव सन्दिग्ध- 
र ) > “> 
साध्यधर्मो धर्मी सिषाधयिषितसाध्यधर्मा धर्मी वा पक्ष इति प्राञ्चः । 


उत्पाद्यसाध्यवत्तानिणयनिवत्येसंशयोत्पत्तिप्रतिबन्धकमानत्वावच्छिन्नाभावो 

यत्र स पक्ष इति जोबनाथमिश्रा:। सिषाधयिषाविरहसहङ्कतसाधकमानाभावो 

यत्न स पक्ष इति केचित्‌ | एतन्मते तु बाधस्थछेडपि पक्षता । तदेतदनुमानम- 

यूखे द्रष्टव्यम्‌ । तदेतस्य पक्षस्य धर्मो लिङ्गमित्युक्त भवति। लिङ्गञ्च रृष्टमनुमितं 
श्रुतं बा यद्नुभवरूपं ज्ञानं जनयति तल्लैङ्गिकम्‌ । तदुक्तम्‌ 


Ds लल लु 


पुरुष के प्रत्यक्ष के व्यवधानरहित पूर्वक्षण में वर्तमान होते हुए उसके समानाधिकरण 
जो ज्ञान उसके सयवायसम्बन्ध से युक्त प्रतियोगितावाले अभाव का आश्रय जो 
हो वह उस पुरुष की अनुमिति में पक्ष होता है। यहां पर परम्परा सम्बन्ध से 
निश्चय में वर्तमान जो प्रतियोगिता की नियामकता उसकी निरूपक विशेष्यता सम्ब- 
न्घ से युक्त नियामकता सम्बन्ध से प्रतियोगिता के अभाव का भ्राश्रय लेना चाहिये । 
आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि ऐसा प्रमाण दो प्रकार का होता है साधक ओर बाधक 
भी, उन दोनों के अभाव का आश्रय पक्ष होता है। साधक अथवा बाधक प्रमाण 
के रहते किसी पुरुष को संशय अथवा अनुमिति की इच्छारूप सिषाधयिषा नहीं 
होती । अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष विशेष्यवाला साध्य-निश्चयरूप सिद्धि का ज्ञान सिषाधयिषा 
में प्रतिबन्धक होता है, साधक प्रमाण सिद्धि को उत्पन्न करता हुआ सिषाधयिषा 
के सिद्धधभावरूप करण क विघटन द्वारा उत्पन्न होने का प्रयोजक है। इसी 
प्रकार सिद्धिघमिवाला इष्टसाधतता ज्ञानरूप बाधक प्रमाण भी सिषाघयिषा के 
दूसरे कारण को बाधनिइचय द्वारा प्रतिबन्ध करता हुआ अनुत्पाद का प्रयोजक होता 
है । प्राचीनों ने सिद्धि के समान सिद्धि-विषय में इष्टसाघनता-ज्ञान भी बाधनिइचय 
प्रतिबंधक होता है ऐसा माना है, तद्विषयविषयक ज्ञान तद्विषय होता है। ऐसा 
नियम होने से इष्टसाधनता ज्ञान भी पक्ष तथा साध्यविषयक होने के कारण 
एवं च उक्त प्रकार से साधक तथा बाधक प्रमाण होने पर भी पक्षता न होगी 
यही गूढ अभिप्राय है । 

आगे इसी आशय से शंकरमिश्च कहते हैं कि--इसी कारण संदेहयुक्त साध्य 
घ॑मंवाला धर्मी अथवा सिषाधयिषित (साधन की इच्छा के विषय) साध्य धमं वाला 
धर्मी पक्ष कहलाता है । ऐसा प्राचीन नेयायिकों का मत है । ( ऐसा होने से इस मत 
से साध्य के निश्चय से (निवत्यं) रहने योग्य संशयरूप पक्षता होती है जो विशे" 
ष्यता संबंध से पर्वंतादिपक्ष में रहती है। उक्त दो मतों में से दूसरा मत है प्रशस्त- 
पादाचायं का, इनके मत में सिषाधयिषारूप पक्षता विषयता सम्बन्ध से पक्ष 
में रहती है यह अभिप्राय जानना ) जीवनाथमिश्र का मत दिखाते हुए शंकरमिश्च 
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अनुमेयेन सम्बद्ध प्रसिद्धञ्च तदन्विते । 
तदभावे तु नास्त्येव तल्लिङ्गमनुमापकम्‌ ॥ इति । 
एतेन लिङ्कमे वानुमि तिकरणं न तु तस्य परामशः, तस्य निव्य पारत्वेनाकर- 
णत्वात्‌, लिङ्गस्य तु स एव व्यापारः । यत्र धूमादेरतोतत्वमनागतस्यं वा तत्र 
कथमनुमितिरिति चेन्न, साध्यस्याप्यतीतानागतत्वयोस्तत्रानुमानात्‌, तवेव 


कहते हैं कि--उत्पन्न होने के योग्य साध्यवत्तानिश्चय से निवत्यं ( हटाने योग्य) 
संशय की उत्पत्ति में प्रतिबन्धक प्रमाणा सामान्य का अभाव जिसमें हो उसे पक्ष कहते 
हें ऐसा जीवनाथ मिश्र का मत है । अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष तथा साध्य वाले अप्रामाण्य 
ज्ञान से श्रतिरस्कृत अनुमितित्व की व्यापक प्रतिबन्धकता से निरूपित प्रधितबध्यता- 
वाले संशय की उत्पत्ति में प्रतिबन्धक प्रमाण के अभाव का नाम है पक्ष । (यहां पर 
व्यापक कोटि में अनाहायंता के निवेश के कारण आनेवाले गौरव दोष के निरासाथे 
निर्णय में 'उत्पाद्य' ऐसा विशेषण अनुमिति के लाभ के लिये दिया है । तथा पवत 
वह्लिमान्‌ है, घट रूपवान्‌ है या नहीं इस समृहालंबनरूप संशय के निरासारं 
निवत्ये पर्यन्त संशय में विशेषण दिया है। ऐसा होने से इस प्रकार के संशय के 
प्रतिबन्धक जो मान अर्थात्‌ ज्ञान जो सिद्धि तथा बाधनिश्चय में से एक, उसका 
सामान्याभाव जिसमें हो वह पक्ष होता है, ऐसा होने से सिद्धि तथा बाधनिइचय के 
उत्तरकाल में पक्षता न होगी यह आशय है। ) आगे चिन्तामणिकार गगेश्षोपाध्याय 
का मत दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते है कि-सिषाधयिषा के अभाव से सहायित 
साधक प्रमाण का अभाव जिसमें हो उसे पक्ष कहते है- ऐसा कुछ विद्वानों का मत 
है । अर्थात्‌ इस मत में सिषाधयिषा के अभाव से युक्त सिद्धिरूप प्रतिबन्धक के अभाव 
ही को पक्षता कहते हैं, ओर वह स्वप्रतियोगि विशेष्यतासम्बन्ध से पर्वतादिकों में 
रहती है, ओर वह आत्मा में वतमान प्रत्यासत्ति (संनिकषे) से अनुमिति का कारण 
होती है । (उक्त चिन्तामणिकार के मत का खंडन करते हुए शंकरमिश्न कहते हैं कि) 
किन्तु इस मत से बाधस्थल में भी पक्षता होती है । किन्तु चिन्तामणिकार के अनु. 
यायि नेयायिकों का ऐसा कथन है कि--उक्त चिन्तामणि ग्रन्थ में अनुमित कारण 
पक्षता का निर्वचन (स्वरूप कथन) किया है, न कि पक्षपद का शक्‍य (मुख्य) अर्थ 
उससे कहा गया हे। जिससे बाधनिश्‍चयविशेष में पक्ष पद के व्यवहार की 
आपत्ति होगी, पक्ष पद को मुख्यार्थंता का नियामक तो अनुमिति का उद्देश्य होना 
ही है। शंकरमिश्र कहते हैं कि इस विषय में और विस्तार हमारे किये अनुमान- 
खंड के मयूखग्रंथ में देख लेना चाहिये । इससे व्याप्ति विशिष्ट पक्ष का धर्म (लिङ्ग) 
होता है यह कहा गया है। ( यहापर ज्ञान के विषय लिङ्ग से उत्पन्न अनुभव 
'ले्गिक' तथा 'अनुमिति' ऐसा भी कहा जाता है । संनिकषं के ज्ञायमान अथवा कहीं 
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प्रतिबन्धात्‌ । अतीतत्वमनागतत्वं वत्तेमानत्वळ्च धूमादेयत्र न निश्चित तत्र 
कथमनुमितिरिति चेत्‌, न कथञ्चित्‌ तत्र साध्यस्यापि सन्देहात्‌ । पूवो परदि- 
नयोः सत्त्वनिञ्चये मध्यन्दिने तु सन्देहे कथमनमितिरिति चेत्‌ तदिनावच्छि- 
न्नधूमादिना तदिनावच्छिन्नवह्वयादेरनमानात्‌, तथब व्याप्त: कारणत्वाबधार- 
णात्‌ । धूळोपटळात्‌ कथं धूमश्रमादनुमितिरिति चेत्‌ व्याप्रत्वेन ज्ञातस्यंच 
लिङ्गत्वात्‌ ज्ञानस्य च याथार्थ्यायाथाथ्योभ्यामनमितेस्ताद्रप्यात्‌ , अन्यथा 
तवापि कथं तत्र परामशः करणं स्यात्‌ । अतीन्द्रियळिङ्गस्थळे परामरास्य तदज- 


लिङ्ग होने पर भी उस रूप से वह प्रत्यक्ष में कारण न होने से अतिव्याप्ति दोष न होगा । 
विशेष स्मरण में उद्दोधक के रीति से ज्ञानविषय लिङ्ग के कारण होने से अतिव्याप्ति 
वारण के लिये यहां शंकरमिश्र ने आगे अनुभव पद दिया है यह जानना । 
प्रागे शंकरमिश्र कहते हैं कि--और वह दृष्ट ( प्रत्यक्ष ) अनुमित (अनुमान किया 
हुआ) अथवा श्रुत (सुना हुआ) जो अनुभव रूप ज्ञान को उत्पन्न करता है वह लॉङ्गक 
कहाता है । इसी विषय ( लिङ्गजन्य ज्ञान अनुमिति का कारण है। प्रशस्तपादादि 
प्राचीनों की सम्मति दिखाते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि-अनुमेयेत = पक्ष से, सम्बद्ध७ 
सम्बन्ध रखनेवाला, प्रसिद्ध च-और प्रक्षद्ध हो, तदन्विते-प्राध्य निश्चयवाले सपक्ष 
में तदभावे तु = किन्तु साध्य के अभाव वाले विपक्ष में न अस्ति एव = नहीं ही हो 
तत्‌ = वह, लिङ्गं = लिङ्ग होता है अनुमापकमु = साध्य का अनुमान कराने वाला 

इति>ऐसा । अर्थात्‌ सम्बद्ध से पक्षवृत्तिता, तदन्विते इत्यन्त से सपक्षसत्ता, 
और 'नास्येव' इससे विपक्ष में अवत्तिता ऐसे तीन रूप लिङ्ग के साध्य की श्रनुमान 
से ही सिद्धि करने में कारण है यह अथं है। इससे लिङ्ग ही अनुमिति का कारण है, 
न कि उसका परामशरूप ज्ञान, क्योंकि वह ब्यापार रहित होने से करण नहीं हो 
सकता । और लिङ्ग का तो वह परामश ही ब्यापार है। 'यदि लिङ्ग को कारण 
मानने से जहां धमादि लिङ्ग अतीत (बीत गया) है अथवा भनागत ( भविष्य ) 
है, वहां अनुमिति केसे होगी” ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो यह ठीक नहीं, क्योंकि 
_ वहां पर वल्लि आदि साध्य के श्रतीतता अथवा भविष्यत्ता का ही अनुमान होता है, 
क्योंकि उसी में प्रतिबन्ध-व्याप्ति है । अर्थात्‌ जहां घूम अतीत नष्ट है वहां वह्लि की 
वर्तमानता का अनुमान नहीं होता, किन्तु वह्विं की अतीतता का ही अनुमान होता है, 
ऐसा होने से अतीत हेतुस्थल में अतीत ही साध्य में प्रतिबन्ध (व्याप्ति) है यह शंकर 
मिश्र के अक्षरों का अय है। यदि जहां पर धूमादि लिङ्गों की अतीतता तथा 
भविष्यत्ता का निश्चय नहीं है वहां अनुमिति कसे होगी ? ऐसा पूर्वपक्षी कहे ध्वंस 
आदि रूप व्याप्य के संदेह से साध्य का वहां संदेह ही होगा अनुमिति किसी प्रकार 
न होगी, क्योंकि वहां साध्य का संदेह रहता है । 
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न्यतया कथं तदहयापारत्वमिति चेत्‌ तत्सत्तानिवीहकत्वरूपक्षेमिकसाधनताया- 
स्तत्र व्यापारत्वघटकत्वात्‌ , अन्यथा समवायस्य श्रवणादेव्योपारत्वा नुप- 
पत्तेरिति । कार्य्योल्लिङ्घात्‌ धूमाळोकादेरम्न्याद्यनमानम्‌। कारणादपि यथा 
बधिरस्य भेरीदण्डसंयोगविशेषात्‌ शब्दानुमानम्‌, यथा वा धामिकस्य 
यथाविधियागस्नानाद्यनष्ठानाद्धमंस्वगोद्यनमानम्‌, यथाविधि कारीय्याद्यनष्ठा- 


'पूवे तथा आगे के दिन जहां हेतु की सत्ता का निश्चय है और मध्य (बीच) 
दिर में संदेह है, वहां अनुमिति कैसे होगी ? ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो, उस दिन में 
वर्तमान धूमादि लिङ्ग से उस दिन में वर्तमान वल्लि आदि साध्य का अनुमान 
होगा यह उत्तर है, क्योंकि उसी प्रकार व्याप्ति में कारणता का निश्चय है । अर्थात्‌ 
जहां उस दिन में घम है वहां उसके पूर्व या उत्तर दिन में वह्नि है इस प्रकार उस 
स्थल के कालविशेष को लेकर व्याप्ति का ज्ञान होने से ही अतीत वह्लूयादिकों का 
अनुमान होने से कोई दोष न होगा। 'घूलि के समुदाय में धूम का भ्रम होने 

पर उससे वल्लि का अनुमान कैसे होगा ? ऐसा पूर्वपक्षो कहे तो ब्याप्तिविशिष्टरूप से 
_ जाना हुआ ही लिङ्ग होता है, ज्ञान को यथार्थता (सत्यता) तथा अयथाथंता (प्रसत्य- 
ता)ओं से अनुमिति में यथार्थता और अयथार्थंता होती है, अन्यथा आपके मत में भी 
वहां परामर्श कैसे कारण होगा । (अर्थात्‌ धूम करण है यह हम नहीं कहते, किन्तु 
वयामि विषयरूप से जाना हुआ ही करण है यह कहते हैं, ऐसा होते से उक्त स्थल 
में घूलि का समह हो उस रूप से जाना गया है, अतः दोष न होगा) । 'अतीर्द्रिय 
( अप्रत्यक्ष ) हेतुस्थल में परामर्श के उससे उत्पन्न न होने के कारण करण का 
व्यापार कंसे होगा” यदि ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो उसके सम्बन्ध का निर्वाह करना 
रूप क्षेमिक (कल्याण कारक) कारणता को वहां व्यापार तो हो सकती है, ऐसा 
न माने तो श्रोत्रेन्द्रिय से शब्द के ग्रहण में समवायसम्बन्ध भी नित्य होने के कारण 
व्यापार न हो सकेगा । अर्थात्‌ ज्ञानरूप विषयी के स्वरूप के विषय के अधीन 
होने से विषयी के अधीन सम्बन्ध में भी विषय की अधीनता है यह तात्पर्य है । 
ऐसा मानने से आचार्य मत में कोई दोष न होगा । और ऐसा होने पर भी लिङ्गको 
करण मानने के पक्ष में मंत्र नामक पुरुष को भये परामशं के विषय हेतु से चेत्र 
नामक पुरुष को अनुमान हो ही लायगा । यह आपत्ति नहीं हो सकती । यदि इस 
दोष के वारणार्थ 'तत्पुषीयता' उस-उस पुरुष के अनुमिति में ऐसा निवेश किया जाय 
तो लिङ्ग ज्ञान की कारणता अपेक्षा से महागौरव दोंष आ जायगा ऐसा चिन्तामणि 
का आशय है । 


(सूत्र में दिये कार्यादि लिङ्गों का उदाहरण देते हुए शंक्ररमिश्र आगे कहते हूँ 
कि)-धूम तथा आलोक (प्रकाश) आदि रूप कार्य लिङ्ग से उसके कारण अग्नि 
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नाद्वा वर्षानुमानम्‌, पयःपूर्णनद्यादो खन्यमानप्रवाहादवा जळनिःसरणानुमानम्‌ , 
उपरिवृष्टिद्शनादा नदोवृद्धयनुमानम्‌ । स चायं काय्यकारणभावलक्षण एकस 
म्बन्धः प्रकारहयेनोक्त: । संयोगिनः शरीरस्य दशनात्त्वगिन्द्रियानमानमू । 
विरोधिनो विस्फूजतो 5हेदेशनाजझाटाद्यन्वरितनकुलानुमानम्‌ । समवायिना 
जलोष्ण्येन तत्सम्बद्धते जोञनमानम्‌ ॥ ° ॥ 

नन्वव्यापकमिदं परिसङ्कयानम्‌ । न हि चन्द्रोदयेन समुद्रजलवद्ध :- 
जलप्रसादेनागस्त्योद्यस्य-कुमुदप्रकारोन चन्द्रोदयस्य-चतुदशनक्षत्रो दयेनापर- 
चतुदश नक्षत्रास्तमयस्य-रसेन रूपम्य-रूपविशेषेण वा रसविशेषस्यानमान- 
मनेन संगृह्यते इत्यत आह-- 


का अनुमान होना यह प्रथम कार्यलिङ्ग का उदाहरण है । दूसरा कारण रूप भी 
लिङ्ग से जसे बधिर मनुष्य को भेरी तथा दण्ड के संयोगविशेषरूप कारण से 
शब्दरूप कार्यं का अनुमान अथवा धार्मिक पुरुष का विधिपूर्वक यज्ञ, स्नान इत्यादि 
कार्य के अनुष्ठान से, धर्म अदृष्ट (स्वर्ग भादि कार्य का अनुमान, अथवा विधिपूर्वक 
कारीरी नामक यागरूप कारण से वर्षारूप काय का अनुमान, अथवा जल से पूर्ण 
नदी आदि में या खने हुए जल के प्रवाहरूप कारण से जल के निःसरण (निकलने) 
रूप कार्यं का अनुमान, अथवा ऊपर हुई वृष्टि के दर्शन रूप कारण से नदी की 
वृद्धि होनेरूप कार्य का अनुमान, (यह संपूर्ण कारण से कार्य के अनुमान के 
उदाहरण हो सकते हैं )। और वह यह कार्यकारणभाव रूप एक ही सम्बन्ध 
कार्यत्व तथा कारणत्वरूप दो प्रकार से सूत्र में कहा गया है (इससे वंशेषिकमत 
में वर्णन किये कार्यकारण, संयोगि, समवायि तथा विरोधी ऐसे चार प्रकार के 
सम्बन्धों का वर्णन विरुद्ध नहीं होता ) संयोगी का उदाहरण है शरीर के दशन 
से त्वगिन्द्रिय का अनुमान, क्योंकि त्वगिर्द्रिय शरीर में संयक्त है । विस्फूर्जतः (फुफ 
कारनेवाले) सर्प को देखकर झाडी में छिपे नकुल ने (नेऊरे) का अनुमान होना 
विरोधी लिङ्ग का उदाहरण है । जल में समवायसम्बन्ध से वर्तमान उष्णता से 
उसमें सम्बद्ध अग्नि आदि तेज का अनुमान समवायि लिङ्ग का उदाहरण है ॥१॥। 

यह लिङ्ग की गणना अव्यापक है, क्योंकि चन्द्रमा के उदय से समुद्र के जल 
की वृद्धि का अनुमान, जल की निमंलता से अगस्त्य नामक तारा के उदय का अनुः 
मान, कुमुदों के प्रकाश से चन्द्र के उदय का अनुमान, एक चतुदश नक्षत्रों के उदय 
से दूसरे पूर्व चतुर्दश नक्षत्रों के अस्त होने का अनुमान, रस से रूप का अनुमान, 
अथवा रूपविशेष से रसविंशेष का अनुमान, इनका संग्रह नहीं होता । अर्थात्‌ 
सूत्रोक्त चार प्रकार के सम्बन्धो में से इन अधिक दिये उदाहरणों मे किसी भी 
सम्बन्ध का संभव होने के कारण सम्बम्धगणना असंगत है--इस पूवपक्षी की 
शंका के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं-- 
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अस्येदं काथ्यंकारणसम्बन्धश्चावयवाद्भवति॥ २ ॥ 

अस्येदमित्येतावदेव प्रयोजकं भवतीति, अस्य साधनस्य धूमादेरिदं साध्य 
बह्कयादि । यद्वाऽस्य बह्णयादेरिदं व्याप्यं धूमादि । तथाच व्याप्यत्वग्रहमात्र 
तन्त्रं न हु कायकारणभा वाद्रिपि। ननु पूर्वसूत्रे तहि परिसङ्घयानमतन्त्रमत 
आह -- काय्यंकारणसम्बन्ध इति । अनेन चोक्तं सम्बन्धान्तरमप्युपळक्षयति । 
सम्बन्धपदे च विषयिळक्षणा, तेन सम्बन्ध इति सम्बन्धोपन्यास इत्यथः । 
कुतस्तदुपन्यास इत्यत आह-अषयवात्‌ एकदेशात्‌ उदाहरणमात्रात्‌ ल्यब्‌ळोपे 
पञ्चमी । तेनोदाइरणमनुरुध्य काय्यकारणभावादेः सम्बन्धस्योपन्यास इह 
दशेने साङ्कधादिदशने च भवतोत्यर्थः। 

oe 

पदपदाथे--अस्य = इसका, इदं=यह है, कार्यकारणसम्बन्धः च > ओर 
कार्य तथा कारण का सम्बन्ध भी, अवयवात्‌ = एकदेशरूप श्रवयव उदाहरण से, 
भवति=होता है॥ २॥ 

भावार्थ--इस साधन का यह साध्य है इस प्रकार व्याप्यता ज्ञानमात्र अनु” 
मान में प्रयोजक है, सूत्र में कार्यकारण इत्यादि चतुविध सम्बन्धों का वणन केवल 
उदाहरण मात्र के आशय से किया गया है ॥ २॥ 

उपस्कार--'अस्य इदं’ इसका यह है, इतना ही श्रर्थात्‌ इस घुमादि साधन 
का यह वह्लि आदि साध्य है, भ्रथवा इस वल्लि आदि साध्य ( व्यापक ) का यह 
धूम आदि व्याप्य है यह ज्ञान ही प्रयोजक है, ऐसा होने से यह सिद्ध होता है कि 
अनुमिति में केवल हेतु मे व्याप्यता ज्ञान ही कारण है नकि कार्यता कारण आदि 
होना भी । 'यदि ऐसा है तो प्रथम सूत्र में कार्यकारण आदि चार प्रकार के हेतुओं 
की गणना करना सूत्रकार का असंगत है' इस शंका के समाधानार्थ सूत्रकार ने 
सुत्र ने 'कार्यकारणसम्बन्धश्च' 'ऐसा कहा है। इससे संयोगी विरोधी समवायी 
आदि से दूसरे सम्बन्ध भी सूत्रकार ने सूचित किये हैं। सूत्र में सम्बन्ध पद 
की विषयी में लक्षणा है, इससे 'सम्बन्धः' इस पद का सम्बन्ध का उप- 
न्यास 'कथन' ऐसा अथं है। सम्बन्ध का उपन्यास वयों किया है ? इस प्रश्‍न के 
उत्तर में सुत्रकार कहते हैं-अवयवात्‌-अवयव अर्थात्‌ एकदेश से उदाहरण मात्र 
के लिये किया गया है, अवयवात्‌ इस पद में ल्यपू प्रत्यय के लोप में पंचमी विभक्ति 
हे, जिससे उदाहरण को अनुसरण कर कार्यकारणभाव अ!दि रूप सम्बन्ध का सूत्र 
में उपन्यास ( कथन ) है, ऐसा वेशेषिक तथा सांख्यदशंन में सिद्ध होता है यह 
सूत्र का अथं है । अर्थात्‌ वेशेषिकदशन में सूत्रोक्त कार्य कारण, संयोगी, विरोधी, 
तथा समवाय ऐसे चार सम्बन्ध हैं और सांख्यमत में भी मात्रा, निमित्त, संयोगी, 
विरोधी, सहचारी, स्वस्वामिभाव, वध्यघातकमाव ऐसे सात हेतुओं से अनुमिति 
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एवंच स्वाभाविकसम्बन्धशा ढित्व व्याप्यत्वम्‌। स्वाभाविकत्वं चानौपाधि- 
कत्वम्‌ । तश्च प्रत्यक्षाणां केषांचित्‌ साध्याव्यापकत्वनिश्चयात्‌, केषांचित्‌ साधने 
व्यापकतवनिश्चयादवानपाघिर्वं जेयम्‌ । अतोन्द्रियाणां च प्रमाणसिद्धानां केषां- 
।चदुभयव्यापकत्वम्‌ उभयाव्यापम्त्वं साथनमात्रव्यापकत्वं साध्यमात्रव्याप- 

वा । तत्राद्यं साधनव्यापकत्वात्‌ द्वितीये साध्याव्यापकत्वात्‌ चतुर्थेऽपि 
साधनव्यापकत्वाद्‌वानुपापित्वं निश्चयम्‌ । तृतोयेऽपि व्यापकस्य तन्मात्रव्या- 
पकत्वानुपपत्तिरितरस्य तु कथं तम्मात्रव्यापकत्वमित्यत्र वर्कोऽनुप्न्वेय इति 


होती है, इस प्रकार सात सम्बन्यों का कथन भी केवल उदाहरण मात्र है न कि 
गणना में तात्पर्य है यह सिद्ध होता है । 

ऐसा होने से स्वाभाविक सम्बन्ध स्वभावता ही हेतु में ब्याप्यता है । तथा भनौ- 
पधिकत्व ( उपाधिशुन्यता ) ही सम्बन्ध में स्वाभातिकता है। और वह उपाधि- 
शून्यता कुछ प्रत्यक्ष उपाधि (जसे पर्वत वह्मिमान है धुम होने से इस अनुमान से तप्त 
अयः ( लोह ) पिण्ड में) वह्विरूप साध्य के रहने पर भी आइ्रेन्धनसंयोगरूप उपाधि 
के न रहने के निश्चय से उपाधिशून्यता का ज्ञान होता है! कुछ उपाधियों में 
(जैसे यह सूपाश्रय है रस होने से) इस अनुमान में स्नेहादि गुणों में रूप साध्य की 
व्यापकता होने पर भी रससाधन की अब्य्रापकता न होने से उपाधिशूस्यता का 
ज्ञान होता है। और प्रभाग से सिद्ध अतीन्द्रिय ( अप्रत्यक्ष ) कुछ उपाधियों में 
साध्य तथा साधन दोनों की व्यापकता होती है तथा कुछ उपाधियों में साध्य तथा 
साधन दोनों की अव्यापकता होती है, कुछ में केवल साधन की व्यापकता, एवं 
कुछ उपाधियों में केवल साध्य की अ्रव्यापकता होती है । उनमें से प्रथम में साधन 
की व्यापकता होने से, द्वितीय में साध्य की अव्यापक्रता होने से, और चतुर्थ में भी 
साधन को व्यापकता होने से ही उपाधिशून्यता का निश्‍चय होता है । 

तृतीय में भी “साध्य व्यापक में केवल साध्य व्यापकत्व नहीं हो सकता, किन्तु 
उससे भिन्त में तन्मात्र व्यापकता कसे होगी ?” इस शंका के समाधानार्थ तक का 
अनुसरण करना होगा इस प्रकार तुल्ययोगक्षेमत्व ( समान आपत्ति तथा समा- 
धान ) होने के कारण उपाविडून्यता का ज्ञान होता है यह निश्चय जानना (अर्थात्‌ 
उक्त स्थल में प्रमाण से सिद्ध गुरुत्व आदि अतीन्द्रिय उपाधियों मैं भी उपरोक्त चार 
निरुपाधिकता के प्रकारों से अनौपाधिकत्व ( उपाधिशन्यता ) है ही । किन्तु केवल 
साधन ब्यापकतारूप तृतीय पक्ष में यदि यह दूसरों का व्यापक होगा तो केवल 
साधन का व्यापक कसे होगा और व्याप्य हो तो केवल उसी का व्यापक कसे होगा' 
इस तकं की सहायता से योग तथा क्षेम (अप्राप्त प्राप्ति तथा प्राप्त का रक्षण) दोनों 
में समान होने से उपाधिश्न्यता का ज्ञान होगा यह आशय यहां जान लेना ) । 
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तु ल्ययोगक्षेमत्वादिना5नुपाधित्वमध्यवसेयम्‌ । भविष्यति कश्रिदत्रोपाधिरिति- 
शङ्कापिशाची सकलविधिनिषेधव्यवहारानास्कन्दतीत्यनादेयेत्यनौ पाधिकत्व- 
निश्चयसम्भवात्‌ । उपाघिलक्षणं व्याप्तिलक्षणं चोक्तम्‌। 
oA ९ _ 
तश्चानुमानं द्विविधं स्वार्थं पराञ्च । तत्र स्वाथ स्वयमेव व्याप्तिपक्षध- 

मेतयोरनुसन्धानात्‌ । परार्थ परोदीरितन्यायजन्यव्याप्तिपक्षधमेताज्ञानात्‌ । 
त कक ENISHI OEE SE 
( श्रागे शंकरमिश्न कहते हैं कि ) उपाधि होगी । इस प्रकार की यहां कोई शंका 
रूप पिशाचि भी तो संपूर्ण शास्त्र में विहित तथा निषिद्ध व्यवहारों को ही आक्रमण 
करने के कारण नहीं मानी जा सकती, इस कारण उपाधिशून्यता का निश्चय हो 
सकता हे । 


उपाधि तथा व्याप्ति का लक्षण पूवग्नन्थ में कहा गया है । इस प्रकार प्रद- 
शित लङ्गिकज्ञानरूप अनुमान स्वार्थ तथा पराथं भेद से दो प्रकार का है । उनमें 
से स्वयं ही व्याप्ति तथा पक्षघमंता के ज्ञान से उत्पन्न होने वाले अनुमान को स्वार्थ 
अनुमान कहते हैं। और दूसरे पुरुष के कहे हुए न्याय से उत्पन्न व्याप्ति तथा पक्ष- 
धर्मता के ज्ञान से उत्पन्न अनुमान को परार्थं अनुमान कहते हैं । तृतीय ( तीसरे ) 
लिङ्ग परामशं ज्ञान के प्रयोजक (संपादक) शब्दज्ञान के उत्पत्र करने वाले वाक्य को 
न्याय कहते हैं। अर्थात्‌ प्रथम हेतुस्वरूप लिङ्ग का दर्शन होता है, उसके लिङ्क 
निश्चयरूप होने से लिङ्ग परामर्श होने पर भी उसकी विवक्षा (कहने की इच्छा ) 
नहीं है, किन्तु उससे व्याप्ति का स्मरण होता है और उससे तृतीय क्षण में जो 
छिङ्गपरामशंरूप ज्ञान होता है वही तृतीय लिङ्ग परामर्श कहा जाता है, वह 
व्याप्ति तथा पक्षधर्मताविशिष्ट हेतुरूप लिया जाता है, उसके उत्पादक शाब्दज्ञान 
को उत्पन्न करने वाले वाकय को न्याय कहते हैं, यह ग्रर्थ है। यहां पर वाक्यपद 
पूर्वोक्त शाब्दज्ञान में वतंमान कार्यता से निरूपित कारणता के विषयरूप से नियाम- 
कता की पर्याप्ति के आश्रय कै लाभ के लिये दिया है, नहीं तो न्याय के एकदेश में 
लक्षण जाने से अव्याप्ति दोष हो जायगा । उपनय श्रादिकों से उत्पन्न शाब्दज्ञान 
को दूसरे पुरुष के परामश में शाब्दत्वरूप से कारणता नहीं है, किन्तु विशेषण 
ज्ञानरूप से, और पूर्वोक्त परामश में तो न्याय से उत्पन्न शाब्दत्वरूप से ही कार- 
णता है यह अन्वय तथा व्यतिरेक के अनुसरण से सिद्ध है यह यहां आशय है । और 
यथाश्रुत अर्थ में उपनयादिकों भें अतिव्याप्ति दोष होगा । उसके निरासार्थ प्रयो- 
जकपर्यन्त विशेषण केवल प्रतिज्ञादि संम्पूण अवयवों के अर्थ ज्ञान का परिचायक 
हैन कि उसका लक्षण में निवेश है। ऐसा होने से उक्त प्रकार की यत्किचित्‌ 
( कुछ ) शाब्दज्ञान से निरूपित तथा शब्दज्ञान में वतमान जो-जो कारणता 
उस-उस वियामक भाग में प्रविष्ट किसी ज्ञानविशेष की विषयता के आधार वर्ण- 
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न्यायश्च तृतोयलिङ्गपरामशेप्रयो जकशाब्दज्ञानजनकवाक्यम्‌ । तदवयवाश्च पञ्च | 
तत्रावयवत्वं दृतीयलिङ्गपरामशप्रयो जकशाब्दज्ञान जनक शाव्दज्ञान जनकवाक्य- 
त्वम्‌ । तानि च वाक्यानि प्रतिज्ञाहतूदाइरणोपनयनिगमनानि | 

तत्र प्रतिज्ञा- उद्देश्यानुमित्यन्यूनानतिरिक्तविषयकशाब्दज्ञानजनक॑ न्याया- 
वयववाक्यम्‌ । हेतुश्व प्रकतसाधनगतपळ्यवम्यन्तो न्यायावयवः । उदाहरणन्तु 


त्व को व्यापक समूहता ही न्यायत्व' पदार्थ है यह नव्य नैयायिको का भाव यहां 
जानना । 

आगे शंकरमिश्र कहते हैं कि उस न्याय के पांच अवयव हैं। एक तृत्रीय-लिङ्ग 
परामश के प्रयोजक शाब्दवोधरूप ज्ञान के जनक शाब्दबोध के उत्पन्न करने 
वाले वाक्य को अवयव कहते हैं। इससे जनक पर्यन्त शब्दज्ञान का विशेषण है । 
दूसरे शाब्दज्ञान जनक पद को इस अवयवसामान्य के लक्षण में न दिया जाय तो 
न्याय में अतिव्याप्ति दोष आ जायगा । न्याय से उत्पन्न शाब्दवोघ में अवान्तर 
वाक्याथ ज्ञान कारण होने से और उसके ज्ञान के भी प्रतिज्ञा आदि रूप न्याय के 
अवान्तर वाक्यों से उत्पन्न होने के कारण भी प्रतिज्ञादि प्रत्येक अवयवों में उक्त 
लक्षण संगत हो जाता है। न्यायजन्य शाब्दज्ञान से प्रतिज्ञादि एकैक वाक््यजन्य 
शाब्दवोध को शाब्दत्वेन रूपेण कारणता हे । क्योंकि अन्वय तथा व्यतिरेक से यह 
सिद्ध है । किन्तु प्रतिज्ञा आदि एकदेश के अर्थज्ञान को ले अवयव के अर्थ के ज्ञान 
के उत्पत्ति के क्रम से प्रयोजकता है नकि साक्षात्‌ इस कारण उनका निरास हो 
जायगा । यहाँ भी पूवं के समान वाक्य पद का एक-एक अवयव से उत्पन्न शाब्द 
ज्ञान में वर्तमान कायता से निरूपित कारणतावच्छेदकतापर्याप्त्यधिकरणरूप 
अर्थ जानना । उस-उस शाब्दज्ञानत्वविशिष्ट जन्यता से निरूपित कारणता नियामक 
य्किचिन्ज्ञान सम्बन्धि विषयता के निरूपक वर्णममुदाय को अवयव कहते हैं 
ऐसा नवीन नयायिको के मत जानना । इससे अधिक इस विषय में श्रवयव प्रकरण 
के ग्रंथ में देखना चाहिये । (शंकरमिश्च कहते हैं कि)--प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, 
उपनय, निगमन नाम के वे पांच अवयव हैं । 

उनमें से उद्द श्यानुमिति से अन्धून अर्थात्‌ प्रकृतपक्ष तथा प्रकृतसाध्य वाली अनुः 
मिति से अन्यून (न्युन में अवतंमान )तथा अनतिरिक्त (अधिक में अवर्तमान) विषय वाले 
शाब्दबोघ के उत्पादक न्याय के अवयववाक्य को प्रतिज्ञा कहते हैं (“पर्वत बह्लिमान हैं' 
इस प्रकार के प्रतिज्ञा वाक्य से उत्पन्न ज्ञान के प्रकृत 'पर्वत' पक्ष तथा 'वह्मि' साध्य 
वाले अनुमिति के समान आकार होने से लक्षण समन्वय जानना) हेतु से युक्त पक्षसाध्य 
वाली अनुमिति से अनतिरिक्त विषव वाले ज्ञान के उत्पादक हेतुरूप अवयव में 
अतिव्याप्ति वारणाथं अन्यून पद, तथा निगमन में उक्त दोष के वारणाथं अनतिरिक्त 
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प्रकृतसाध्यसाधनाविनाभावप्रतिपादको न्यायावयवः । उपनयश्चाविनाभाव- 
विशिष्टस्य हेतोः पक्वे शिष्टयप्रतिपादको न्यायाबयवः। निगमनन्तु पक्षे प्रकृत- 
साध्ये िष्ट्रयप्रतिपादको न्यायावयबः। एवं च प्रवत्तते न्याय -शब्दो ऽनित्यः 
कृतकत्वात्‌, यदू यत्त कृतकं तदनित्यम्‌ , अनित्यतबव्याप्यकतकत्ववांश्चायम्‌ , 
तस्मादनित्यः । 

एतेषामेव प्रतिज्ञापदेशनिद्शनानुसन्धानप्रत्याम्नाया इत्यन्वथो वेशेषि- 

nee 
पद प्रतिज्ञा लक्षण में दिया है! उदासीन वाक्य में उक्त दोष वारणार्थं 'न्यायावयव' 
ऐसा विशेष्य पद दिया है यह भी जानना चाहिये । 

(अगे हेतु के लक्षण शंकरमिश्र कहते हैं कि प्रस्तुत साधन में वतमान पंचमी 
विभक्ति जिसके अन्त में हो ऐसे न्यायावयव को हेतु अवयव कहते हैँ) अर्थात्‌ प्रस्तुत- 
हेतुनावच्छेदक से युक्त हेतु विशेषण वाले स्वाथ विशेष्य वाले ज्ञान के जनक पंचमी 
विभक्ति वाले अवयव को हेतु श्रवयव कहते हैं। 'वह्तिर्धृमात्‌' वल्लि है ध्म होने 
से, इस प्रतिज्ञा में धुमात्‌ इस साध्य निर्देश में अतिव्याप्ति वारणार्थं बोध में हेतुता- 
वच्छेदकावच्छिन्त ऐसा विशेषण दिया है । इस विषय में अधिक विवेचन दीषिति- 
रहस्य में देखना चाहिये । 

(क्रमप्राप्त उदाहरण अवयव का शंकरमिश्र लक्षण करते हैं कि) प्रस्तुत साध्य 
तथा साधक के अविनाभाव ( व्याप्ति) के प्रतिपादक न्यायावयव का उदा- 
हरण कहते हैं । अर्थात्‌ प्रकृतसाध्यतावच्छेदकविशिष्ट से निरूपितहेलुतानियामक 
विशिष्ट हेतु में वतमान व्यापि के बोधक अवयव को उदाहरण कहते हैं । अवि- 
नाभाव (व्याप्ति) विशिष्ट हेतु के पक्ष के साथ विशेषणविशेष्यभाव को प्रतिपादन 
करनेवाले अवयव को उपनय कहते हैं । अर्थात्‌ प्रकृत हेतु तथा साध्य वालो अनुमिति 
में उपयोगी व्याप्ति विशिष्ट हेतु के आश्रयरूप से पक्ष के प्रतिपादन करनेवाले 
न्यायावयव को उपनय कहते हैं। निगमन में इस लक्षण को श्रतिव्याप्ति नहीं हो 
सकती, क्योंकि प्रतिपादक शब्द का उसके प्रतिपादन की इच्छा से प्रयुक्त ऐसा अर्थ 
है, निगमन तो अबाधितादि साध्य की प्रतिपादन की इच्छा से प्रयुक्त है । 

पक्ष में प्रस्तुत साध्य के विशेषण विशेष्य भाव के प्रतिपादन करनेवाले न्याया- 
चयव को निगमन कहते हैं। अर्थात्‌ पक्षतावच्छेदक विशिष्ट पक्ष में बाघरहित 
साध्यतावच्छेदक विशिष्ट साध्य प्रकारक बोध के उत्पन्न करनेवाले न्यायावयव को 
निगमन कहते हैं। उक्त न्यायप्रयोग इस प्रकार होता हैन-शब्द अनित्य है, कायं 
होने से, जो जो कायं होता है वह वह अनित्य होता है, अनित्यता के व्याप्य कार्थता 
वारा यह शब्द भी है, इस कारण शब्द अनित्य है । इन्हीं पांच अवयवों को प्रतिज्ञा, 
अपदेश, निदर्शन, अनुसंधान, प्रत्याम्नाय ऐसी प्राचीन वेशेषिक मतानुयायियों कें मत 
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काणां संज्ञा: । अत्र च वादजल्पवितण्डानां प्रवृत्तिप्रकारशछलजातिनिम्रहस्थान- 
लक्षणानि च वादिविनो देऽन्वेष्टव्यानि ॥ २ ॥ 
प्रमाणान्तराणि लैङ्गिकेऽन्वर्भावयितुं प्रकरणान्तरमारभते— 
एतेन शाब्दं व्याख्यातम्‌ ॥ ३ ॥ 
शाब्दं शब्दकरणक ज्ञानमिद्मिति यज्नेयायिकादीनामभिमतं तदप्येतेन 
, ९ 

लेङ्गिकत्वेन लिङ्गप्रभवत्वेनंव व्याख्यातम्‌ । यथा व्याप्तिपक्षध मवाप्रतिसन्धाना- 
पेक्ष लैङ्गिक तया शाब्दमपि । तथादि एते पदार्थाः मिथः संसगेवन्तः आकाङ्वा- 
दिमद्धिः स्मारितत्वात्‌ गामभ्याजेति पदार्थसार्थवत्‌। तत्र हि आकाङ्कादिमत- 


में संज्ञा है । इस प्रकार उक्त इस परार्थानुमान में वीतराग कथारूगवाद, विजिगीषु- 
कथारूप जल्प तथा वितण्डा वक्ता के तात्पर्यं के अविषय को कल्पना से दूषण देना 
रूप छल, स्वव्याघातक उत्तररूप जाति तथा वादिपराजयरूप निग्रहस्थानों के 
लक्षण भी वादिविनोदनामक शंकरमिश्र कृत ग्रन्थ में देख लेना चाहिए ॥ २॥ 

दूसरे उपमानादि प्रमाणों का लङ्गिक (अनुमान) प्रमाण में अन्तर्भाव दिखाने 
के लिये इसका प्रकरण आरम्भ करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ-एतेन=इस लैङ्गिक (अनुमान) से, शाब्दं = शब्द से उत्पन्न ज्ञान, 
ब्याख्यातमु = व्याख्या की गयी ॥ ३॥ 

भावाथे--षोडशपदार्थवादी नैयायिकादि दार्शनिकों को अभिमत शब्द्रकरण 
से उत्पन्न शाब्दज्ञान आदि भी इसी लैङ्गिक ( लिङ्ग से उत्पन्न ) होने के रूप से 
व्याख्या की गयी, अर्थात्‌ शाब्दबोध भी अनुमिति में अन्तर्भूत है न कि उसके लिये 


शब्दरूप भिन्न प्रमाण की आवश्यकता है ॥ ३॥ 
उपस्कार--'शाब्द' इस सूत्र के पद का अर्थ है शब्दरूप करण वाला यह ज्ञान 


है ऐसा जो दुसरा प्रमाण नंयायिक आदि दाशंनिकों को अभिमत (मान्य) है, वह भी 
इस लेङ्गिकत्व ( अर्थात्‌ लिङ्गरूप प्रमाण ) से उत्पन्न खूप से ही व्याख्या की गयी । 
जिस प्रकार लेङ्विक (अनुमिति) रूप ज्ञान व्याक्ति तथा पक्षघमंता के ज्ञान की 
अपेक्षा करना है उसी प्रकार शाब्द ( शब्द से उत्पन्न ज्ञान ) उनकी अपेक्षा करता 
हैं। वह इस प्रकार है कि--यहू पदार्थं ( “इस रजत को देखता हूँ, इस वाक्य 
में इदन्त्व के आधार रजतादि पदार्थ ), परस्पर सम्बन्ध वाले हैं, रजतपद की 
आकांक्षा वाले पदों से स्मरण कराये होने से, 'गामभ्याज' गो को लाओ, इस प्रकार 
के पदार्थों के समूह के समान ( ऐसा अनुमान होता है) इसमें आदि पद से योग्यता 
ग्रहण करना । इसमें केवल स्मारितत्व घट तथा पट में भी है इसलिये रजतपद 
योग्यता वाले पद से स्मारित ऐसा कहा है। 
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त्पद्कदम्बम रिस्तत्वं पदार्थानां मिथः संसगवत्त्वव्याप्यं गृहोत्वेव संसगवत्त्व- 
मनमिनोति कि कल्पनीयप्रमाणभावेन शब्देन । नन नदोतोरे पंच फलानि 
सन्तीत्यनाप्रवाक्ये व्यभिचारान्नदमनमानमिति चेन्न, आप्रोक्तत्वेनापि विशेष- 
णात्‌, आप्तत्वं हि प्रकृतवाक्याथंगोचरयथाथवाक्याथज्ञानवत्त्व न त्वप्रतारक- 
त्वमात्रम्‌ , तच वाक्याथप्रतोतेः पूव दुग्रहमिति चेन्न, शब्दप्रामाण्यवादिभिरपि 
व्यभिचारिशबव्दव्यावत्तकस्याप्तोक्तत्वस्य प्राह्मतेनाभिमतत्वात । तेषां प्रामाण्य- 
ग्रहणाथ तदपेक्षा, शाब्दन्तु ज्ञानं तद्अहमन्तरेणाप्युपपद्यते, तब तु यादृशं लिङ्ग 
ताहृशप्रदणमावइयकम्‌ , व्याप्यन्त्वामोक्तत्वविशिष्टमिति चेन्न, अयमत्राभ्रान्त 
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इस पदाथविशेष्यक अनुमान में आकांक्षादि विशिष्ट पदसमुदाय से स्मारितत्व- 
रूप हेतु में पदार्थों के परस्पर संसगेवत्वरूप साध्य का व्याप्यत्व (व्याप्ति) का ग्रहण 
होकर ही इस हेतु से पदार्थों मेंसंसगवत्ता का अनुमान होता है तो फिर अनुमिति 
से नाम शब्द में प्रमाणता मानने की क्या आवश्यकता है? यदि श्रनाप्त (वंचक 
पुरुष) से कहे 'नदी के तीर पर पांच फल हैं' इस वाक्य में व्यभिचारदोष आने के 
कारण यह अनुमान प्रमाण नहीं हो सकता, ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो उक्त दोष वारण 
के लिये हेतु में आप्तोक्तत्व विशेषण देने से उक्त दोष निवृत्त हो जायगा । यदि प्रकृत 
( प्रस्तुत ) वाक्यार्थं विषय में यथार्थ वाक्यार्थ ज्ञान का आश्रय होना ही आप्तता 
है, न कि केवल अप्रतारकता ( न ठगना ), और उस आप्तता का ग्रहण वाक्याथ के 
ज्ञान के, पूवं में होना असम्भव है, ऐसा पूर्वंपक्षी दोष दे तो यह भी नहीं हो सकता, 
बयोंकि शब्द के अतिरिक्त प्रमाण मानने वालों को भी व्यभिचारदोष वाले शब्द 
से होने वाले ज्ञान के वारणाथं आप्तोक्तता का ग्रहण अवश्य मानना है । (शब्द 
भिन्न प्रमाण है इस पक्ष में आप्तोक्तता ग्रहणयोग्य होने पर भी शाब्दिक ज्ञान होने 
में उसकी अपेक्षा न होने के कारण दोष नहीं हो सकता । इस आशय से पूर्वपक्षी 
शंका करता है कि) उन शब्दों को प्रामाण्य ज्ञान के लिये आप्तोक्तता की अपेक्षा है 
किन्तु शाब्दिक ज्ञान ग्राप्तोक्तत्व क ग्रहण के बिना भी हो सकता है, और ऽब्द को 
अनुमान मानने वाले वादी आपके पक्ष में जेसा लिङ्ग हो वेसे का ग्रहण (ज्ञान 
होना) आवश्यक है, आप्तताविशिष्ट ही उक्त पद समुदायरूप हेतु व्याप्य हे । इस 
शंका के उत्तर में शंकरमिश्र वैशेषिकमत से कहते हैं कि यह पूर्वपक्षी का कहना ठीक 
नहीं, क्योंकि यह वाक्य वक्ता पुरुष में ( इस वाक्याथ ज्ञान विषय में ) भ्रम रहित 
है । इस प्रकार सामान्यरूप से ग्रहण हो सकता है । यदि इस पर भी पूर्वपक्षी कहे कि 
'अत्र' इसमे इसका प्रस्तुत संसगं में ऐसा ही अथे लेना पड़ेगा, ऐसा होने से वाकयाथं 
के ज्ञान के पूर्व में प्रस्तुत संसर्गे में यह वक्ता भान रहित है यह ज्ञान होना असंगत है। 
ऐसा पूर्वपक्ष करे तो यह भी ठीक नहीं है । क्योंकि गमन, भोजन इत्यादि प्रकरण 
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इति सामान्यतो ग्रहणसम्भवात्‌ । नन्वत्रेति प्रकृतसंसर्गे इत्येच पय्यवस्यति 
तथाच पूर्वेमशक्यमेव तद्ग्रहणमिति चेन्न, प्रकरणसमभिव्याहारादिमाहात्म्यात्‌ 
सामान्यत आप्त्वनिः्चयसम्भवेन लिङ्गनिश्चयसम्भवात्‌ , कदाचित्तत्र बिसंवा- 
देऽपि वाष्पादौ धूमधमेणेवातुमानप्रवत्तः । 


नन्वेते पदाथाः संस्ृष्टा एवेति वा साध्यम्‌ सम्भावितसंसगो इति वा ? 
नाद्यः, अनाप्रोक्त व्यभिचारात्‌, न द्वितोयः, योग्यतामात्रसिद्धावपि संसगां- 


तथा पूर्वापर सहोच्चारणरूप समभिव्याहार के महिमा से सामान्यरूप से अर्थात्‌ 
सामान्यतोरष्टानुमान से आप्तता का निश्चय होना संभव होने से लिङ्ग का निश्चय 
हो सकता है, कदाचित्‌ उक्त लिङ्गके भ्रमज्ञान के समय उसमे विसंवाद होने पर भी 
आप्तता के भ्रम से संसग में अनुमान हेतु भाग से बाष्प (बरफ) आदि में धुम धम 
के भ्रारोप से समान अनुमान में प्रवत्ति हो सकती है । अर्थात्‌ जो-जो ज्ञान- 
जन्य वाक्य होता है बहु-वह भामादि युक्त ज्ञानादि से उत्पन्न होता है घट को ले 
झाओ' इत्यादि वाक्य क समान, ऐसी व्याप्ति को प्रथम ग्रहण कर पश्चात्‌ जो इस 
वाक्य को प्रयोग करने वाला है बह उस धमं से तथा धमं के प्रकारविशेष भाव 
जानता है, “मैं जाता हुँ इस वाकय को कहने वाले पुरुष के समान” इस प्रकार व्याप्ति 
का ग्रहण करता है, उस वाकय के प्रयोग करने वाले को गमनरूप प्रकरण का 
ज्ञान होने से भी सामान्यरूप से ध्यासतिज्ञान होने के कारण वाक्यार्थ विषय में 
यथार्थ ज्ञान की सिद्धि होती है यह यहां आशय है । ( प्रकारान्तर से शंकरमिश्र 
उक्त अनुमान में साध्य का विचार करते हुए पुर्वपक्षिमत से शंका दिखाते हैं कि )- 
उक्त सिद्धान्ती के अनुमान से यह पदार्थ संसग युक्त ही है, ऐसा निश्चित साध्य है, 
अथवा पदाथं के संसर्ग की संभावना है ऐसा साध्य है? अनाप्त ( वंचक ) से 
उक्त वाक्य में व्यभिचारदोष के कारण प्रथम ( निश्‍चय ) पक्ष नहीं हो सकता । 
संसर्ग की योग्यता (संभावना) के सिद्ध होने पर भी संसर्ग का निश्चय न होने से 
निःकंप ( भयरहित ) प्रवृत्ति न होने के कारण द्वितीय (संसग सम्भावना) पक्ष भी 
नहीं हो सकता । यदि सामान्यरूप से संसर्ग के निश्‍चय होने से ही प्रवृत्ति होगी 
ऐसा कहो तो योग्यता क तो साध्यज्ञान क पूर्व ही हेतु के विशेषण रूप से ज्ञान 
होने के कारण अनुमान व्यर्थं हो जायगा । इस शंका का समाधान करते हुए शंकर- 
मिश्र कहते हैं कि उक्त अनुमान में नियम ( संसग निश्चय ) ही साध्य है, आप्तोक्तत्व 
विशेषण देने से अनाप्तोक्ता वाक्य में व्यभिचारदोष न होगा । यह कह चुक हैं। यहां 
पूर्वपक्षी के मत से पुनः ऐसी शंका होती है कि श्रोता (सुनने वाले) में उस वाक्य ज्ञान 
से उत्पन्न होने बाले पदार्थ संसर्ग ज्ञान के प्रागभाव को अर्थात्‌ श्रोता में 
वर्तमान उस वाक्य ज्ञान से उत्पन्न शाब्द बोध का प्रागभाव उस वाक्य से जन्य 
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निश्चयान्निष्कम्पप्रवृत्त्यनुषपत्तेः, योग्यतायाञ्च पूवमेव हेतुविशेषणत्वेन ज्ञात- 
स्वात्‌ किमनुमानेनेति चेन्न, नियमस्यव साध्यत्वात्‌ आप्रोक्तत्वेन विशेषणाच्च 
न व्यभिचार इत्युक्तत्वात्‌ । 
नन्वाकाङक्षा श्रोतरि तदुत्पाद्यसंसगावगमप्रागभाव:, स च स्वरूपसन्नेव 
हेतुस्तज्‌ज्ञाने च संसगज्ञानस्य पूवमेव भावादनुमानवेयथ्यंमिति चेन्न, न हि 
ससगावगमप्रागभावसात्रमाकाङक्षा त्रस: । कि तहि ? र प्रारततदाक्षिपरावना- 
भावविशिष्टम्‌, तथा च विशेषणांशज्ञानादेवाकाङक्षाया ज्ञानात्‌ । तहि ताव- 
देवाकाङक्षा5स्तिविति चेन्न, विमल जलं नद्या: कच्छे महिषश्वरतीत्यत्रापि 
उस प्रकार के शाब्दबोध में आकांक्षा (जिज्ञासा योग्यतारूप आकांक्षा) कारण होतो 
है, और वह प्रागभावरूप आकांक्षा स्वरूप से वर्तमान ही का कारण है, यदि उसका 
ज्ञान कारण हो तो संसर्ग का ज्ञान प्रथम ही वर्तमान होने से पुनरपि अनुमान 
व्यथं हो जायगा । ( उक्त आकांक्षा लक्षण में एक पुरुष को उक्त प्रागभाव होने पर 
भी दूसरे पुरुष को वसा शाब्दबोध न होने से समवायसम्बन्ध से शाब्दबोध में 
स्वरूप से आकांक्षा कारण होती है यह दिखाने के लिये 'श्रोतूनिष्ठ' एसा श्रोता 
में वतमान प्रागभाव में विशेषण दिया है। 'घट: कर्मत्वे इत्यादि वाक्य में घट- 
विशिष्ट कर्मता है इस प्रकार भेदान्वय बुद्धि न होने के लिये 'तद्वाक्यज्ञानजव्य' 
उस वाक्य ज्ञान से उत्पन्न ऐसा कहा है )। ( उक्त शंका के समाधानार्थ शंकरमिश्र 
कहते हैं कि )-हम केवल संसग ज्ञान के प्रागभाव को ही अकांक्षा नहीं कहते हैं। प्रश्न 
तो किसे कहते हैं ? ( उत्तर )--पदों से स्मरण कराये तथा लक्षण से उपस्थित 
अविनाभाव ( व्याप्ति ) विशिष्ट संसर्ग ज्ञान प्रागभाव को आकांक्षा हम कहते 
हैं, ऐसा होने से विशेषण ( व्याप्ति ) रूप अंश के ज्ञान ही से आकांक्षा का ज्ञान 
हो जाता है ( अर्थात्‌ उक्त मविनाभावरूप विशेषण का ज्ञान अनुमान ही से होने 
के कारण अनुमान व्यर्थ न होगा ) । 'तो उतना ( पदों से स्मारित तथा आक्षेप 
से लब्ध व्याप्ति ) ही आकांक्षा पदार्थ माना जाय' ऐसा यदि पूवपक्षी कहें तो 'विमल 
जहु नद्याः, कच्छे महिषश्चरति' 'निर्मेल जल नदी का है, तीर (किनारे) पर महिष 
तरता है' इस वाक्य में भी नदी तथा उसके तीर का भविनाभाव (व्याप्ति) 
होने से नदी के तीर पर ऐसा शाब्दबोध होने लगेगा, तथा 'नीलं उत्पल' नीला 
कमल है । यहां पर ( इस वाक्य में ) नील और कमल की व्याप्ति न होने पर 
भी शाब्दबोध होने लगेगा, क्योंकि उन दोनों पदों से आक्षेप से लब्ध द्रव्य तथा गुण 
का अविनाभाव ( व्याप्ति ) हो सकती हैं ( अर्थात्‌ नील में ही उत्पलता न होने 
पर भी, तथा उत्पल में ही नीलता न होने पर भी नील में वतमान गुणत्व का 
उत्पल में वर्तमान द्रव्यत्व के साथ व्याप्ति ही है, क्योंकि गुणाभाववान्‌ द्रब्य नहीं 


५०० वेशेषिकसूत्रोपरकार: 


नदोकच्छयोरविनाभावसत्त्वेनान्वयबोधापत्तः, नीलमुत्पलमित्यत्र नीळोत्पल- 
योरविनाभावाभावेऽपि तदाक्षिप्तयोद्रव्यगुणयोरविनाभावसम्भवात्‌ । 

यहा पद्स्मारितगोचर। जिज्ञासंवाकाङक्षा अभिधानापय्यंबसानं वा । 
तथापि तजज्लानमावश्यक ज्ञायमानकारणे ज्ञानोपयुक्तव्यभिचारिबेलक्षण्यात्‌ 
व्याप्रिवत्‌ ! अत एवानन्वयनिश्चयविरदों वा, बाधकप्रमाणाभावो वा, सजा- 
तोये दर्शनं वा, इतरपदाथसंसर्गेडपरपदाथ निष्ठात्यन्तासावाप्रतियोगित्वप्रमा- 
विशेष्यत्वं वा योग्ण्ताउस्तु, तजज्ञानमावश्यकम्‌। आसत्तरप्यव्यवधानेन 
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होता ) । ( उक्त अविनाभाव युक्त प्रागभावविशेष को आकांक्षा मानने से गोरव- 
दोष होगा इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं कि )--अथवा पदों से स्मारित को 
विषय करने वाली जिज्ञासा ही । अर्थात्‌ सहोच्चारित पदों से स्मरण कराये पदार्थो 
की जिज्ञासा ही अथवा अभिधान (उक्ति का) अपर्यंवसान (न बन सकना ) ही 
आकांक्षा पदार्थ है। इसमें प्रथम लक्षण में चक्षु आदि से संस्कार के कारण उपस्थित 
घटादिकों में उस प्रकार उपस्थित नीलादि गुण के शाब्दज्ञान की इच्छा होने पर 
'नीळ घट है” इस वाक्य से घटादिक में नीलादिकों के शाब्दबोध के वारणाथ 
'पदस्सारित' ऐसा विशेषण दिया है। इस प्रथम लक्षण में “घट: कर्मत्वं आनयनं 
कृतिः इत्यादि वाक्य में जिज्ञासित न आनयनादि की आकांक्षा होने लगेगी, इस दोष 
के कारण 'भ्रभिधा नापयंवसान' रूप दूसरा लक्षण शंकरमिश्च ने किया है। जिससे जिस 
पद के विना जिस पक्ष से शाब्दबोध नहीं होता उस पद के साथ उस पद का होना 
उस शाब्दबोध में अभिधानापर्यंवसान कहाता है । अर्थात्‌ घट पद के उत्तर कमंता 
बोध के लिये अनुस्वार रूप विभक्ति न रहे तो घटरूप कमं विषयका बोधन 
होने से घट इस प्रतिपदिक की अम्‌ विभक्ति में अभिधानाप्यवसानरूप आकांक्षा 
है । आगे शांकरमिश्न कहते हैं कि उक्त रूप आकांक्षा का ज्ञान होना आवश्यक है, 
क्योंकि ज्ञायमान ( ज्ञानविषय ) कारण में ज्ञान के उपयुक्त व्यभिचारी के वेल- 
क्षण्य होने से व्याप्ति के समान, ग्र्थात्‌ व्याप्ति ज्ञान के समान उक्त अनुमान से 
आर्काक्षादियों में ज्ञान की उपयोगिता का साधन होता है। 

योग्यता का वर्णन करते हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि इसी कारण पदार्थ के 
अन्वय के निश्चय का अभाव, अथवा बाधक प्रमाणों का अभाव, अथवा समान 
जातीय में दशन या दुसरे पदाथ के संबंध में अन्य पदार्थ में वर्तमान अत्यन्ताभाव 
के अप्रतियोगिता के यथाथ ज्ञान का विशेष्य होना ही योग्यता पदार्थ हो, किन्तु 
उसका शान आवश्यक है। अर्थात्‌ उस कायं में अन्वयितानियामक सम्बन्ध से 
युक्त उस धम से युक्त प्रतियोगिता वाले अभाव को प्रकार करने वाले निश्चय को 
विशेषतावच्छेदकत्व का अभाव उस धर्मविशिष्ट में उस उस धमविशिष्ट की 


शब्दस्यानुमानेञन्तभोवः ५०१ 


म्मरणरूपाया ज्ञानं तन्त्रम्‌ । संसर्ग च संस्रञ्यमानविशेषादेच विशेष इति 
नानभिमतविशेषसिद्धि: । 

यद्ठा एतानि पदानि स्मारिताथसंसगज्ञानपू्वकाणि आकाङक्षायोग्यता- 
सत्तिमत्पदकदम्बत्वात्‌ गामभ्याजेति पदकदम्वबदित्यनुमानात्‌ ज्ञानावच्छेदक- 
तयाऽभिमतविशेषसिद्धिः। | 

त्त एतानि पदानि स्मारिताथससगवन्तीति साध्यम, तत पदानां 
पदाथसंसगवत्वं बाधितमित्युपेक्षणीयम्‌ । न च लिङ्गतया संसगज्ञापकत्वमेव 
पदानां संसगवत्त्वम्‌, तस्यानुमानात्‌ पूवमसिद्धत्वेन व्याप्तेरग्रहात्‌ । 


पि -७६ २: कट. 


योग्यता होती है । इस पक्ष में 'वह्विना सिचति' वह्लि से सींचता है । इस वाक्य से 
श्रमरूप शाब्दबोध न हो सकेगा । इस दोष के वारणार्थं बाधक्रप्रमाणाभावरूप 
योग्यता पक्ष का ग्रहण शंकरमिश्च ने किया है ! अर्थात्‌ उसमें उसके संसग के अभाव 
के यथार्थ ज्ञान की विशेष्यता न होना उसमें उसकी योग्यता होतो है, इसी योग्यता 
का ज्ञान शाब्दबोध में कारण है। इस कारण वह्नि से सींचत। है--इस वायय से 
श्रमरूप शाब्दज्ञान को असंगति न होगी बाघ निश्चय काल में इस योग्यता का ज्ञान 
न हो सकेगा । इस कारण उस काल में शाब्दबोध का अतिप्रसंग दोष न होगा । 
तथापि अन्य मं वर्तमान जो वह्विकरणकत्वादि संसर्गाभाव ऽमाविदोष्यकत्व उसका 
अभाव सेवादिक में होने से अयोग्य भी 'वह्विना सिचति' इत्यादि वाक्य में योग्यता 
आ जायगी । इस दोष के वारणाथ 'सजातीय में दश्ंनरूप' तीसरा पक्ष दिखाया है । 
उस-उस सामान जाति वाले में उस-उस समान जाति के सम्बन्ध का दर्शन योग्यता 
कहाती है जसे 'पयसा सिचति, जल से सींचता है' इत्यादि वाकय में प्रस्तुत सेचन के 
समान जाति वाले दूसरे जल से होने वाले सेच न में प्रस्तुत जल करणता समान जातीय 
दूसरे जल से होनेवाले का संसर्ग निश्चय होने से शाब्दबोध होता है 'वह्विना सिचति 
इत्यादिकम में कहीं भी सिंचन में अग्निकरणता को समानजातीय मे सेक को करणताके 
निश्चय न होने से योग्यता नहीं है यह तात्पय है। यहाँ पर जिस किसी रूप से साजात्य 
व्याक्तंक नहीं हो सकता, पदाथंता नियामकरूप से लिया जाय तो 'अझ जात: पयः 
पिबति' आज उत्पन्न भया हुप्रा दूध पीता है, इत्यादिको का संमह न कर सकेगा ।” 
इस शंका के समाधानार्थ चतुर्थ पक्ष का आश्रय शंकरमिश्च ने किया है, इसमें इतरता 
तथा अपरता विवक्षित नहीं है, क्योंकि उसको बुद्धि कारण नहीं है, किन्तु उसके 
सम्बन्धितानियामक सम्बन्ध में उसमें वर्तमान अत्यन्ताभाव के प्रतियोगिता विशेषण 
वाले यथार्थ ज्ञान की विशेषता का अभाव उसमें योग्यता होती है यह अथे हे; 
'वह्निना सिचति इत्यादिक में वह्लि में वतमान कारणतो के निरूपकतारूप अच्च- 
यितानियामक सम्बन्ध में सेक मं वर्तमान अत्यन्ताभाव प्रतियोगिता कारक प्रमा- 
विशेष्यता की सत्ता होने से अतिव्याप्ति दोष नहीं होगा । यहां पर 'पयसा सिचति' 


५०२ ___ वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


केचिच्चेष्टा प्रमाणान्तरमिति वदन्ति । 
तत्रोच्यते--चेष्टा द्विविधा कृतसमयाइक्ृतसमया च । तत्र कृतसमया 
अभिप्रायस्थ शब्दं स्मारयति न त संसगप्रमामपि जनयति लिपिवत्‌ , स्मृत्या- 
रूढः शब्द एव तत्र प्रमाणं शब्दस्य च लिङ्गत्वमुक्तम्‌ न च शब्दस्मरणं चेष्टाया 
अवान्तरव्यापारः, चेष्टामन्तरेणापि शब्दार्थप्रत्ययात्‌ व्यापारत्वे तु चेष्टानयत्या- 
पत्तः । नन्वेवं कथमेडमूकस्य चेष्टाधीनो व्यवहारः ? तस्य तत्र समयग्रहाभावा- 
दिति चेन्न, तस्य चेष्टातः कथमर्थऽपि संप्रत्यय इति चिन्तनोयत्वात्‌ तस्यार्थेऽपि 
ङ्गतिम्रहा भावात्‌ । व्यवहारस्तु तस्याविनाभावम्रहात्‌ करितुरगयोरिव कशा- 

ङकुशाभिघातात्तत्तद्टयवहारपाटवोपपत्तः। 


इत्यादिक में जळनिष्ठ करणता के उक्त रूप सम्बन्ध में सेक में वर्तमान अत्यन्ताभाव के 
प्रतियोगी को विषय करने वाले भ्रमरूप ज्ञान की विशेष्यता रहने से असंमवदोष 
कारण के लिये प्रमापद दिया है। ( इस प्रकार योग्यता सम्बन्ध में विचार कर 
आसत्ति के सम्बन्ध में शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--व्यवधान रहित स्मृतिरूप 
भ्रासत्ति का भी ज्ञान शाब्दबोध में कारण है। संसग में सम्बन्ध होने वाकों के 
विशेष से ही विशेषता आ जायगी जिससे अनभिमत ( अनिष्ट ) विशेष की 
सिद्धि न होगी । 

अथवा प्रकारान्तर से भी शब्द का अनुमान में अन्तर्भाव हो सकता है- इस 
अभिप्राय से शंकरमिश्र पदपक्षक अनुमान दिखाते हुए कहते हैं कि--यह पक्ष 
स्मरण कराये हुए अथ संसग के ज्ञानपूवेक हैं, आकांक्षा, योग्यता तथा आसत्ति 
युक्त यह समुदाय होने से,'गामभ्याज' गौ को ले झाश्रो' इस पदसमुदाय के समान इस 
अनुमान से ज्ञान के अवच्छेदक ( विशेषण ) रूप से भ्रभिमत पदार्थ संसग की सिद्धि 
हो सकती है (क्योंकि विना संसर्ग के प्रतीति के वाक्य की रचना नहीं हो सकती) । 
वक्ता का अनुमान किया जाने वाला संसर्गविषयक अनुमान विना संसग को विषय 
किये नहीं हो सकता, और संसर्ग में सम्बद्ध होने वालों से भिन्न विशेष नहीं है, 
किन्तु पूर्वानुमान में साक्षात्‌ संसर्गं की सिद्धि होती है और उत्तर में वक्ता के 
ज्ञान के अवच्छेदक ( विशेषण ) रूप से यह आशय है। ( आगे शंकरमिश्र मत- 
विशेष का खण्डन करते हुए कहते हैं कि)--कुछ विद्वान्‌ यह पद, स्मरण कराये अर्थ 
के संसर्गवान हैं, ऐसा उक्त अनुमान में साध्य करते हैं, किन्तु वह मत पदों में 
पदार्थ संसगंवत्ता बाधित होने से उपेक्षा करने योग्य है। लिङ्करूप से संसरे 
को ज्ञापन कराना ही पदों में संसगवत्ता नहीं कहीं जा सकती, क्योंकि उसके अनु- 
मान के पूर्वं असिद्ध होने से व्याप्ति का ग्रहण नहीं है । 

कुछ विद्वान्‌ चेष्टा भी प्रमाणान्तर हैं ऐसा कहते हैं। उसके निरासाथं ऐसा 
कहा जाता है--कि चेष्टा कृतसमया तथा अकुतसमया ऐसे दो प्रकार की होती 


चेष्टाया अप्रमाणत्वम्‌ ५०३ 


अक्रतसमया तु या कृत्यान्वयिनी सा प्रयोजकाभिप्रायं स्मारयन्तो प्रयोज्यं 
प्रवत्तयति, न त कुत्रचित्‌ प्रमां जनयति । यथा शङ्कध्वनौ त्वया गन्तव्यमिति 
श्रतशद्कध्वानः प्रतिष्ठते, तथा यदा मया तजन्यूर्ध्वीक्रियते तदा त्वयाऽसो ताड" 
नोय इति तदा ताडयति, न तु किश्चित्‌ प्रमिणोति । ज्ञप्त्यन्बयिनों त्वकृत- 
समय! यथा-दशानामङ्कुळीनामूष्वकरणेन दश अङ्कया मुद्राणां पुराणानां वा 
त्वया ज्ञातव्येति - कारकप्रधाना । हस्ताकुञ्नदशनात््वया समागन्तव्यमिति 
क्रियाप्रधाना । तथाचानया चेष्टया पदाथा एव स्वतन्त्राः परं स्माय्यन्ते न तु 
तेषां एरस्परमन्बयोऽपि बोध्यते, तद्बोधककठ्‌कर्मादिबिअक्तिवत्‌ प्रकृते चेष्ट 


है । प्रर्थात्‌ एक अंगुली से 'क' दुसरो अंगुली से 'ख' जानना ऐसा शाब्दज्ञान 
होने के लिये होने वाली चेष्टा कृतसमया कहाती है उससे भिन्न अकृतसमया होती 
है। उन दोनों में से प्रथम कृतसमया चेष्टा वणलिपि के समान चेष्टा करने 
वाले के अभिप्राय में वतमान शब्द का स्मरण कराती है न कि संसर्ग के यथाथ 
ज्ञान को भी उत्पन्न करती है, स्मरण में चढ़ा हुआ ( विषय ) रूप शब्द ही उसमें 
प्रमाण है, शब्द लिङ्ग ( अनुमापक हेतु ) होता है यह कही चुके हैं। शब्द का 
स्मरण चेष्टा का अवान्तर व्यापार भी नहीं है, क्योकि विना चेष्टा के भी शब्द 
से अथं का ज्ञान होता है, यदि ब्यापार हो तो चेष्टा आवश्यक होगी । “यदि ऐसा 
हैं तो एडमूक ( गूगे ) का चेष्टा के अधीन व्यवहार कसे होगा, क्योंकि उसे 
उसमें समय ( संकेत ) का ग्रहण नहीं है' ऐसी पूर्वपक्षो शंका नहीं कर सकता 

क्योंकि उसकी चेष्टा से अथं का निश्चय कंसे होगा यह भी विचारणीय है । क्योंकि 
उसे अर्थ में भी संकेत का ग्रहण नहीं है। किन्तु व्यवहार तो उसका अविनाभांव 
(व्याप्तिका) ग्रहण होने से हो सकता है,जेसे हाथी तथा अइव को चाबुक, अंकुश इनके 
अभिघात ( चोट ) से शीघ्रातिरूप व्यवहार होता है। ( दूसरी अकृतसमया नाम 
की चेष्टा भी कृत्यत्वयिनी (कृति से सम्बद्ध तथा जप्त्यन्वयिनी ज्ञान से सम्बद्ध ) 

ऐसी दो प्रकार है जिसके क्रम से शंकरमिश्र वर्णन करते हैं कि )-कृत्यन्वयिनी नाम की 
जो भ्रकृतसमया चेष्टा होती है वह प्रयोजक ( चेष्टा करनेवाले के आशय को स्मरण 
कराती हुई) प्रयोज्य (चेष्टानुसार कार्य करनेवाले)का कार्य में प्रवृत्त करती है, नकि 
किसी विषय में ज्ञान उत्पन्न करती है। जसे शङ्क की ध्वनि होते ही तुम जाना 
ऐसी चेष्टा ( संकेत ) होने पर शद्कघ्वनि सुनते ही जिसे उक्त संकेत दिया रहता 
है वह पुरुष प्रस्थान करता है, ऐसे ही जब में तर्जनी अंगुली को ऊपर उठाऊ तब 
तब तुम उसे पीटना ऐसी चेष्टा ( संकेत ) पानेवाला अंगुली उठते ही पीटता है 
न कि कुछ जानता है। ज्ञप्ति (ज्ञान ) से सम्बन्ध रखनेवाली अकृतसमया चेष्टा 
का यह उदाहरण है कि जसे दस अंगुलियों को ऊपर उठाने पर तुम दस रुपया अथवा 


00 वैशेषिकसूत्रोपस्कारः 
. कदेशानां नियतानामभावात्‌। तहिं संसगेबोधमन्तरेण चेष्टातः कथं प्रवृत्ति- 
निवृत्ती इति चेत्‌ संशयप्रतिभयोरन्यतरस्मादिति गृडाण । तस्मान्न चेष्टाऽपि 
प्रमाणमिति ॥ ३ ॥ हा 
ननु शब्द: कथं लिङ्ग शब्दस्यापदेशस्वभावत्वेन ढिङ्गभिन्नत्वादित्या- 
शक्कयाह-- | 
हेतुरपदेशो लिङ्ग प्रमाणं करणमित्यनर्थान्तरम्‌ ॥४॥ 


अपदिश्यते कथ्यतेऽनेनाथं इत्यपदेशः शब्दः, स च हेतुलिङ्गपय्याय एव 
€ ड «<< ¢ 
प्रमाणमिति । लिङ्गविधया प्रमाकरणमित्यथः। एवं करगशब्दोऽपि लेङ्गिक- 


पुराणों (पुराणों)की जानना ऐसी कारक (कमं) के प्रधान रखनेवाली । हस्त के 
आकुंचन ( सिकुड़ने ) के देखने से तुम चले आना ऐसी क्रिया को प्रधान ( मुख्य ) 
करनेवाली भी चेष्टा । ऐसा होने से इस चेष्टा से केवल पदार्थों को स्मरण कराया 
जाता है, न कि उन पदार्थो को परस्पर अन्वय (सम्बन्ध) भी जाना जाता है, क्योंकि 
चेष्टा के एकदेश कोई नियत नहीं है, (प्रकृत में चेष्टा जिस प्रकार परस्पर अन्वय- 
बोधक कर्ता, कर्म इत्यादि विभक्ति होती हैं उस प्रकार ) । यदि ऐसा है तो पदार्थो 
कै संसर्गज्ञान के विना चेष्टा से प्रवृत्ति तथा निवृति कंसे होती है? ऐसा पूवंपक्षी 
प्रश्न करे, तो संशय तथा प्रतिभा इन दोनों में से किसी एक से प्रवृत्ति तथा निवृत्ति 
हो जायगी ऐसा जानो। इस कारण चेष्टा भी दूसरा प्रमाण नहीं है॥ ३॥ 

शब्द के भपदेश स्वभाव होने से (स्वरूप के आच्छादकरूप होने से) लिङ्क से 
भिन्न होने के कारण शब्द लिङ्ग ( अनुभापक ) कैसे होगा ? इस पुर्वपक्षी के 
आक्षेप के समाधानार्थं सूत्रकार कहते हैं--- 

पद्पदाथ-हेतुः = हेतु है, अपदेश = अपदेश है, लिङ्गं = लिङ्ग है, प्रमाणं = 
प्रमाण है, करणं = करण है, इति>यह सब, अनर्थान्तरमृळभिन्न अथं नहीं है ॥ ४॥ 

भावार्थ--अपदेश (शब्द) ही हेतु, लिङ्ग तथा प्रमाण पर्याय वाला लिङ्ग रूप 
से प्रमाण होता है ॥ ४॥ 

उपस्कार---अपदेश किया जाय अर्थात्‌ जिससे अर्थ कहा जाय । इस व्युत्पत्ति से 
वह अपदेश शब्द कहाता है और वह हेतु, लिङ्ग पर्यायवाला ही प्रमाण 
होता है ( अर्थात्‌ उक्त व्युत्पत्ति से शब्द से अपदेश शब्द है, और वह लिङ्गरूप से 
लिङ्गजन्य ज्ञान में ( अनुमान में ) ही हेतु है, शब्द भी अनुमिति ज्ञान का कारण 
होता है इसी प्रकार शब्द में लिङ्गरूप से करणता है, ऐसा होने से हेतु, अपदेश, 
लिङ्ग, प्रमाण, करण यह सम्पूर्ण शब्द पर्याय हैं यह सुत्र का अथ है ) । 


शब्दस्यानुमानान्तभीवः ५०५ 


ज्ञानकरणे लिङ्ग एब वत्तेते। दयो हि करणगतिः, किञ्चित्‌ सन्निकर्पाधीन- 
प्रवृत्ति किञ्चिश्चाविनाभावबलप्रबृत्ति । शब्दस्य तु अर्थेन न सन्निकर्षो नाप्य- 
विनाभाव इति कथमथ गमयेत्‌ । सङ्केताद्‌ गमयतीति चेत्‌ सङ्केतो हि पदार्थे 
न तु तत्संसर्गे । तत्रापि सङ्केत इति चेन्न, तस्यानेकविधत्वेन सङ्केतविषयभावा- 
नुपपत्तेः । पदार्थसङ्केतबळादेव वाक्यार्थोऽपि भासते इति चेन्न, अन्यसङ्कते- 
नान्योपस्थितावतिप्रसङ्गात्‌ , शब्दस्मारितसंसगत्वेन नियम इति चेत्‌ तथा- 
चेतन्षि यमवळेनानुमानस्येव लब्धावसरत्वात्‌ । सङ्कतस्यापि इच्छामात्रत्वेनाति- 


स्स क 


इसी प्रकार करण शब्द में लङ्गिक ज्ञान (अनुमति) के करण खूपर्याद्ध में प्रवृत्त 
होता है । अर्थात्‌ करण शब्द को अनुमितिकरण हेतु ऐसा अथं है। करण शब्द दो प्रकार 
से प्रवृत्त होता है, कोई करण शब्द इन्द्रियार्थ संनिकर्ष के अधीन प्रवृत्त होता है, और 
कोई अविनाभाव (व्याप्त) के बल से प्रवृत्त होता है । शब्द का तो अर्थ के साथ न 
संनिकर्ष है न व्याप्ति है तो वह अर्थ को कसे बोधित करेगा । यदि “संकेत ( शक्ति ) 
सम्बन्ध से भ्रथं को शब्द बोधित करेगा! ऐसा कहो तो संकेत तो पदार्थ में होता है नकि 
पदार्थों के संसर्ग में ।'यदि संसग भी संकेत मानेंगे ऐसा कहो तो,संसर्ग अनेक प्रकार का 
होने से वह संकेत का विषय नहीं हो सकता । “पदार्थ में शब्द के संकेत के बल से ही 
एक पदाथ से निरूपित संसगंवाले अन्य पदाथरूप वाक्य का अथ भी प्रकाशित होता 
है' ऐसी शंका करो तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि दुसरे के संकेत से दूसरे का 
बोध हो तो अतिप्रसक्ति दोष होगा। अर्थात्‌ वाक्याथ तथा पदार्थ का भेद होने से भेद 
के समान होने के कारण घटपदाथ के संकेत से पटपदार्थ की उपस्थिति होने की 
आपत्ति आ जायेगी। यदि 'शब्द से स्मरण कराये संसर्ग को लेकर नियम माना 
जाय तो, इस नियम के बल से अनुमानप्रमाण ही को अवसर प्राप्त हो जायगा । 
( जो संकेत जिस अर्थ में होता है वह उस अथं के संसर्ग के उपस्थिति का कारण 
होता है--इस नियम के बल से उन अतिप्रसंगदोष का वारण होने पर भी वेशे- 
षिकों का ही मत सिद्ध हो जाता है, अर्थात्‌ तुम्हारे कहे व्याति के बल से संसग के 
उपस्थिति को जनकता का अनुमान करने में तत्पदाथ क संसर्ग बिषय होने से केवल 
संसर्ग के ज्ञान के जनक होने के कारण आपके माने हुए शब्द में प्रमाणान्तरत्व 
संगत नहीं हो सकता ) । (इसी प्रकार दूसरा भी दोष हो सकता है इस आशय से 
शंकरमिश्र आगे कहते हैं कि )--संकेत भी केवल इच्छारूप होने से अतिप्रसंग दोष 
आ जायगा । ग्रर्थात्‌ सामान्यरूप से इच्छा मात्र ही संकेत होता है अथवा ईश्वर 
की इच्छा ऐसा विकल्प कर प्रथम पक्ष में शंकरमिश्च ने अतिप्रसंग दोष दिया है 
कि भ्रान्त पुरुष को घटशब्द से पट जानना इस इच्छा से घट शब्द से पट का बोध 
होने लगेगा । (दुसरे पक्ष का क्षनुवाद कर शंकरमिश्च खंडन करते हैं कि ) -- ईश्वर 


५०६ वेशेषिकसूत्रो पस्कार: 


प्रसक्तत्वात्‌। ईश्वरेच्छा नातिप्रसक्तति चेन्न, तदिच्छामन्तरेणापि गङ्गादि 
पदात्तोराद्यपस्थितेरित्यळं नयायिकेषु शृष्टवयेति ॥ ४ ॥ 

उपमानादीनामपि पराभिमतानाम्‌ अविनाभावबछम्रवृत्तिकानां लङ्गिक 
एवान्तभाब इति प्रतिपादयितुमाह - 

अस्येदमिति बुद्धचपेक्षितत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 

उपमानाथीपत्तिसम्भवाभावानामिति रोषः। अस्य व्यापकस्य इदं व्याप्य- 
मिस्याकारा या बुद्धिः सा जनकव्वेनापेक्षिता येषां ते तदपेक्षितास्तस्य भाव- 
स्तदपेक्षितत्वं तस्मादित्यर्थः । आहिताग्निपाठात्‌ कान्तेन बहुत्रीहिः, तारका- 
दिपाठादितो बा । 


की इच्छा में उक्त अतिप्रसंग दोष न होगा' ऐसा नहीं कह सकते, क्योंकि ईश्वर 
की इच्छा के विना भी गंगा आदि पद से तीर आदि अथं की उपस्थिति होती है 
इस प्रकार हम इस विषय में अधिक नैयायिकों से धृष्टता ( ढिठाई ) नहीं कर 
सकते ।। ४ ॥ 

अन्य दार्शनिकों को अभिमत उपमानादि प्रमाणों का जो व्याप्ति के बल से ही 
अर्थ के सिद्धि में प्रवृत्त होते हैँ लैङ्गिक (अनुमान) ज्ञान में ही अन्तर्भाव होता है 
यह प्रतिपादन करने के लिये सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदाथे--अस्य = इसका, इदं = यह है, इति न इस प्रकार, बुद्धयपेक्षितत्वात्‌= 
ज्ञान की अपेक्षा रखने से ॥ ५॥ 

भावार्थ उपमान, (अर्थापत्ति आदि प्रमाणों में भी इस व्यापक का यह व्याप्य 
है ऐसी बुद्धि की अ्रपेक्षा होने के कारण उपमादिकों का भी अनुमान ही में अन्तर्भाव 
होता है ॥ ५ ॥ 

पढ्पदाथ--सूत्र में आकांक्षित 'उपमानार्थपत्तिसंभवाभावनमु = उपमान अर्था- 
पत्ति, संभव तथा अभाव का इस समस्त पद का शेष भाग पूर्ण करना। ( इसमें 
संभव पद से ऐतिह्य का भी ग्रहण करना चाहिये । इस व्यापक का यह व्याप्य है 
इत्याकारक जो ज्ञान वह कारणरूप से जिनमें श्रपेक्षित है वे उस ज्ञान के अपेक्षित है 
उनका भाव है तदपेक्षिता उसके होने से ऐसा सूत्र का अर्थ । आहिताग्नि गण में पाठ 
होने से 'क्त' प्रत्यय जिसके अन्त में है ऐसी बहुब्रीहि समास 'धुद्धधपेक्षितत्वात्‌ इस पद 
में जानना । अथवा 'तारकादिपाठ' से यह अथे लेना (अर्थात्‌ इसका यह है इस ज्ञान 
की अपेक्षा हुई है जिनको ऐसा विग्रह से 'इतच्‌ प्रत्यय' से यह अर्थ जानना चाहिये)। 
उनमें से उपमान अनुमान शब्द के द्वारा नहीं प्रमाण है। अर्थात्‌ शब्द ही से उपमान 
में शब्द तथा अथं के सम्बन्ध का ज्ञान होने से, शब्द का भ्रतुमान में अन्तर्भाव होने 
से यह आशय है ॥ ५॥ 


उपमानस्यानुमानातभोवः ५०७ 


तत्रोपमानं ताबदनुमानमेव शब्दद्वारा । तथाहि गोसदृशो गवय इति 
बाक्यन्तावत्‌ आरण्यकेन कीदृक्‌ गवय इति नागरिकजिज्ञासायामभिधीक्ते तत्र 
यो गोसदृशः स गवयशब्दवाच्य इति सामानाधिक्रण्यबळात्‌ भतिदेर घाक्य- 
भ्रवणानन्तरमेव परिच्छिनत्ति, वनं गतस्तु ताटशं पिण्डमुपळभ्यायमसौ गबय- 
शब्दवाच्य इति प्रतिसन्धत्ते। अतिदेशवाक्यश्रवणसमये गवयत्व प्रवृत्तिनि- 
मित्तं न ज्ञातमतः कथं संज्ञापरिच्छेद इति चेत्‌ ळक्षणया तत्मतोतिसम्भवातू । 
गोसदृशो गवय इति वाक्येञन्वयानुपपत्तिविरहात्‌ कथं लक्षणेति चेत्‌ तात्प- 


वह इस प्रकार है कि-- नागरिक मनुष्य ने गवय कंसा होता है ऐसा ग्ररण्यवासी 
को प्रश्‍न करने पर गो के सरा गवय होता है । ऐसे वाकय को भ्रारण्यक से प्रयोग 
किया जाता है, उसमें जो गो के समान होता है वह वाकय शब्द से कहा जाता हैं । 
इस प्रकार सामानाधिकरण्य ( एक ही में गो सदशता तथा गवय शब्द वाच्यता) के 
ज्ञान के बल से उक्त कहे हुए वाकय के श्रवणा के पश्चात्‌ ही नागरिक मनुष्य गो 
सरश ही गवय होता है ऐसा जानता है, अरण्य में जाने के परचात्‌ गो सदृश पिण्ड- 
शरीर को पाकर यह वह गवय शब्द का वाच्य ( अथे ) है ऐसा निश्‍चय करता 
` है। यदि गोसहृश गवय होता है' इस आरण्यक के कहे वाकय के श्रवण के समय में गवय- 
त्व गवय शब्द के गवयरूप अथं को जानने में प्रवृत्ति का कारण है यह ज्ञान तो 
नागरिक को हुआ नहीं है तो उसे उक्त संज्ञा का ज्ञान कसे होगा ! अर्थात्‌ गवय- 
त्वरूप प्रवृत्ति के निमित्त से यह पिण्ड ( शरीर ) गवय पद से वाच्य है, ऐसा 
यथार्थं ज्ञान केवल वाक्य से उत्पन्न नहीं है, क्योंकि उसकी उस समय उपस्थिति 
नहीं है तो शङ्गयतावच्छेदक गवयत्व प्रकार से शक्ति ज्ञान का निश्चय केसे हो 
सकता है । यह पूर्वपक्ष की शङ्का का आशय है। इस शंका के समाधानाथ शंकर- 
मिश्च कहते हैं कि लक्षणा से उसे (गवयत्वरूप प्रद्त्ति निमित्त) का ज्ञान हो सकता 
है । यदि 'गोसदश गवय होता है' इस वाक्य में अन्वय की अमुपपत्तीरूप लक्षणा का 
बीज न होने से लक्षणा कसे होगी £ ऐसी पूवंपक्षी शंका करे तो, अन्वयानुपपत्तिरूप 
लक्षणा का बीज न होने पर भी तात्पर्यानुपपत्तिरूप बीज हो सकता है । अर्थात्‌ 
तात्पर्यानुपपत्ति ही लक्षणा का बीज है नहीं तो यष्टी: प्रवेशय' छडियों को भेजो, . 
इत्यादि वाक्य में छडी में प्रवेश क्रिया के अन्वय की असंभावना न होने से लक्षणा 
न होगी अतः तात्पर्यं ( छडी वाले वद्ध पुरुषों के प्रवेश का तात्पर्यानुपपन्त होने से 
तात्पर्यानुपपत्ति ही लक्षणा बीज है। उसी को आगे दिखाते हुए शंकर मिश्र कहते है 
कि) --गवय शब्द की शक्ति का ज्ञान करने की इच्छा रखने वाले नागरिक पुरुष के 
सखण्ड (भाग को लेकर) गवयरूप अथ के प्रवृत्ति का निमित्त दिखाना आरण्यक पुरुष 
से उचित नहीं है, इस कारण अखण्ड (भाग रहित) गवयत्वरूप जातिविशेष में उसका 
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य्योनुपपत्त: सत्त्वात्‌ , न हि व्युस्पित्सुं प्रति गोसादृश्यस्य सखण्डस्य प्रवृत्तिः 


निमित्तत्वेनोपद्शनमनुचितं तस्मादखण्डजञातिविशेषे तात्पयमस्येति लक्षणा- 
सम्भवात्‌ । 
यद्वा गवयशब्दो गबयवाचङुः असति वृत्त्यन्तरे शिष्टस्तत्र प्रयुञ्यमान- 


त्वात्‌ , असति वृत्त्यन्तरे यः शब्दो यत्र रिष्टः प्रयुज्यते स तस्य वाचको यथा 

गोइाब्दो गोरित्यनुमानादेब गवयसज्ञां परिंच्छिनत्ति। तकश्व यस्त्वयोपमान- 

सहकारी वाच्यः स वरमनुमाने क्लप्तप्रमाणभावेऽस्तु किं कल्पनीयप्रमाणभावे 
नोपमानेनेति, अनुमानमयूखे विस्तरोच्त्रान्वेष्टव्यः । 


तात्पर्य है इस कारण लक्षणा हो सकती है । जिस स्थल में प्ररबुत्तिनिमित्त के विशेष 
के ज्ञान से तात्पर्य नहीं है किन्तु जो गो सदृश होता है वहां गवय शब्द का वाच्य है 
इस प्रकार केवल स्वरूप का वर्णन है सो वहां भी उक्त सामग्री से उक्त गवयत्वरूप 
प्रवृत्तिनिमित्त के विशेष का ज्ञान होता ही है, वहाँ तात्पयं न होने से लक्षणा कसे 
होगी ? इस शंका के उत्तर में (दूसरा प्रकार शंकरमिश्र दिखाते हुए कहते हैं कि )--- 
अथवा गवय शब्द, गवय का बोधक है, दसरे अर्थ में शक्ति न होते हुए शिष्ट पुरुषों से 
गवयरूप अर्थ में प्रयोग करने के कारण, दूसरे अर्थ में शक्ति के न रहते जो शब्द जिस 
अथं में शिष्टों से प्रयोग किया जाता है, वह शब्द उस अथ का वाचक होता है, जैसे 
गो शब्द गोरूप ग्रथं का बोधक होता है, इस अनुमान से ही गवय संज्ञा ( गवय शब्द 
की गवयरूप अथ में संकेत) को नागरिक पुरुष जानता है । गो-साहदय की अपेक्षा से 
गवयत्वरूप अखण्ड जाति में तात्पयं है ऐसा लाघवरूप तक को आप उपमान का सहा- 
यक कहेंगे, अनुमान में वह जिसका प्रामाण्य स्वीकृत है । ऐसे ही सहायक होगा, तो 
उपमान में अधिक प्रमाणता मानने को क्या आवश्यकता है, ( अतः उपमान पृथक 
प्रमाण नहीं हो सकता )। इस विषय का अधिक विस्तार अनुमानखण्ड के मयूख 
व्याख्या में देख लेना चाहिये । 

इसी प्रकार अर्थापत्ति भी अनुमान ही है, वह इस प्रकार है कि जीते हुए 
चेत्र नामक मनुष्य की अत्यन्त हृढ प्रमाण से निश्चित गृह में असत्ता से बहिः (घर 
के बाहर ) सत्ता (रहना) को अर्थात्‌ कल्पना करना हष्टार्थापत्ति मीमाँसकों ने 
मानी है । उसमें उपपाद्य ( सिद्ध करने योग्य ) तथा उपपादक (साधक) इन दोनों 
के व्याप्य-व्यापक भाव के निश्चय के अधीन ही चेत्र की बहिः सत्ता (बाहर रहना) 
प्रतीत होता है, क्योंकि जीवित चेत्र को गृह में असत्त्व (न रहना ) बहिःसत्व 
( बाहर रहने ) के साथ होता है, अथवा विना बहिःसत्ता का जीवित चेत्र का 
गृहासत्त्व ( घरमें में न रहना ) अनुपपन्न है (नहीं हो सकता है ) । ऐसा ज्ञान 


होता है । 
इन दोनों में से प्रथम सहचार पक्ष में अन्वय व्यासि ही है, अन्तिम (ज्ञान) 


पक्ष में तो ब्यतिरेक व्याप्ति का ही ज्ञान होता है। इति इस कारण अर्थापत्ति का 


अ्थापत्तरनुमानत्वम्‌ ५०९ 


अर्थापत्तिरप्यनुमानमेव । तथाहि दृष्टाथपित्तिस्तावज्जोवतश्त्रस्य ग्रहास- 
त्वेन हल तरप्रमाणावधृतेन बहिःसत्त्व कल्पयति । तत्रोपपाद्यो पपादकयोव्यो- | 
प्यव्यांपकशावाबधारणाधीनब बहिःसत्त्वप्रतोतिः; भवति हि जीवतो गृहा- 
सर्वं बहिःसत्त्वेन सहचरितं, बहिःसत्त्वं विना जीवतो गृहासत्त्वमनुपप- 
न्नमिति वा ज्ञानम्‌! तत्राद्येऽन्बयव्याप्िरेवान्त्ये तु व्यतिरकव्यापतेरेव ग्रह 
इति। व्याप्तिरस्ति न तस्य ग्रहणमिहोपय॒ञ्यते इति चेत्‌ व्याप्तप्रदमन्तरेणाथौ- 
प््याभासनवकाशात्‌ , स्दरूपसत्या व्याप्त्या वस्ततो यटुपपादक तस्येव कल्पना 
स्यादिति दिकू संशयकरणिकाया विरोधकरणिकायाश्चाचुमानान्तर्भाव ऊइनो- 


अनुमान में अन्तर्भाव हो सकता है । “यदि व्याप्ति होने पर भी उसके ग्रहण ( ज्ञान ) 
को इसमें कोई उपयोग नहीं है' ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो स्वरूप से सत्‌ ( वर्तमान ) 
व्याप्तिभाव के विषय में न रहने से व्याप्ति ज्ञान के भिन्न अर्थापत्तिके आभास (भ्राम- 
रूप से ग्रर्थापत्ति को ) स्थान न मिलेगा, स्वरूप से सत ( वर्तमान ) व्याप्ति का 
जो वास्तविक उपपादक ( उपपादन करने घाला ) है उसी की कल्पना होगी ऐसी 
अर्थापत्ति के खण्डन की रीति है। संदेहकरणवाली, तथा विरोधकरणवाली 
अर्थापत्ति का अनुमान में अन्तर्भाव होता है यह जान लेना, क्योंकि साथ में रहना 
रूप विरोध भी व्याप्ति से सम्बद्ध होता है। अर्थात्‌ देवदत्त मनुष्य के शतवर्ष जीना 
तथा गृहवृत्तिता के अभाव निश्चय के पश्चात्‌ किसी प्रकार गुहवृत्तिता को निइचय 
होने पर जीवितता का तथा गृह से भिन्न में अवतंमानता इन दोनों के निश्‍श्चयों में 
प्रामाण्य तथा अप्रामाण्य का निश्चय न होने से देवदत्त जीता है या नहीं ऐसा संदेह 
होता है, उसके निवारणार्थ बहि:सत्ता की कल्पना करना ऐसा एक मत है। दो 
प्रमाणों के विरोध के निश्चय से उत्पन्न दोनों प्रमाणों में वतमान अप्रामाण्य द्वारा 
उनके अविरोध का उपपादन करनेवाला ज्ञान भी अर्थापत्ति होती है। इसमें दो 
प्रमाणों के विरोध का निश्चय कारण है, वह इस प्रकार है देवदत्त में शत वष जीना, 
तथा चर से भिन्न स्थल में न रहना इन दोनों प्रमाणों में से शत वषं के मध्य में 
घर में अवतमान देवदत्त में विरुद्ध अर्थ विषय निश्चय हुआ है, उससे दोनों प्रमाणों 
में अप्रामाण्य का संशय होता है, पश्चात्‌ एक प्रमाण के बलवान होने के ज्ञान से 
बहिःसत्व की कल्पना होती है, इससे दुर्बल तथा बलवान दो प्रमाणों का विरोध 
न होना--अर्थापत्ति से सिद्ध होता है ऐसा दूसरा मत है। पर इन दोनों का गृह 
मात्र में वर्तमानता के अभाव से व्याप्य शत वर्ष जीवितावा न यह देवदत्त है इस प्रकार 
विरोध निइचयरूप परामश से बहिःसत्त्व की सिद्धि अनुमान में ही अन्तर्गत होती है 
यह आशय यहाँ जानना । ) इस प्रकार अथ में सम्बद्ध रष्टार्थापत्ति का अनुमान में 
भ्रन्तर्भाव दिखाकर शब्द से सम्बद्ध अर्थापत्तिका भी अनुमान में अन्तर्भाव दिखाते 
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यः । विरोधस्यापि सहानवस्थाननियमछक्षणस्थ व्याप्तिघटितत्वात्‌। श्रताथो- 
पत्तिरप्यनुमितानुमानं-पोनो देवदत्तो दिवा न मुङ्क्ते इत्यनेन वाक्येन पीन- 
त्वमचुमितं तेन च पोनत्वेन रात्रिभोजनानुमानम्‌-देवदत्तो रात्रौ भुङक्ते 
दिवाऽभोजित्वे सति पीनत्वासम्भवादिति। 

सम्भवोऽप्यनुमानमेब, तदुदाहरणं हि ~सम्भवति खार्यां द्रोणः सम्भ- 
बति द्रोणे आढकम्‌ सम्भवति सहस्र शतमित्यादि तत्रेयं खारी द्रोणबती तद्ध- 
टितत्वात्‌ यद्येन धटितं तत्तन तद्वत्‌, यथाऽचयववान्‌ घटः | एवमन्यदप्यृह्यम्‌ । 
यत्त सम्भवति ब्राह्मणे विद्या-सम्भवति क्षत्रिये शौय्यमित्यादि, तत्रमाणमेव 
न भवति अनिश्चायकत्वात्‌ । 


हुए शंकरमिश्र कहते हैं कि श्रुतार्थापत्ति भी अनुमित का अनुमान रूप है--जेसे 
पीन ( मोटा-ताजा ) देवदत्त नामक मनुष्य दिन में भोजन नहीं करता इस वाक्य 
से पीनत्व का अनुमान होकर, उस पीनत्व से रात्रि में भोजन का 'देवदत्त रात्रि 
में भोजन करता है, दिन में भोजन न करते हुए पीनता का असंभव होने से' इस 
प्रकार अनुमान होता है। अर्थात्‌ शब्द की आकांक्षा शब्द ही से पूरी होती है, 
इस न्याय से रात्रि में भोजन करता है ऐसे शब्द की कल्पना श्रुतार्थापत्ति कहलाती 
है जिसका श्रनुमितानुमान में उपरोक्त प्रकार से अन्तर्भाव जानना चाहिये । 


व्याप्ति की अपेक्षा न करनेवाला संभव भी दूसरा प्रमाण है ऐसा कुछ दाशनिकों 
का मत है । वह भी ब्या्ति सापेक्ष होने से अनुमान में अन्तगंत है--इस आशय से 
झांकरमिश्र आगे कहते हैं कि संभव भी अनुमान ही है, उसका खारी ( १० सैर ) 
में द्रोण (५ सेर) का संभव है, द्रोण में आढक ( अढाई सेर ) का संभव है, हजार 
में सौ का संभव है, इत्यादि उदाहरण । किन्तु.यह खारी परिमाण पदार्थ द्रोण 
परिमाण वाली है, उससे युक्त होने से जो जिससे घटित (युक्त) होता है वह उससे 
युक्त होता है, जसे अवयवों का आश्रय घट इत्यादि अनुमान में ही संभव प्रमाण 
का अन्तर्भाव हो सकता है । इसी प्रकार श्रौर भी उदाहरण में जान लेना । ब्राह्मण 
मं विद्या हो सकती है, क्षत्रिय में शुरता हो सकती है, इत्यादि जो संभव प्रमाण 
का कुछ विद्वान उदाहरण देते हैं, वह निश्चयजनक न होने से प्रमाण ही नहीं हो 
सकता । 

कुछ मीमांसकादि विद्वान अनुपलब्धिरूप अभाव को दूसरा प्रमाण मानते 
हैं, अर्थात्‌ भावपरार्थों की व्याप्ति ही अनुमान का अङ्ग होती है यह उनका आशय 
है, किन्तु भावनिष्ठ व्याप्ति के समान श्रभाव में वर्तमान व्याप्ति भी अनुमान का - 
अङ्ग होती है इस कारण अनुमान में ही अनुपलब्धि का अन्तर्भाव हो सकता है 
ऐसा यहां नेयायिकों का मत है। इस आशय से शंकरमिश्र कहते हैं।कि--कार्य 


ऐतिहास्थानमानत्वम्‌ ५११ 


अभावोऽपि न मानान्तरं काय्यण कारणानुमानवत्‌ काय्योभावेन कारणा- 
भावानुमानस्य व्याप्तिमूलकत्वेनानुमान एवान्तभावात्‌ । 

भट्टमते त्‌ भूतळादावभावग्राहक प्रमाणमनुपलम्भाख्यमू । यत्‌ क्वचित्‌ 
प्रत्यक्षे क्वचिधानुमानेञ्न्तभू तं चक्षुरादिनेवाभावम्रहात्‌ । न चेन्द्रियमधिकरण- 
ग्रह एवोपक्षीणम्‌ , अभावग्रहपय्यन्तं तद्वयापारसत्त्वात्‌ । 

ऐतिह्यामविज्ञातप्रवक्तृक प्रवादपारम्पय्येम्‌ । इति देति निपातसमुदायः - 
पुरावृत्त वर्तते, तस्य भाव ऐतिद्यम्‌ । तत्‌ यदि बाधिताथ न भवति तदा 
शब्दान्तनिवेशादनुमानम्‌ । यदिर वटे यक्षो मधूकतरी गौरोत्यादि, तद्‌ यद्या- 
प्रोक्त तदा पूवेवत्‌ । नाप्तोक्तद्नत्तदा न प्रमाणम्‌ । तदेवं प्रत्यक्षमनुमानब्वेति 
सिद्ध इयमेव प्रमाणमिति ॥ ५ ॥ 


त आततिति ति ति ती ति ति ति त त मि साग 0 अमल की लक श कमल 
से कारण के श्रनुमान के समान काये अभाव से कारण के अभाव का अनुमान 


भी व्याप्तिमूलक होने से अनुमान में ही अभाव का अन्तर्भाव होने के कारण अभाव 
भी दूसरा प्रमाण नहीं है । 


अधिकरण के प्रत्यक्ष होने से ही इन्द्रियों का व्यापार शान्त हो जाता है तो 
उससे अभाव का प्रत्यक्ष कसे होगा, तथा अलीक ( असत्‌ ) स्वरूप अभाव के 
साथ इन्द्रियों के सम्बन्ध के न होने से प्रत्यक्ष न हो सकने के कारण एवं शब्दादिकों 
के अनुच्चारण दशा में भी अभाव का ज्ञान होने से भी उसका ग्रहण करने वाला 
अनुपलब्धि नामक प्रमाण मानना पड़ेगा--ऐसे भीमांसकों के मत पर तो शंक रमिश्र 
कहते हैं कि--इस मत में तो भ्रुतलादि अधिकरण में अभाव को ग्रहण करने वाला 
अनुपलम्भ नामक प्रमाण माना गया है, किन्तु वह कहीं-कहीं प्रत्यक्ष तथा कहीं-कहीं 
अनुमान में अन्तगत होता है, क्योंकि चक्षुरादिकों से ही अभाव का ग्रहण होता है । 
यह पूवेपक्षी नहीं कह सकता कि--अधिकरण भूतलादिकों के ग्रहण में ही इन्द्रिय 
उपक्षीण ( चरितार्थ ) है, क्योंकि अभावज्ञान तक उसका व्यापार रहता है । पौरा- 
णिकों के माने हुए जिसके वक्ता का ज्ञान न हो ऐसे प्रवाद (कहावत) के परम्परा ही 
को ऐतिह्य प्रमाण कहते हैं। इस ऐतिह्य 'पद' में 'इति ह” ये दोनों निपातों का समुदाय 
है जो पुरावृत्त (पूर्व में हुए) वृत्त (वृत्तान्त) का वाचक है, उसके घर्म को 'ऐतिह्य’ 
कहते हैं । ऐसा ऐतिह्य प्रमाण का यदि दूसरे किसी प्रमाण से विषय बाधित न हो 
तो शब्द के अन्तर्भाव होने से वह वशेषिक मत से अनुमानप्रमाण होगा । क्योंकि 
इस बड के पेड़ पर यक्ष ( देवताविशेष ) है इस मधुक ( महुआ ) वृक्ष पर गौरी 
नाम की चिड़िया बोल रही है, इत्यादि ऐतिह्य प्रमाण का उदाहरण ऐतिह्य प्रमाण- 
वादी देते हैं, वह यदि आप्तपुरुष से कहा गया हो तो उपरोक्त के समान उसका 
शब्द में अन्तर्भाव होगा । यदि आप्तपुरुष से उक्त न हो तो प्रमाण हीन होगा। 


५१२ बैशेषिकसूत्रोपस्कारः 


लेङ्गिकं व्याख्याय इदानी प्रकरणान्तरमारभते-- 
आत्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराश्च स्मृति: ॥ ६ ॥ 

उत्पद्यत इति शेषः । संयोगविशेषः प्रणिधानादिसन्निधानम्‌। एतस्माद 
समवायिकारणादात्मनि समवायिनि स्मृतिबिद्याविशेष उत्पद्यते । निमित्तः 
कारणमाइ-संस्क्ारादिति । चकारेण व्यापारो प्र्बानुभवः सम्‌ च्चीयते । 
अनुभवयाथाथ्यीयाथाथ्यमियमनुविधत्त, रञ्जु शुजङ्गतयोपळभ्य पलायितस्य 
तथेव स्मृतेः। न च सततं स्मृतिप्रसङ्गः, संस्कारोद्‌बोधाधीनत्वात्‌ , तदुक्तं 
प्रशस्तदेवपादः--“लिङ्गदशनेच्छानुस्मरणायपेक्षादातममनसोः संयोगविशेषात्‌ 
पट्वभ्यासादरप्रत्ययजनिताच्च संस्कारादूरष्ट श्रतानुभ तेषु शेषानुव्यवसायस्म- 
रणेच्छाद्रषदेतरतोतविषया स्मृतिः”? इति । | 


इस कारण उक्त प्रकार से प्रत्यक्ष ओर श्रनुमान ऐसे दो ही प्रमाण वैशेषिक मत मे 
माने गये हैं यह सिद्ध होता है ॥ ५॥ 

इस प्रकार लद्धिक ( अनुमान ) की व्याख्या कर सांप्रत दूसरे प्रकरण का सूत्र- 
कार श्रारम्भ करते हैं-- 

पदपदाथ--आत्ममनसोः = आत्मा तथा मन के, संयोगविशेषात्‌ = संयोगविशेष 
से, संस्कारात्‌ च « ओर भावना नामक संस्कार से भी, स्मृति = स्मरणरूप ज्ञान 
होता है ॥ ६॥ 

भावाथ--आत्मा तथा मन के असमवायिकारण प्रणिधानादि संनिधानरूप 
संयोगविशेष तथा भावना नामक संस्काररूप निमित्त कारण से आत्मारूप सम- 
वायिकारण में स्मरणरूप काय उत्पन्न होता है ॥। ६ ॥ 

उपस्कार--सृत्र में आकांक्षित 'उत्पद्यते' उत्पन्न होता है ऐसा शेष पद पूर्ण 
करना । सुत्र म॑ संयोगविशेष पद का प्रणिधान ( चित्त की स्वस्थता ) आदि का 
समीप होना अथ है--इस संयोगविरेषरूप असमवायिकारणा से समवायिकारण 
आत्मा में स्मृति नाम का विशेष विद्या (ज्ञान ) उत्पन्न होता है । इसके निमित्त 
कारण सूत्रकार कहते हैं-'संस्कारात्‌' इति। चकार से ब्यापार वाला पूर्व का अनुभव 
संग्रह किया गया है । यह स्मृति पूर्वानुभव की यथार्थता एवं अयथार्थता का अनु- 
सरण करती है, क्योंकि रस्सी को सपं समझकर भागे हुए मनुष्य को अयथाथ ही 
स्मरण होता है । संस्कार के उद्दोधक के अधीन होने के कारण सर्वदा स्मृति होने 
की आपत्ति नहीं श्रा सकती । यही भाष्य में प्रशस्तदेवपाद ने कहा है--कि लिङ्ग 
का दर्शन, इच्छा पश्चात्‌ स्मरण, प्रणिधान आदि की अपेक्षा करनेवाले आत्मा तथा 
मन के संयोगविशेष से पटु, अभ्यास तथा ग्रादर-ज्ञान से उत्पन्न भी संस्कार से 
दृष्ट, श्रुत तथा भ्रनुभव किये विषयों में, श्रविशिष्ट अनुव्यवसाय, स्मरण, इच्छा तथा 
द्रेषरूप काय की उत्पादक, अतीत ( व्यतीत ) विषयों में स्मृति होती है, ऐसा । 


स्वप्ननिरूपणम्‌ ६९३ 
आष ज्ञानं सूत्रकृता प्रथङ न लक्षितं योगिप्रत्यक्षान्वर्भावितम्‌ । पदार्थः 
्रदेशाख्ये तु प्रकरणे तदुक्तं तद्यथा-“आम्नायविधातृणामृषीणामतीतानागत- 
वत्तेमानेष्वतीन्द्रियेष्वथेषु धर्मादिषु ग्रन्थोपनिबद्धेषु हि ङ्गा्यनपेक्षादात्मम- 
नसोः संयोगाद्धर्मविशेषाच्च प्रातिभं ज्ञानं यदुत्पद्यते तदाषेम्‌” इति । तच्च 
कदाचिज्लौकिकानामपि भवति यथा कन्यका बदति श्रो मे ्राताऽऽगन्तेति 
हृदयं मे कथयतीति? ॥ ६ ॥ | 
तदेवं चतुविधां विद्या व्युत्पाद्य इदानीमविद्यां व्युत्पादयितुमहेति । तत्र 
संशयविपय्ययौ प्रसङ्गात्‌ पूवमेव निरूपितो, स्वप्नं निरूपयितुमाह-- 
तथा स्वप्नः | ७ ॥ 


योगिप्रत्यक्ष में अन्तगंत होने के कारण आषंज्ञान सूत्रकार ने अधिक विद्या 
नहीं कही है । किन्तु पदा्थप्रदेश नामक प्रशस्तपाद भाष्य कै प्रकरण में वह इस 
प्रकार कहा गया है कि--“आम्नायविधातूणां = आगम के निर्माता, ऋषी ण=ऋषियों 
के, अतीतानागतवतंमानेषु = भूत भविष्य तथा वर्तमान, भतीन्द्रियेषञ्अप्रत्यक्ष, ग्रंथो- 
पनिबद्धेषृ=ग्रन्थो में वणंन बिये हुए, धर्मादि$=्धमं अघमं आदि पदार्थो में, लिङ्गाद्य- 
नपेक्षात्‌ = हेतु आदि की आवश्यकता न रखने वाले, आत्ममनसो:संथोगात आत्मा 
तथा मन के संयोग से, धर्मविशेषात्‌ च=्और विद्या, तपश्चर्या तथा समाधि से 
उत्पन्न उत्कृष्ट विशेष धमं से भी, प्रातिभं = जो प्रातिभ (प्रतिभ से उत्पन्न ) 'ज्ञानं 
ज्ञान, उत्पद्यते=उत्पन्न होता है, तत्‌ = वह, आषं = आषंज्ञान कहाता है ।” इति = 
ऐसा । और वह प्रातिभज्ञान कभी-कभी लौकिक पुरुषों को भी होता है, जैसे कोई 
कन्या को तेरा भाई कब आवेगा ? ऐसा प्रश्‍न करने पर वह कहती है कि मेरा 
भाई कल आवेगा ऐसा मेरा हृदय कहता है, ऐसा और वह उसका कहना आप ज्ञान के 
समान सत्य भी हो जाता है ॥ ६॥। 

इस प्रकार चार प्रकार की विद्या का वर्णन करने के पश्चात्‌ सांप्रत भ्रविद्या का 
वर्णन करना उचित है, जिसमें संशय तथा ग्रनध्यवसाय रूप विपर्यय का वणेत प्रसंग 
से पूवंग्रन्थ में ही कर चुके हैं, अतः तृतीय स्वप्न नामक अविद्या का सूत्रकार वर्णन 
करते हैं । 

पद्पदाथ- तथा = स्मृति के समान, स्वप्नः=स्वप्नज्ञान भी होता है ॥ ७॥ 

भावाथ- जिस प्रकार आत्मा तथा मन के संयोगविशेष और संस्कार से स्मरण- 
ज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नज्ञान भौ होता है । इन्द्रियों के व्यापारों के शान्त 
होने पर जिसका मन स्वरूप में लीन रहता है ऐसे मनुष्य को इन्द्रिय ब्यापार से 
होने के समान जो अनुभव होता है उसे स्वप्नज्ञान कहते हैं ॥ ७॥। 

३३ वै० 
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यथाऽऽत्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराच्च स्मृतिस्तथा स्वप्नज्ञान- 
मपीत्यर्थः । उपरतेन्द्रिय्रामस्य प्रळीनमनस्कस्य इन्द्रि ण्द्वारेण यदनुभवनं 
मानसम्‌, तत्‌ स्वप्नश्ञानम्‌ । 

तच्च त्रिविधम्‌ । किञ्भित्‌ संस्कारपाटवात्‌ कामी कुद्धो वा यमथमाहत- 
'श्चिन्तयन्‌ स्वपिति तस्य तस्यामवस्थायां प्रत्यक्षाकारं ज्ञानं पुराणाद्श्रवणजनि 
तसंस्कारवशाञ्जायते कणोजुनोयं युद्धमिदमित्याकारम्‌ । किञ्चिद्वातूनां वात- 
पित्तइलेष्मणां दोषात्‌ । तत्र वातदोषादाकाशगमन-वसुन्धरापय्यटन-व्याघ्रा- 
दिभयपलायनादीनि प्यति । पित्तोपचयदोषमहिम्ना बह्निप्रवेश-वह्विञ्वाला- 
लिङ्गन-कनकपवत-विदयल्लताविस्फुरण-दिग्दाहादिके पश्यति । इळेषमदोषप्रा- 
बल्यात्त समुद्र सन्तरण-नदी मञ्जम-घारासारवषण-रजतपवतादि प्यति । 
अदृष्टवशादपि तञ्जन्मानुभूतेषु जन्मान्तरानुभूते वा सिद्धोप्छुतान्तः करणस्य 


उपस्कार--जस प्रकार आत्मा तथा मन के विशेष संयोग और संस्कार से भी 
स्मरणज्ञान होता है उसी प्रकार स्तप्नज्ञान भी होता हैं यह सूत्र का अथ हैं। 
इ'म्इगें के व्यापार से रहित तथा लीन ( लयावस्था में वर्तमान ) मन वाले प्राणी 
को जो इ्द्रियों के ब्यापार होने के समान मानस भ्रनुभव होता है, वह स्वप्नज्ञान 
कहाता है । और वह तीन प्रकारका है। कोई स्वप्नज्ञान तो संस्कार के पाठ 
व सामथ्यं से होता है जैसे कामी अथवा क्रोधी प्राणी जिस कामिनी, शत्रु आदि 
पदार्थ को आदर से चिन्तन करता हुआ निद्रा करता है, उस प्राणी को उस अवस्था 
में प्रत्यक्षरूप कामी को कामिनी अथवा क्रोधी को पुराण-भारतादि इतिहास के 
श्रवण से उत्पन्न संस्कार के कारण यह कणं तथा अर्जुन का युद्ध हो रहा है ऐसा 
ज्ञान स्वप्न में होता है । और कोई स्वप्नज्ञान वात, पित्त तथा कफ इन तीनों के 
दोष से होता है। जिसमें वायु दोष से आकाश में गमन. पृथिवी में भ्रमण, व्या- 
घ्रादि हिसक जीवों के भय से भागना, इत्यादि प्राणी स्वप्न में देखता है । पित्त के 
वृद्धि के दोष से अग्नि में प्रवेश, अग्नि की ज्वाला से आलिंगन, सुवर्ण का पवत, 
विद्युत्रूप लता का चमकना, दिशाओं में दाह इत्यादि पित्तरोगी प्राणी स्वप्न 
में देखता है । श्लेष्म (कफ) दोष की प्रबलता से तो समुद्र में तैरना, नदी में डूबना, 
जल की वर्षा की धाराओं की वृष्टि, चांदी का पर्वत इत्यादि कफरोगी प्राणी 
स्वप्न में देखता है। अदृष्ट के अधीन भी उस जन्म में अनुभव किये, या जन्मान्तर 
( पूवं दुसरे जन्म ) में अनुभव किये पदार्थों का व्याकुल चित्त वाले प्राणी को जो 
ज्ञान उत्पन्न होता है ( वह श्रहष्ट हेतुक स्वप्न होता है) उसमें धर्मरूप अद्ृष्ठ से 
गज पर चढ़ना पर्वत पर चढता, छत्र की प्राप्ति, पायस ( खीर ) का भोजन, राजा 
का दशन इत्यादि, भावी शुभसूचक ब्रथा अधमंरूप भ्रष्ट से तेल से अभ्यंग स्नान, 
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यज्‌ज्ञानमुत्पद्यते, तत्र | छुभावेदकं धर्मात्‌ गजारोइण-पवंतारोहण-छत्राभ- 
पायसभक्षण-राजसन्दशनादिविषयकम्‌ । अधमोत्तु तलाभ्यञ्जनान्धकूपपतनो- 
श्रारोइण-पङ्कमञ्जन-स्वविवाहदशनादिविषयक स्वप्नज्ञानमुत्पद्यते । त्रयाणां 
मिलितानामेवात्र कारणत्वं गुणप्रधानभावमाभ्रित्यायं विभागो द्रष्टव्यः ॥ ७ ॥ 

ननु यज्ञानं स्वप्नमध्ये स्वप्नज्ञानानुभूतस्येवाथेस्य स्सृतिरूपं जायते 
तश्र स्वप्नत्वं न वत्तेते स्वप्नस्यानुभवरूपत्वात्‌ तथा च कस्मात्‌ कारणात्तदुत्प- 
त्तिरित्यत आह-- | 

स्वप्नान्तिकम्‌ ॥ ८ ॥। 


तथेति पूर्वसूत्रादनुवत्तते । तेनात्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराच्च 
यथा स्वप्नस्तथा स्वप्नान्तिकमपीत्यथेः। एतावानेव विशेषो यत्‌ स्वप्नज्ञानं 
पू्वनुभवजनितात्‌ संस्करात्‌, स्वप्नान्तिकन्तु ततकाळोत्पन्नानुभवजनित- 
संस्कारादेव । तदुक्त प्रशस्तदेवा चाय्येः-“अतीतज्ञानप्रत्यवेक्षणात्‌ स्मृतिरेव” 


अन्धेरे कुएं में गिरना, ऊंट पर चढ्ना, पंक ( कीचड़ ) में फसना, अपना विवाह 
देखना इत्यादि विषय वाले भावी अशुभ के सूचक स्वप्नज्ञान धामिक तथा अधा- 
भिकों को क्रम से होते हैं । इस स्वप्नज्ञान में संस्कार नाटक, धातु दोष तथा अहृष्ट 
इन मिले हुए तीनों को कारणता है जिससे एक प्रधान दो गौण (विशेषणता) रूप से 
ऐसा विभाग देखना चाहिये ॥ ७॥ 

स्वप्नज्ञान के मध्य में स्वप्नज्ञान से अनुभव किये हुए पदार्थो का जो स्मरण 
रूप ज्ञान होता है, वह स्वप्न नहीं हो सकता, क्योंकि स्वप्नज्ञान अनुभवरूप 
होता है, तो किस कारण से उत्पन्न होता है? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--्वप्नान्तिकं =स्वप्त के मध्य में होने वाला स्मरणरूप ज्ञान कंसे 
होता है ॥ ८ ॥ 

भावार्थ--आत्मा तथा मन के संयोगविशेष तथा संस्कार से भी जिस प्रकार 
स्वप्नज्ञान होता है उसी प्रकार ( स्वप्नान्तिक ) स्वप्न मध्य में स्वप्न स्मरणरूप 
ज्ञान भी होता है॥ ८ ॥ 

उपस्कार- -इस सूत्र में पूवं सुत्र से 'तथा' इस पद की अनुवृत्ति ( आगमन ) 
होती है इससे आत्मा तथा मन के संयोगविशेष संस्कार से भी जिस प्रकार स्वप्नः 
ज्ञान होता है उसी प्रकार स्वप्नान्तिक ( स्वप्न मध्य में स्वप्न स्मरण ) भी होता 
है यह सूत्र का अर्थ है। इतना ही विशेष है कि स्वप्नज्ञान पूर्व में अनुभव किये 
पदार्थ के थनु्व से उत्पन्न संस्कार से उत्पच्च हाता है किन्तु स्वप्नान्तिक स्थृति 
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इति । उक्तत्व वृत्तिकारे:--“अनु भूतवस्तुस्फुरणाथतया न स्मरणादर्थान्तर स्व- 
प्नज्ञानम्‌” इति । 

स्वप्नमध्ये प्रमाभूतं यज्ज्ञानं तत्‌ स्वप्नान्तिकमिति केचित्‌ । यथा 
शय्यायां शयानोऽस्मीत्यादि ॥ ८ ॥ 

स्वप्नस्वप्नान्तिकयोः कारणं समुच्चिनोति -- 


घर्माच्च ॥ ९॥ . 
अधमंसमुच्चयार्थश्वकार: । कृतव्याख्यानमेतत्‌ ॥ ९॥ 


इदानीं पय्योयमधिक्ृत्याहू-- 
इन्द्रियदोषात संस्कारदोषाच्चाविद्या ॥ १० ॥ 


ज्ञान केवल उस स्वप्न काल के अनुभव से उत्पन्न संस्कार ही से । यह प्रशस्त देव 
आचार्य ने भी भाष्य में कहा हे- अतीतज्चानप्रत्यवेक्षणात्‌==बीते हुए स्वप्न के 
पुनदेशन से, स्मृति: एव = वह स्वप्नान्तिक स्मरण ही है' ऐसा । अर्थात्‌ स्वप्नान्तिक 
यद्यपि इन्द्रिय व्यापार रहित होन मनवाले को होता है तो भी स्वप्न में अनुभव 
किये विषय का प्रत्यवेक्षण होने से वह स्मरण ही है। जिससे अविद्या चार ही 
प्रकार की है यह सिद्ध होता है। स्वप्न के मध्य में यथार्थरूप जो ज्ञान होता 
है उसे स्वप्नान्तिक कहते हैं ऐसा कुछ विद्वानों का मत है जसे मैं शय्या पर सोया हूँ 
इत्यादि-इस प्रकार ॥ ८ ॥। 

स्वप्नज्ञान तथा स्वप्तान्तिक दोनों के कारण का संग्रह करते हुए सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदा्थ--घर्मात्‌ चन्और घर्म तथा अधमंरूप अदृष्ट से स्वप्नांतिक ज्ञान 
होता है ॥ ८ ॥ 


भावाथ स्वप्नज्ञान तथा स्वप्नांतिक दोनों में घमं तथा अधमरूप अदृष्ट 
भी कारण है ॥ ९ ॥। 


उपस्कार ”-सूत्र में चकार से अधम का संग्रह होता है, इस सूत्र को सातवे सूत्र 
में व्याख्या की गई है ॥ ९॥ 

सांप्रत (पर्याय) साक्षात्‌ विषयेय रूप अविद्या को उह्देशकर सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--इन्द्रियदोषात्‌ = इन्द्रियों के दोष से, संस्कारदोषात्‌ च = संस्कार 
के दोष से भी, अविद्या = मिथ्याज्ञान होता है ॥ १० ॥ 


___ भावाथ--विपयय ( मिथ्या ज्ञान ) रूप अविद्या इन्द्रियों के तथा संस्कार के 
दोष से उत्पन्न होती है॥ १० ॥ 


अविद्याविद्यानिरूपणम्‌ ५१७ 


अविधेति सामान्यवाच्यपि पदं विपय्येये वत्तेते प्रकरणात्‌ संशयस्वप्ना- 
नध्यवसायानामुक्तत्वात्‌ । तत्रेन्द्रिययोषो वातपित्ताद्यमिभवकृतमपाटवम । 
संस्कारदोषो विशेषादशनसाहित्यं तद्घीन हि मिथ्याज्ञानं जायते ॥ १० ॥ 
अविद्यासामान्यढक्षणमाह-- 


तद्दृष्टज्ञानम्‌ ॥ १ १ ॥ 


तदित्यव्ययपदं सर्वे नामसमानार्थकमविद्यां परामृशति । साऽविद्या दुष्ट- 
ज्ञानं ~ व्यभिचारिशानमतस्मिम्तदिति ज्ञानं-व्यधिकरणप्रकारावच्चिन्नं- 
विशेष्यावृत्तिप्रकारकमिति यावत्‌ । दोषश्च ज्ञानस्यानिञ्चयरूपत्वमपि । तेने- 
ककोटिसत्त्वेऽपि संशयो दुष्ट एवानवधारणात्मकत्वात्‌ । तदनेन संशयविपय्यय- 
स्बप्नानध्यवसायाना्चतुणोमप्युपम्रहः॥ ११ ॥ 
अदृष्टं विद्या ॥ १२ ॥ 
ESE WSS SEIS त त र SOR 
उपर्कार--सूत्र में सामान्यरूप से अज्ञानवाचक अविद्या शब्द विपर्यय 
( मिथ्याज्ञान ) का डोधक है, क्योंकि संशय, स्वप्न, तथा अनध्यवसायों के 
वणित होने से उसी का प्रकरण है । उसमें वात, पित्त, श्लेष्म आदिको के आक्रमण 
से भये हुए इन्द्रियों के भ्रसामर्थ्य को इन्द्रिय दोष कहते हैं। शेष के अदर्शन ( न 
दिखाई पड़ने को ) साहित्य ( सामग्री ) को संस्कार दोष कहते हैं, क्योंकि उन्हीं के 
अधीन ही मिथ्याज्ञान उत्पन्न होता है ।! १० ॥ 
अविद्या सामान्य का सूत्रकार लक्षण कहते है-- 
पदपदार्थं-तत्‌ = वह अविद्या, दुष्टज्ञानंन्दोष युक्त ज्ञान होती है ॥ ११॥ 
सावाथं--व्यभिचारी ज्ञान को अविद्या कहते हैं ।। ११ ॥ 
उपस्कार--मूत्र का 'तत्‌' यह अव्यय पद है जो सवनाम शब्दों के समान थथं 
वाला होने से अविद्या को ग्रहण करता है। अतः 'सा' वह अविद्या, अर्थात्‌ उस 
धर्म से रहित अथ में उस धम को विषय करने वाला व्यभिचारि ज्ञान-झथवा व्यघि- 
करण (अन्य अथं में वर्तमान) विशेषण से युक्त ज्ञान, अर्थात्‌ विशेष्य में न रहनेवाले 
धर्मरूप विशेषण वाला ज्ञान दुष्टज्ञान कहाता है। निश्चय न होना यह भी एक 
ज्ञान या दोप होता है। इसी से एक कोटि ( भाग ) के होने पर भी संशयरूप 
ज्ञान निश्चयात्मक न होने के कारण दुष्ट ही है। इस प्रकार इस सूत्रोक्त सामान्य 
लक्षण से संशय, विपर्यय, स्वप्न, तथा अनध्यवसाय चारों का भी संग्रह होता 
है ॥ ११]! 
पद्पदार्थ--अदुष्ट = दोषरहित (ज्ञान), विद्या = विद्या कहाती है ॥ १२ ॥ 
भावार्थ--दोषरहित इन्द्रियादिकों से होनेवाले ज्ञान को विद्या कहते हैं ।१२।। 


५१८ र वैहेषिकसूत्रोपस्कारः 


ज्ञानमित्यनुकत्तेते । अदुष्टमदुष्टेन्द्रियजन्यं यत्र यदस्ति तत्र तदनुभवों वा 
समानाधिकरणप्रकाशनुभवो वा विशेष्यावृत्त्यप्रकारकानुभवों वा विद्येत्यथं: । 
तश्चाध्यक्षं ठेङ्गिकञ्च इयमेव ॥ १२ ॥ | 
नन्वार्षमपि ज्ञानं समानाधिकरणप्रकारकमेव तच्च नेन्द्रियजन्यमसन्नि- 
कृष्टार्थगोचरत्वात्‌ । न लैङ्गिक ळिङ्गानुसन्धानमन्तरेण जायमानत्वात्‌ । तथा 
चैतत्‌करणं तृतोयं प्रमाणमायातमत आह-- 
आष सिद्धदशंनश्च धर्मेभ्यः ॥ १३ ॥ 
ऋषीणां गाळवप्रशृतोनां यदतीतानागतविषयकं ज्ञानं तदाष॑म्‌। यच्च 
सिद्धानां मन्त्रौषधिगुटिाञ्जनाद्ना व्यवहितविभ्रकृष्टाथंगोचरश्ञानं प्रतिसि- 
द्धिगतानां यदशनं तदुभयं धर्मेभ्यो यथार्थसाक्षातकारि ज्ञानं जायते । तद्यो- 
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उपस्कार--सूत्र में 'ज्ञान॑' ज्ञान यह पद पूवंसुक्त से अनुवृत्त होता है ( आता 
है ) दोषरहित इन्द्रियों से उत्पन्न होने से अदुष्ट ( दोषरहित ) अर्थात्‌ जिसमें जो 
धर्म हो उसमें उस घमं का अनुभव अथवा समानाधिकरण ( एक आश्रय में वर्तमान ) 
विशेषण का अनुभव (झर्थात्‌ उस विशेषण वाले विशेष्य में उसका ज्ञान)। यहां स्मृति 
के करण में प्रमाणता के वारणाथ अनुभवपद दिखाया है । अथवा विशेष्य में न 
रहनेवाले घमं को बिशेषण न. रखनेवाला अनुभव विद्या कहाती है यह सुत्र का 
अर्थ है । निविकल्पक ज्ञान में प्रमात्व के लाभ के लिये यह द्वितीय कल्प शंकरमिश्र 
ने किया है और वह प्रमाण विद्या प्रत्यक्ष और लंगिक के ऐसी वेशेषिकमत में दो 
प्रकार है॥ १२ ॥ 

भ्राषंज्ञान भी समानाधिकरणा विशेषणा वाला ही होता है, जो इन्द्रिय तथा अर्थ 
के सन्निकषं से उत्पन्न न होने के कारण प्रत्यक्ष नहीं हो सकता । तथा लिङ्ग के 
अनुसन्धान (व्याप्तिविशिष्टज्ञान) के बिना होने में लैगिक ( अनुमान ) भी नहीं हो 
सकता, ऐसा होने से आषज्ञान का करण तीसरा प्रमाण है यह प्राप्त होता है इस 
पुवपक्षी की शंका का सूत्रकार उत्तर देते हैं-- 

पद्पदा्थ- आर्ष = ऋषि सम्बन्धी ज्ञान, सिद्धद्षंनं च = और सिद्धों का दर्शन 
भी, धर्मेभ्य: = अदष्टरूप घमां से होता है ॥ १३ !। 

भावारथ--ऋषियों का भुत, भविष्य तथा वतमानविषयक ज्ञान तथा सिद्धि 
को प्राप्त सिद्ध पुरुषों को ज्ञान होता है वह धर्म से प्रत्यक्षात्मक होता है॥ १३॥। 


उपस्कार--गालव, वसिष्ठ आदि ऋषियों को जो भूत, भविष्य तथा वतंमान 
विषयों का ज्ञान होता है वह आषज्ञान कहाता है । और जो यन्त्र, औषधि, गुटिका 
( गोली }, अञ्जन ( काजल ) इत्यादि सिद्ध कर उनसे ब्यवघान युक्त तथा इष्ट के 
विषयों का जो ज्ञान प्रत्येक सिद्धिप्राप्त सिद्धों को दक्षंन (प्रत्यक्षज्ञान ) होता है हव 
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गिप्रत्यक्षेडन्तर्भावाश्न विद्यान्तरमिति वृत्तिकृतः । आष ज्ञानं चतुर्थी विद्येव, 
सा च ऋषीणां लोकिकानाञ्व भवति । तच्च मानसं प्रत्यक्षमेव उत्प्रक्षासह- 
कृतेन मनसा जनितं नियमसन्दशंनाद््‌-लिङ्गजनितं वा। प्राग्भवीयसंस्का- 
राघोनवात्र व्याप्तिधीः, स्तनपानेष्टसाघ नताव्याप्रिप्रहबत्‌ । 

प्रशस्ताचाय्यीस्तु सिद्धदशन न ज्ञानान्तरमित्याहुः । तथा हि यदि सिद्धा” 
नां गुटिका्जनादिसिद्धिनिमित्तप्रभवं व्यवडितविप्रकृष्टविषयं तदुच्यते तदा 
प्रत्यक्षमेव । यदि तु दिव्यान्तरीक्षभौमानां प्रहनक्षत्रसञ्चारादिनिमित्ताधीनं 
तदा तल्लेङ्गिकमेव तथा सहचारदशनेन व्याप्तिपरिच्छेदादिति ॥ १३ ॥ 

इति श्रीशाङ्क रे वैशेषिकसूत्रोपर्कारे नवमाध्यायस्य द्वितीयमाह्विकम्‌ । 

समाप्रश्चायं नवमोऽध्यायः । 


दोनों ( आष तथा सिद्धदर्शन ) धर्मों से जसा पदार्थ है वैसे ही पदार्थ को दिखाने 
वाला ज्ञान उत्पन्न होत! है । वह योगिप्रत्यक्ष के भ्रन्तगंत होने से दूसरी विद्या नहीं 
है ऐसा वृत्तिकार का मत है । किन्तु भाष्यकार प्रशस्तदेव के मत से आषनामक- 
ज्ञान भी चतुर्थं विद्या ही है, किन्तु वह भी ऋषि तथा लौकिक पुरुषों को भी होती 
है और वह मानसप्रत्यक्ष ही है जो सम्भावना के सहायता से मन से उत्पन्न होता 
है अथवा व्याप्ति स्मरणादि विशिष्ट लिङ्ग से उत्पन्न होता है। क्योंकि पूवजन्म से 
उत्पन्न व्यापि ज्ञान के संस्कार के अधीन व्याप्ति का ज्ञान होत! है, जसे पूर्वजन्म में 
किये दुग्धपान के इष्टसाधनताज्ञान से बालक को व्याप्ति ज्ञान होता है । 


किन्तु प्रशस्तदेवाचाय के मत में सिद्धदशंन भ्रमाणान्तर नहीं है क्योंकि यदि सिद्धों 
का पूर्वोक्त गुटिका, अञ्जन इत्यादि सिद्ध होने के कारण उत्पन्न हुआ व्यवहित तथा 
दुर के विषयों का ज्ञान सिद्धदशंन कहा जाय तो वह प्रत्यक्ष में ही अन्तयंत होता है और 
यदि स्वगं, अन्तरिक्ष (आकाश) तथा पृथ्वी पर रहनेवाशों को सूर्यादि ग्रह अश्‍विनी 
आदि नक्षत्रों के संचार ( भ्रमण ) इत्यादि निमित्तों से उत्पन्न सिद्धदर्शंन लिया 
जाय तो वह लॅङ्गिक ( अनुमान ) ही होगा। क्योंकि उस प्रकार के सहचार के 
देखने से व्याप्तिज्ञान के अधीन ही वह होता है ॥ १३ ॥ 

इस प्रकार दांकरमिश्रकृत वैशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में नवमाध्याय का 
द्वितीय आहिक ओर नवम अध्याय भी समाप्त हुआ । 


दशमाध्याये प्रथमाह्रिकम 


आत्मगुणानां कारणतो भेद्व्युत्पादनं दशमाध्यायाथः । तत्र “आत्मशरोरे 
न्दियाथबुद्धिमन:पवृत्तिदोषप्रत्यमावफलदुःखापवर्गासतु प्रमेयम्‌” अ० १ आ० १ 
सू० ९ इति गौतमोये प्रमेयविभागसूत्रे सुखम्यानभिधानात्‌ दुःखाभिन्नमेव 
सुखमिति भ्रमनिरासाथ सुखदुःखयोरेव प्रथमं भेद्माह-- 
इष्टानिष्टकारणविशेषाद्विरोधाच्च मिथः सुखढु:ःखयोरर्थान्तर- 
भाव: ॥ १ ॥ 
सुखदुःखयोमिथः परस्परमर्थान्तरभावो भेदो वेजात्यमिति यावत । कुत 


इत्यत आइ-इष्टानिष्टकारणविशेषात्‌ इष्ट इष्यमाणं ख़कचन्दनविनतादि अनि- 
छमनिष्यमाणमहिकण्टिकादि तद्रपं यत्‌ कारणं तस्य विशेषाद्‌ भेदात्‌ , कारणचे- 


आत्मा के गुणों का कारण से भेद का वर्णन करना दशमाध्याय का विषय है। 
उसमें "'आत्मश रीरेन्दरियार्थबुद्धिमनः प्रवृत्ति दोषप्रेत्यभावफलटुःखा पवर्गास्तु प्रमेधम 
आत्मा १, शरीर २, इन्द्रिय ३, अर्थ ४, धुद्धि ५, मन ६, प्रवृत्ति ७, दोष ८, 
प्रेत्यभाव ९, फल १०, दुःख ११ और श्रपवर्ग १२ ऐसे बारह प्रकार के प्रमेय 
पदार्थ हैं ( अ. १ आ. २सू, ९ ) ऐसे गोतम मुनिप्रणीत न्यायदशन के प्रमेय- 
पदार्थ के विभाग सुत्र में सुख के न कहने से दुःख से अभिन्न ( दु:खरूप ही ) सुख 
गुण हैं, ऐसे भ्रम के निवारणाथं सुख तथा दुःख इन दोनों का ही सूत्रकार प्रथम 
भेद कहते हैं-- 

पदपदार्थ-इष्टनिष्टका रणविदोषात्‌ = प्रिय तथा अप्रियरूप कारणों का विशेष 
होने से, विरोधात्‌ च-ओऔर परस्पर सुख तथा दुःख का विरोध होने से भी, सुख- 
दुःखयोः = सुख तथा दुःख का, ्रर्थान्तरभावः=भेद है ॥ १ ॥ 

भावाथे--माला चन्दन आदि प्रिय, तथा सपं, कण्टक आदि अप्रिय पदार्थे 
रूप कारणों के भेद से, तथा परस्पर साथ न रहना रूप विरोध होने से भी सुख 
तथा दु:ख रूप आत्मा के गुणों का परस्पर भेद, नकि दुःख रूप से सुख है ॥ १॥ 

उपस्कार-सुख तथा दु:ख का मिथः (परस्पर) अर्थान्तरभाव अर्थात्‌ विजातीय- 
तारूप भेद है यह तात्पयं है । क्‍यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सुत्रकार ने 'इष्टानिष्ट 
कारणविशेषात्‌’ यह हेतु दिया है जिसका यह अर्थ है कि इष्ट नाम इष्यमाण 
( चाहा जानेवाला ) माला, चन्दन, कामिनी इत्यादि, तथा अनिष्ट नाम अनिष्य- 
माण { न चाहा जाने वाला ) अहि ( सपं ) कण्टक ( कांटा ) आदि स्वरूप जो 
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जात्याधीन कार्य्यवेजात्यमाबश्यकं यतः । भेदकान्तरमाह- विरोधात्‌ सहान- 
बस्थानळक्षणात्‌ न ह्येकस्मिज्ञात्मन्येकदा सुखदुःखयोरनुभवः । चकारादनयो 

य्य भेदे भेदकं समुच्चिनोति । तथाहि- अनुग्रहाभिष्वद्धनयनप्रसादादि सुखः 
स्य, दैन्यमुखमालिन्यादि दुःखस्य काय्येमिति ततोडप्यनयोभद्‌ः | तदुक्तं प्रश- 
स्ताचार्य्यः-“अनुग्रहलक्षण सुख ख्रगाद्यभिप्रतविषयसान्निध्ये सति इष्टात्पन्न- 
धोन्द्रियाथसन्निकषांद्धमाद्य पेक्षादात्मनसोः संयोगाद्‌ यदनुमहाभिष्वङ्गनयना- 
दिप्रमोदजनकमुत्पद्यते तत्‌ सुखम्‌” इति। तदिदमतीतेषु स्रक्चन्दनादिघु 
स्मृतिजमनागतेषु सङ्कुलपजम्‌ । गोतमोये सूत्रे सुचापरिगणनं वराग्याय सुखः 
मपि दुःखत्वेन भावयतो वराग्य स्यादेतदथमिति ॥ १॥ 


नन्वास्तां सुखदुखे परस्पर भिन्न ज्ञानादभिन्न स्याता स्मृत्यतुभववांद- 
त्यत आह-- 


भारा 


क्रम से सुख तथा दुःख के कारण उनके विशेष अर्थात्‌ भेद से, क्योंकि कारण के विल- 
क्षणता के अधीन कमं में वलक्षण्य अवश्य होता है । दूसरा भेद साधक हेतु सूत्रकार 
देते हैं कि-साथ न रहनारूप विरोध होने से भी, सुख तथा दुःख का भेद है, क्योंकि 
एक काल में एक आत्मा में सुख तथा दुःख का अनुभव नहीं होता । सूत्र के चकार 
से सुख तथा दुःख दोनों के कर्य के भेद से भी इन दोनों का भेद है इसका संग्रह 
होता है । वह इस प्रकार है कि अनुग्रह: ( दया ) का सम्बन्ध नेत्र को प्रसन्नता 
इत्यादिक सुख गुण का, तथा दीनता, मुख की मलिनता आदि दुःख गुण का कार्य 
होता है । अतः कार्य के भेद से भी सुख तथा दुःख गुण का परस्पर भेद है। यह 
प्रशस्तपादाचायं ने भी कहा है--'अनुग्रहलक्षणं=्अनुग्रहस्वरूप, सुखऱ्सुख, 
खगाद्यभिप्रेतविषयसांनिध्येऽ्माला आदि प्रिय पदार्थो की समीपता, सति = होने 
पर, इष्टोत्पन्नधीन्द्रियार्थसंनिकर्षात्‌5प्रिय पदार्थों में उत्पन्न ज्ञान तथा इन्द्रिय और 
प्रियपदार्थ के संनिकष से तथा घर्मादपेक्षातु=्घर्मादिकों की अपेक्षा रखनेवाले 
आत्ममनसोः संयोगात्‌ = आत्मा तथा मन के संयोगादिसंबघसे, यत्‌म््जो, अबुग्रहा- 
भिष्वंगनयनादिप्रमोदजनकं=अनुग्र सम्बन्ध, नेत्रादि के हर्ष का जनक, उत्प- 
द्यते=उत्पन्न होता है, तत्‌=वह, सुखंस्सुख कहा जाता है” इति>ऐसा । वह यह सुख 
व्यतीत हुये माला चन्दनादि विषयों में स्मरण से उत्पन्न होता है, और भविष्य 
उक्त विषयों में संकल्प ( मानस कर्म ) से उत्पन्न होता है । यदि ऐसा है तो-न्याय- 
सूत्र में गोतम महषि ने इसकी क्यों न गणना की ? इस प्रश्‍न के समाधानाथं शंकर- 
मिश्च कहते हैं कि गौतम मुनि ने सूत्र में वराग्योत्पादन के लिये सुखगुण को गणना 
नहीं की है, क्योंकि सुख को भी दुःखरूप से भावना करने वाले प्राणी को वराग्य 
होगा इस लिये ऐसा तात्पय है ॥ १ !। 

“सुख तथा दुःख परस्पर भिन्न गुण हों, किन्तु वे दोनों ज्ञान से भिन्न न होंगे, 
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संशयनिर्णयान्तराभावश्च ज्ञानान्तरत्वे हेतुः ॥ २ ॥ 


सुखदुःखयोश्ञोनान्तरत्वे क्षानभिन्नत्वे संशयनिणयाभ्यन्तरत्वामावो देतुर्लि- 
ज्ञमित्यथः । तदयमथः-सुखं दुःखं वा ज्ञानं भवत्‌ संशयरूपं वा स्यात्‌ निर्णय 
रूपं वा ? नाद्यः कोटिद्वयानुल्छेखित्वात्‌। न द्वितोयः एककोट्यनुल्लेखित्वात्‌ । 
तथा च यावद्विशेषबाधात्‌ सामान्यवाधः। द्वावेव हि ज्ञानस्य विशेषौ संशयत्वं 
निण॑यत्वञ्च , तदुभयव्च सुखे दुःखे च बाधितमिति ज्ञानत्वमपि तत्र बाधितम्‌ । 
चकरादनुभाबबाधं समुश्चिनोति । सुखदुःखयोरहं सुखी दुःखोति मानसोऽनु 
भवो न त्वहं जाने सन्देह्मि निश्चिनोमीत्याकारोऽनुभव इति ॥ २॥ 

भेदकान्तरमाह -- 

तयोनिष्पत्ति: प्रत्यक्षलैङङ्गिकाभ्याम्‌॥ ३ ॥ 


जसे स्मृति ओर अनुभव ज्ञान से भिन्न नहीं हैं” ऐसी शंका का उत्तर सूत्रकार 
कहते हे-< 

पदपदार्थ--संशयानिणंयान्तराभाव च=संऽ्य तथा निर्णय में कोई न होना 
भी, ज्ञानान्तरत्वे = ज्ञान से भी भिन्न होने में, हेतु:-कारण है ॥२॥ 

भावाथ--सुख तथा दुःख न संशयरूप ज्ञान हो सकता है न निर्णय रूप इस 
कारण ज्ञान से सुख तथा दुःख भिन्न हैं ॥२॥ 

उपस्कार--सुख तथा दु:ख गुण के ज्ञानान्तर अर्थात्‌ ज्ञान से भिन्न होने में 
संशय तथा निर्णय के अन्तर्गत न होना हेतु नाम साधक लिङ्ग है। 

अतः यह अर्थ निकलता है कि सुख श्रथवा दुःख गुण यदि ज्ञान हो तो वह 
संशयरूप ज्ञान होगा या निश्चयरूप ज्ञान। उनमें से संशयज्ञान के समान सुख 
तथा दुःख में दो विरुद्ध कोटियों का उल्लेख न होने से प्रथम संशयपक्ष नहीं हो 
सकता तथा एक कोटि का उल्लेख न होने से निर्णयरूप द्वितीय पक्ष भी नहीं 
हो सकता । ऐसा होने से ज्ञान के संशयादि रूप विदेषों के वाध से सामान्यरूप से 
सुख दुःख ज्ञान नहीं है। ऐसा बाध सिद्ध होता है। क्योंकि ज्ञान के संशय तथा 
निश्चय ऐसे दो हो विशेष हैं, वह दोनों उक्त प्रकार से बाधित होने के कारण सामा- 
न्यरूप से ज्ञानता भी सुख तथा दुःख मेंब ।घित है । सूत्र में चकार से अनुभव के 
वाध का संग्रह होता है। सुख तथा दुःख का मैं सुखी हूं मैं दुःखी हे, ऐसा अनुभव 
होता है, नकि मैं जानता हूँ, मैं सन्देह करता हूं, मैं निश्चय करता हूं, ऐसा अनुभव 
होता है । इति इस प्रकार सुख तथा दु:ख ज्ञान से भिन्न हैं यह सिद्ध है!। २॥ 

सुख तथा दःख के ज्ञान से भिन्न होने में दूसरा हेतु देते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ - तयोः=उन संशय तथा निर्णय दोनों की, निष्पत्ति:--उत्पत्ति होती 
है, प्रत्य क्षलेङ्गिकाभ्यामृ = प्रत्यक्ष तथा अनुमान से ॥ ३ ॥ 


सुखदुःखयोझीनान्तर्मतता तगत | ५२३ 


तयोः संशयनिर्णययोर्निष्पत्तिरुत्यत्तिः प्रत्यक्षालिङ्गाच्च सुखं दुःखं वा न 
प्रत्यक्षसामग्रोजन्यं न वा ढिङ्गजन्यम्‌ । चतुर्विध दि सुखं-वैषयिक मानोरथिकम्‌ 
आमिमानिङुमाभ्यासिकञ्च । तत्र श्रयाणामिनंद्रियसञ्निकर्षेप्रसबत्वं नास्त्येव । 
प्रथममिन्दरियार्थसन्निकषेजत्वात्‌ ज्ञानं स्यादिति चेन्न सामम्रयेकदेशस्य काय्यं- 
स्य साजात्यानापादकत्बात्‌ अन्यथा दिझकाळसाधारण्येन सकळकाय्येकजा- 
त्यापत्तेः । किञ्च इन्द्रियार्थसन्निकषोदुत्पद्यमानं सुखं निर्विकल्पकं बा स्यात्‌ 
सविकल्पकं बां ? नाद्यः अतीन्द्रियत्वप्रसङ्गात्‌। न द्वितीयः विशेष्यविशेषणभा- 
वेन दयोरना कळनरूपत्वात्‌ । किळ सुखदुःखयोरवइ्यसंवेद्यत्वात्‌ ज्ञानस्यावश्य- 
संवेद्यत्वेडनवस्थाप्रसज्ञात्‌ । लैज्जिकमिति लिङ्गमेव वेषयिकवत्‌ । 

ृत्तिक्ृतस्तु तयोज्ञीनसुखयो निष्पत्तिः प्रत्यक्षलेङ्गिकाभ्यां प्रत्यक्ष छैङ्गिकञ्ञान- 
मोरे नन नन DORs तम SR 


भावाथ--संशय तथा निर्णय इन दोनों ज्ञानों की प्रत्यक्ष तथा अनुमान से 
उत्पत्ति होती है, सखया दुःख को न प्रत्यय की सामग्री से न हेतु से उत्पत्ति होती 
है, प्रत: सुख तथा दुःखज्ञान में अन्तर्भाव नहीं हो सकता ॥ ३ ॥ 

उपस्कार--उन संशय तथा निर्णय दोनों की प्रत्यक्ष सामग्री तथा व्याप्ति- 
विशिष्ट लिङ्ग से उत्पत्ति होती है, सुख अथवा दुःख न प्रत्यक्ष की सामग्री से उत्पन्न 
होता है अथवा न व्याप्तिविशिष्ट रिङ्ग से उत्पन्न होता है । १. वैषयिक (विषय से 
होनेवाला ), २. मानोरथिक (केवल मन से होनेवाला), ३. आभिमानिक (केवल अह्‌- 
कार से होनेवाला), तथा ४. आभ्यासिक (अभ्यास से उत्पन्न) ऐसे चार प्रकार का सुख 
संसार में होता है । उनमें मानोरथिक का द्वितीय सुख तो इन्द्रिय संग्निकर्ष से 
उत्पन्न हो ही नहीं सकते । “प्रथम वेषयिक सुख तो इन्द्रिय तथा पदार्थ विषयों के 
संम्निकर्ष से उत्पन्न होने के कारण प्रत्यक्ष ज्ञान हो जायगा” इस शंका का शंकर- 
मिश्र उत्तर देते हैँ कि ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि सामग्री का एकदेश कार्य में 
समान जातीयता नहीं ला सकता । ऐसा नहो तो दिशा तथा काल के साधारण 
होने से संपूर्ण जगत के कायं एक ही जाति के हो जाँयगे और पूर्वपक्षी यह बतावे 
कि इन्द्रिय तथा अथं के संन्निकषं से उत्पन्न होनेवाला सुख निविकल्पक प्रत्यक्ष 
होगा अथवा सविकल्पक प्रत्यक्ष । सुख में अतीन्द्रिय हो जाने की आपत्ति आने 
के कारण प्रथम ( निविकल्पक ) पक्ष नहीं हो सकता तथा सुख एवं दुःख दोनों के 
बिशेष्य-विशेषणभावरूप से ज्ञान न होने के कारण सविकल्पक प्रत्यक्ष में भी सुख 
तथा दुःख का अन्तर्भाव नहीं हो सकता ओर सुख तथा दुःख दोनों के ज्ञान से 
अवश्य जानने योग्य होने के कारण ज्ञान को अवश्य जानने की योग्यता मानने से 
अनवस्था दोष आ जायगा । सूत्र में (लैङ्गिक) इस पद में स्वार्थं में प्रत्यय होने से 
उसका 'लिङ्ग' ही अथ है जैसे स्वाथ में, 'बैषयिक' पद होता है । तयोः=उन दोनों ज्ञान- 
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व्याख्यानाभ्यां व्याख्याता । प्रत्यक्षं ज्ञानमिन्द्रियजम्‌, छैङ्गिकनतु ङिङ्गजम्‌, 
सुखादिकन्तु नताटशमिति व्याचक्रः ॥ ३॥ 
nS ०० ५ 
छैङ्गिकज्ञानात्‌ सुल्लादेः प्रकार भेदाधी न॑ भेदमाइ-- 
अभूदित्यपि ॥ ४ ॥ 


८. इतिशब्द: प्रकारे । अविशब्दो भविष्यतोत्याकारान्तरसमुच्चये । तथा च 
पवते वह्विरभद्धविष्यति वेति छैङ्गिके ज्ञानेऽतोतादिः प्रकारो दृश्यते, न चेबंप्र- - 
कार सुखं दुःखं वोत्पद्यमानमुपलूधम्‌ ॥ ४ ॥ 

भेदकान्तरं समुच्चिनोति - 

सति च कार्थ्यादशंनात्‌ ॥ ५ ॥ 
cf थे DS _ ९२ त ९ > € 

सति इन्द्रियाथसल्निकर्ष सति च ठ्याप्रिपक्षध मेतादिप्रतिसन्धाने काय्यस्य 
सुखस्य दुःखस्य वा5दशनात्‌ न प्रत्यक्षमात्र' सुखं दुःखं वा, न लेल्लिकमात्र' 
सुखयो: =ज्ञान तथा सुख की उत्पत्ति प्रत्यक्षलङ्गिकाम्यांन्प्रत्यक्षज्ञान तथा लैङ्गिक- 
ज्ञान को ब्याख्पाओ से व्याख्यात हुई । इन्द्रियजन्य ज्ञान प्रत्यक्ष होता है और 
लिङ्ग से उत्पन्न ज्ञान लैङ्गिक कहाता है। सुख-दुःख आदि ऐसे नहीं होते, ऐसी 
वृत्तिकार ने इस सूत्र की व्याख्या की है ॥ ३ ॥। 
: लेङ्गिकज्ञान से प्रकार के अधीन सुखादिकों का भेद सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थे --अभूत्‌ हुआ था, इति अपिस्ऐेता भी ॥ ४॥ 
भावाथ-लैङ्गिङन्ञान में भूत, भविष्य इत्यादि व्यवहार होने से, सुख तथा 
दुःखगुण में उक्त व्यवहार न होने के कारण भी सुखादि लेङ्गिकज्ञान नहीं 
हो सकता ॥ ४ ॥। 

उपस्कार--पुत्र में इति शब्द का अर्थ है प्रकार । और अपि शब्द 'भविष्यति” 
होगा, इत्यादि दुसरे प्रकारों को कहता है। ऐसा होने से पवत मेंवह्मिथाया 
होगा इप प्रकार लेज्िकज्ञान में प्रकार देखा जाता है, किन्तु उत्पन्न होनेवाला 
उल अथवा दुःख इत प्रकार के व्यवहारवाला उपलब्ध (गुहीत) नहीं होता ॥ ४॥ 

दूसरे भेदसाधकहेतु का सुत्रकार संग्रह करते है-- | 

पदपदार्थे --सति च = और इन्द्रिय तथा अर्थ का संनिकर्ष रहते, कार्यादशेनात्‌- 
सुख अथवा दुःखरूप कार्य देखनेमें नहीं ग्राता ॥ ५ ॥ 

भावाथे--इन्द्रिया्थ संतिकषे तथा व्याप्तिविशिष्ट हेतु के रहने पर भी सुख 
दुःख आदि कार्य देखने में नहीं आते, अत: सुख तथा दु:ख केवल प्रत्यक्षरूप अथवा 
लेङ्गिक (अनुमान) रूप नहीं हो सकते । इससे यह अर्थ निकलता है कि--सुख 
तथा दुःख सामनन्यज्ञानरूप नहीं हो सकते । ऐसा तृतीय सूत्र में कह चुके हैं । 


सुखदुःखयोक्ञांनानन्तगतता ५२५ 


वा । तद्यमथः-ज्ञानसामान्यं तावत्‌ सुखदुःखे न भवत इत्युक्तम। ज्ञानविशेषः 
प्रत्यक्षज्ञानं वा भवेदनुमितिरूपं वा ? इन्द्रियार्थसन्निकर्ष खकचन्दनादिप्रत्यक्षे 
सुखत्वानुभवा भावात्‌ । न द्वितोयः, चन्दनाद्यनुमितो बन्ह्याद्यनुमितौ वा सुख- 
त्वदुःखयोरननुभवाज्न तद्विशेषोड्पीति ॥ ५॥ | | 

भेदकान्तरमाहू-- 

एकार्थंसमवायिकारणान्तरेषु इष्टत्वात्‌ ॥ ६ ॥ 

सुखदुःखयोरिति शेष: । सुखं प्रति एकाथसमवेतानि असाधारणकारणानि- 
धमः सुखे रागः सुखकारणेच्छा तदुपादानयत्न: स्रकचन्दनादिज्ञानमू । दुःखं प्रति 
ठुअधमः अनिष्टकण्टका दिज्ञानम्‌, एषु एकार्थसमवायिषु कारणेषु दृश्त्वादि- 
त्यथः । ज्ञानन्दुनिविकल्पकमे कार ्थसमवेतमसाधारणकारणं नापे क्षत एव । सचि- 
कल्परन्त्वपेक्ष ते विशेषणज्ञानं तत्त कारणान्तरं स्वविजातीयकारणं न भवति, 
मनःसंयोगस्त्‌ साधारणत्वाददि वक्षितः । यद्यपि स्मृतिः संस्कारमसाधारणमपे- 


यदि सुखदुःख ज्ञानविशेष रूप होंगे तो क्या वे प्रत्यक्षज्ञानरूप होंगे, अथवा 
श्रनुमितिरूप । इन्द्रिय तथा अर्थ क्रे संनिकर्ष एवं माला, चन्दन आदि के प्रत्यक्षज्ञान 
सुखस्वरूपता का अनुभव नहीं होता इस कारण प्रथम पक्ष नहीं हो सकता । तथा 
चन्दन आदि को अनुमिति अथवा वह्नि आदि की अबुमिति में सुखरूपता तथा 
दु:खरूपता इन दोनों में एक किसी का अनुभव भी नहीं होता । अतः द्वितीय पक्ष 
भी नहीं हो सकता । इस प्रकार प्रत्यक्ष अथवा अनुमिति के विशेषों में सुख तथा 
दुःखरूपता का अनुभव न होने के कारण सुख तथा दुःख प्रत्यक्ष तथा अनुमिति- 
रूप ज्ञान के विशेष भी नहीं हो सकते ॥ ५ ॥। 

ओर दूसरा भेदसाधक हेतु सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथ--एकार्थंसमवायिकारणान्तरेषु = सुख तथा दु.ख के दूसरे असा- 
धारण कारणों में, दृष्टत्वात्‌=दिखाई पड़ने से ॥ ६॥ 

भावाथे--तथा सुख ओर दु:ख के अपने अपने दूसरे विशेष कारणों में देखाने 
से भी सुख तथा दुःख का ज्ञान से भेद है !। ६॥ 

उपस्कार- सूत्र में आकांक्षित 'सुखदुःखयोः' इस पद का शेष पूर्ण करना । सुख- 
गुण के एकार्थसमवेत अर्थात्‌ श्रसाधारणा कारण ये हैं जैसे सूख में धर्म, सुख के कारण 
की इच्छा, उसके ग्रहण का प्रयत्न, तथा चन्दन आदि विषयों का ज्ञात । दुःखगुण 
में तो अघमं, अप्रिय कांटे आदि का शान, इन एकार्थसमवायि ( असाधारण ) 
कारणों में दिखाई पड़ने से यह सूत्र का अर्थ है । निविकल्पक प्रत्यक्षज्ञान तो सब अर्थ 
में समवेत असाधारण कारण की अपेक्षा नहीं ही करता । सविकल्पक प्रत्यक्षज्ञान 
तो विशेषणज्ञान की अपेक्षा रखता ही है, किन्तु वह दूसरा कारण अपने से विरुद्ध 


५२६ वैशेषिकसूत्रो पस्कारः 


क्षते तथापि तङ्क द. रफुटसिद्ध एवेत्यनुभवमादाय भेदचिन्तनात्‌ । छेङ्गिके यद्यपि 
व्याप्रिस्पृतिपक्षघ+तादिक्ञानापेक्षा तथाप्यन्तरशब्देनेब तदूव्युदासः। तदयं 
प्रमाणाथः-सुखदुःखे अनुभवभिन्ने स्वसमानाधिकरणस्वजातीयासाधारणका- 
रणजन्यत्वात्‌ स्मृतिबदादयशब्दवच्च ॥ ६ ।। 

नन यदि कारणभेदाधोनो ज्ञानात्‌ सुखदुःखयोः सुखाच्च दुःखस्य स्तम्भ- 
कुम्भादिवदेव परस्परं भेदः, तदा शरीरस्प तदवयवानाव्च शिर :पादप्रष्ठीदरा- 
दीनां न परस्परं भेदः स्यात्‌ , तत्र हि परमाणुद्वयणुकादीनां छोहितरेतसो वो कार- 
णानामविशेषादित्यत आह-- 

एकदेशे इत्येकस्मिन्‌ शिरः पृष्ठ मुदर मर्माणि तद्विशेषेभ्यः | ७ ॥ 


नमाण लि 
जाति का कारण नहीं होता, मन का संयोग तो साधारण कारण होने से विवक्षित 
(कहने की इच्छा का विषय) नहीं है यद्यपि स्मरणरूप ज्ञान असाधारण संस्काररूप 
कारण की अपेक्षा रखता है, तथापि उस स्मरण से सुख-दुःख आदि का भेद 
है यह स्पष्ट ही ज्ञात है। इसी कारण प्रत्यक्षादि अनुभवरूप ज्ञान को लेकर सुख 
तथा दुःखज्ञान से भेद का विचार इस श्रकार किया गया है। लेङ्गिकज्ञान में 
व्याप्तिस्मरण, पक्षघमंतादि ज्ञान की अपेक्षा होती हे, तथापि श्रन्तर शब्द से 
उसकी व्युदास ( निवृत्ति) हो जाती है। इस कारण यह प्रमाणभूत अर्थ यहां 
सिद्ध होता है, अर्थात्‌ सुख तथा दुःख, अनुभव से भिन्न हैं, अपने आश्रय में वर्तमान 
तथा अपने जाति के विशेष कारण से उत्पन्न होने के कारण, स्मरण तथा आदि 
शब्द के समान--इस अनुमान से सुख-दुःख का अनुभवरूप ज्ञान से भेद सिद्ध 
होता है ॥ ६॥ 

“यदि ज्ञान से सुख तथा दुःख का कारण के भेद के अधीन भेद हो तथा सुख 
से भी दुःख का 'स्तम्भ ( खंभा ) कुंभ ( कलश ) इन दोनों के भेद के समान 
परस्पर में भेद हो तो, शरीर तथा उसके शिरः ( सिर पाद पैर ) पृष्ठ ( पीठ) 
आदि अवयवोंका भी परस्पर में भेद न होगा, क्योंकि उनमें परमाणु दथशुक 
आदि अथवा लोहित (रक्त) रेत (वीयं) रूप कारणों में विशेष नहीं है” इस शंका 
के उत्तर में सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ-एकदेशे= अवयव में, इति = ऐसा, एकस्मिन्‌ = एक (शरीर ) में, 
शिर: « सिर है, पृष्ठं = पीठ है, उदरं = पेट है, मर्माणि = हृदयादि ममंस्थान हैं, 
तद्विशेषः = इनकी विजातीयता, तद्विशेषेभ्यः = उनके कारणों की विजातीयता से 
होती! है ॥ ७ ॥ 

आवाधे--एक ही अवयवरूप शरीर में यह शिर रूप एकदेश ( अवयव ) है, 
यह पृष्ठ है, यद्द उदर है, ये ममंस्थान हैं ऐसा विशेष (वैलक्षण्य) व्यवहार उनके अव- 
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एकदेश इति । अवयवे इत्यथः । एकस्मिन्निति शरीरे इत्यथः । शिर इत्येक- 
देशः उद्रं पृष्ठं मर्माणि च स्नायुप्रशृतीनि तेषां विशेषो वेज्यात्यम्‌, तद्विशेषेभ्य 
स्तत्‌ऋारण विशेषेभ्यः । तत्रावि कारणवेजात्यादेव वंज्ात्यम्‌ , न हि यञ्जातीयं 
शिर:समवायिकारणं तञ्जातीयमेवोद्रणष्ठादेरपि, तन्तुकपाळाद्युपादानबेजा- 
त्यात्‌ पटघटादौ वेजात्यवत्‌ तत्रापि व जात्यसम्भवात्‌ । तन्तुकपालाद्रपि अंशुः 
शकरादिवजात्यात्‌। एवं तत्र तत्राप्यन्वेष्टव्यम । परमाणनां साधारण्येऽपि 
स्वस्वोपा दानवैजात्यस्य सबत्र वैजात्यप्रयो जकत्वात्‌ । द्रव्यत्वेन तूपादानसा जात्यं 
न वैज्ञात्यप्रयोजर्कामति दिक्‌ ॥ ७॥ 

इति श्रीशाङ्करे वैशषिकसूत्रोपस्कारे दशमाध्यायस्य प्रथममाहिकम ॥ 


यवादि रूप कारणों के विशेष ( विलक्षणता ) से होता है। अतः शिर आदि अवयव 
तथा.शरीर अवयवी का परस्पर में भेद हो सकता है ॥ ७॥। 

उपस्कार--सूत्र के एकदेश शब्द का अर्थ है श्रवयव। एकस्मिद इस पद का 
भ्रथं है शरीररूप अवयवी । शिर यह एकदेश ( अवयव ) है तथा उदर, पुष्ठ तथा 
स्नायु ( चरबी ) आदि ममंस्थान, इनके विजातीयतारूपविशेष, उसके कारणों के 
विशेषों से होता है । वहां भी कारणों की विजातीयता से ही विजातीयता है, क्योंकि 
सिर को समवायिकारण जिस जाति का है उसी जाति का उदर, पृष्ठ इत्यादि अव- 
यवों का कारण नहीं है, कारण यह कि तन्तु, कपाल आदि समवायी कारणों के विजा- 
तीय होने से पट, घट आदि कार्यों में विजातीयता वहां भी विजातीयता हो सकती है, 
तथा तन्तु, कपाल इत्यादि की विजातीयता उनके अंशु तथा ( शकर ) कपाल 
के टुकड़ों की विजातीयता से होती है । इसी प्रकार उनके उनके भी विजातीयता में 
उनके अवयवों की विजातीयता कारणा है यह जान लेना । परमाणुओं के साधारण 
होने पर भी अपने-अपने कार्य के समवायिकारणों की विजातीयता अपने-अपने 
कार्य के विजातीयता की प्रयोजक (कारण ) हो सकती है। द्रव्यत्व सामान्यरूप 
से समवायिकारणों की समानजातीयता कार्य में विजातीयता की प्रयोजक नहीं 
ऐसी दिक (उक्त कथन) की रीति है ॥ ७॥ 


इस प्रकार शंकरमिश्रकृत वैशेषिकसूत्रोपस्कार व्याख्या में दशमाध्याय का 
प्रथमाह्विक समाप्त हुआ । 


दशमाध्याये डितीयाहिकम्‌ 
इदानीं प्रसङ्गतस्रयाणां करणानां विशेष विवेच नमारभते-- 
कारणमिति द्रव्ये कार्थ्यंसमवायात्‌॥ १ ॥ 
कारण समवायिकारणमिदमिति-प्रतोतिप्रयोगो द्रव्ये द्रष्टव्यो । कुत एवमत 
आह-काय्येसमवायात्‌ । कार्याणि द्रव्यगुणकमीणि तत्रेव समवेयन्ति यतः ॥ १।। 
तत्‌ कि समवायिकारणत्वमःत्र' द्रव्याणामत आह-- 
संयोगाट्वा ॥ २ । 


सांप्रत प्रसंगसंगति से सामान्यरूप से कारणों का विशेषरूप से विवेचन (वर्णन) 
सुत्रकार आरम्भ करते हूँ-- 

षदपदार्थे--रारणं = समवायिकारण है, इति = इस प्रकार ( व्यवहार होता 
है ), द्रव्ये==द्रव्यपदथं में, कार्यसमवायात्‌ = द्रव्य गुण आदि कार्यो में समवाय: 
सम्बन्ध होने से ॥ १ ।। 

भावाथ--द्रब्य, गुण तथा कर्मरूप कार्यो के द्रव्यपदार्थ में समवायसम्बन्ध से 
रहने के कारण (यह) द्रव्य समवादिकारण है ऐसी प्रतीति तथा शब्द का प्रयोग 
होता है इसमे द्रव्प कार्यमात्र में समवायिकारण होते हैं यह सिद्ध होता है ॥ १॥ 

उपस्कार- सुत्र के कारण शब्द से यह समवायिकारण है ऐसी प्रतीति तथा 
शब्द का प्रयोग देखने में आता है ! ( अर्थात्‌ अ्रन्यथासिद्धि से शुन्य होते हुए जो 
काय के नियम से पूव में रहता है उसे सामान्यरूप से कारण कहते हैं । ) वह सम- 
वाथि, असमवायि तथा निमित्तकारणरूप से तीन प्रकार है । उनमें से समवाय- 
सम्बन्ध से पटादि कार्यो को उन तन्तुआदि पटादिकों का समवायिकारण होता 
है, अर्थात्‌ समवाय सम्बन्ध से कार्य का आधार होना सामान्यरूप से तमवायिकारण 
कहाता है वह द्रब्य ही होते हैं दुसरे नहीं ऐसा क्‍यों ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्र- 
कार ने 'कायंसमवायातू' ऐसा हेतु दिया है जिसका द्रव्य, गुण तथा कर्मरूप कार्यों 
(द्रव्यों) में ही समवायसम्बन्ध से रहते हैं जिस कारण ऐसा अर्थ है ॥ १ ॥ 

तो क्या द्रव्य केवल समवायिकारण ही होते हैं ? इस प्रश्‍न के उत्तर में सूत्रकार 
कहते हैन 

पदपदाडी- संयोगात्‌ वा = अथवा संयोग के द्वारा ( द्रव्य निमित्तकारण ) भी 
होते हैं॥ २ ॥ 

भावाथ--पटकाये की उत्पत्ति में जैसे तन्तु समवाथिकारण होते हैं, वसे तुरी. 
तन्तुसयोग के पट में कारण होने से उसके द्वारा तुरी तथा तन्तु पट में निमित्तकारण 
भी होते हैं ॥ २ ।. 
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पटोत्पत्ती तन्तूनां समवायिकारणत्ववत्‌ निमित्तकारणत्वमपि तुरीतन्तुसं- 
योगस्यापि पटकारणत्वातू, तत्‌संयोगद्वारा तुर्य्यास्तन्तोश्च पटनिमित्तकारणत्व- 
सपि । वाकारः समुच्चये । तुरोतन्तुसंयोगं प्रति तन्तोः समवायिकारणत्वे5पि 
पटं प्रति तद्द्वारा निमित्तकारणत्वात्‌ ॥ २ ॥ 

कमणि यारशकारणत्वं तदाह -- 

कारणे समवायात्‌ कर्माणि || ३ ॥ 

असमवायिकारणानोति शेषः । असमवायिकारणत्वङच कायकारणभावस- 
स्चन्ध्येकाथ समवेतकारणत्वम्‌ । तच कार्यमार्थसमवायात्‌ कारणेकार्थसमवा- 
याद्वा । तत्राद्या लध्वो द्वितोया महतीति वैरोषिकपरिभाषा । तत्र कया प्रस्यास- 
त्या संयोगविभागसंस्कारान प्रति कर्मणासससवायिकारणत्वमिन्यत आइ-का- 
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उपस्कार -- पट की उत्पत्ति में तन्तुओं में समवायिकारणता के समान निमित्त 
कारणता भी है, क्योंकि तुरी तथा तन्तुओं के संयोग को भी पट में कारणता होने 
से उस संयोग के द्वारा तुरी तथा तन्तु पट-कार्य के निमित्त कारण भी होते हैं । 
सूत्र में 'वा' शब्द संग्रहाथंक है, जिससे तुरी तथा तन्तुओं के संयोग में तन्तु में सम- 
वायिकारणता होने पर भी पट में उसके द्वारा निमित्तकारण होने से ( उसका भी 
संग्रह होता है) ॥ २॥ 

कमपदाथे जसे कारण होते हैं वह सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदाथंकारण = संयोगादि समवायिकारण में, समवायात्‌ = समवेत होने 
से, कर्माणि = कर्मपदाथ (असमवायिकारण होते हैं ) ॥ ३ ॥ 

भावाथ--संयोग विभाग आदि कार्यों में, उनके समवायिकारण में समवेत 
होने के कारण कर्मपदार्थं असमवायिकारण होते हैं ॥ ३ ॥ 

उपस्कार -सूत्र में आकांक्षित 'असमवायिकरणानि' ऐसा शेष पद पुरण करना । 
कार्यकारणभावरूप सम्बन्ध के सम्बन्धी एक अथे में समवायसम्बन्ध से वर्तमान 
कारण को असमवायिकारंण कहते हैं। अर्थात्‌ समवाय तथा स्वसमवायिसमवे- 
तत्व इन दोनों में से किसी एक सम्बन्ध से समवायिकारण में सन्निहित होनेवाले 
कारण को असमवायिकारण कहते हैं। उसमें संयोग श्रादि कार्यो के श्रसमवायि- 
कारण कमंपदा्थ में समवायसम्बन्ध से उसके समवायिकारण में प्रत्यासन्न होने से 
असमवायिकारणता का व्यवहार होता है यह आशय यहां जानना चाहिये । 
भागे शंक रमिश्र कहते हैं कि वह असमवायिकारणता कार्य के साथ एक अथं में 
समवेत होने से, अथवा कार्य के समवायिकारण के साथ एक अर्थ में समवेत होने से 
दो प्रकार की होती है। इन दोनों में से प्रथम असमवायिकारणता की 'लघ्वी' 
लघु तथा द्वितीय की 'महती' ( बड़ी ) ऐसी वेशेषिकों की परिभाषा ( सांकेतिक 
नाम ) है। इन दोनों में से किस संनिकषं से संयोग, विभाग तथा संस्काररूप 

३४ चै० 
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रणे समवायात्‌ । कारणे संयोगादिसमवायिकारणे समवायात्‌ , तथाच कार्य- 
कार्थसमवायलक्षणया लघ्व्या प्रत्यासत्त्या संयोगादौ कमणोऽसमबायिकारण- 
त्वमित्यर्थः ॥ ३ ॥ | 
_ रूपादीनां गुणानामवयववत्तिनामबयबिशुणा दि कीदृशी कारणतेत्यपे- 
क्षायामाह- 
तथा रूपे कारणकाथसमवायाच ॥ ४ ॥ 

रूप इति । रूपरसगन्धसपशंसह्न/थापरिमाणप्रथक्त्वगुरुत्वद्रवत्वस्नेहायु- 
पळक्षयति । तथेत्यसमवायिकारणत्वमतिदिशति । कारणेकार्थंसमवबायादिति । 
अवयविरूपादीनां समवायिकारणं यदवयवि तेन सहैकाथसमवायेन महत्या 
प्रत्यासत्याऽवयचिरूपादिकमारभते, तद्‌ यथा कपाळरूपादि घटे रूपादिक- 
मारभते इति सर्वत्र द्रष्टव्यम्‌ । चकारादमीषां वर्वाचन्निमित्तत्वर्माप समुच्चि- 
नोति ॥४॥ 


नात (१ ४४ _____------ल-टटलॅसशकशशाा | 
कार्यों में कमंपदाथे असमवायिकारण होता है! इस प्रश्‍न के उत्तर में 'कारणे 
समवायात्‌' कार्यं के समवायिकारण में सनिहित होने से, ऐसा हेतु दिया है । जिसके 
कारण संयोगादि कार्य के समवायिकरण में, समवायसम्बन्ध से वतंमान होने से ऐसा 
अर्थ है, ऐसा होने से कम के साथ एक अर्थ में संनिकर्षरूप लघुसंनिकर्ष से संयोगादि 
कार्य में कर्मपदार्थ असमवायिकारण होता है ऐसा सूत्र का अर्थ है ॥ ३ ॥। 

अवथवों में वर्तमान रूप आदि गुण अवयवियों का रूप आदि गुणों में कौन से 
कारण होते हैं इस शिष्यों की अपेक्षा ( जिज्ञासा ) में सुत्रकार कहते हैं-- 

पद्षदार्थ--तथा = वैसे असमवायिकारणता (होना ही) रूपे = रूपा दि गुणों में 
कारणेकार्थसमवायात्‌ चर कार्य के समवायिकारणों के साथ एक श्रर्थ में समवाय- 
सम्बन्ध से वतमान होने से ॥ ४ ॥ 

मावार्थ--घट आदि अवयवियों के रूपादि रूप कार्यों के समवायिकारण घटादि 
रूप पदार्थ के साथ कपाल में कपाल का रूप समवायसम्बन्ध से वतमान होने के 
कारण स्वसमवायिसमवेतत्वरूप परम्परासम्बन्ध से कपाररूपादि घटादि रूपों के 
असमवायिकारण होते हैं ।। ४ ॥ 

उपस्कार--सूत्र में 'रूप' यह पद रूप, रस, गंध, स्पर्श, संख्या, परिमाण, पृथकःव, 
गुरुत्व, द्रवत्व तथा स्नेह आदि गुणों को सूचित करता है । ओर तथा यह पद 'अस- 
मवायिकारणता' का अतिदेश करता है। “का रणेकार्थसमवायात्‌' इस सूत्र के पद 
का अवयवियों के रूप आदि गुणों का समवायिकारण जो अवयवि उसके साथ एक 
अर्थ में समवायरूप पूर्वोक्त 'महती प्रत्यासत्ति स्वसमवायिसमवेततारूप परम्परा- 
सम्बन्ध से अवयवी के रूपादि गुणों को अवयवों के रूपादि गुण उत्पन्न करते हैं, वह 
जैसे कपालादिकों के रूपादि गुण घटादिकों में रूपादि गुणों को उत्पन्न करते हैं ऐसे 
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द्रव्यारम्भे संयोगस्यासमवायिकारणस्य लघ्वीं प्रत्यासक्तिमाह-- 
कारणसमवायात्‌ संयोग: पटस्य ॥ ५ ॥ 
कारणे समवायिकारणे समवायात्‌ संयोगोऽपि पटादौ कार्य्ये काय्य झार्थ- 
समवायलक्षणया प्रत्यासत्त्णाऽसमवायिकारणमित्यथः । पटपदेन काय्यद्रव्य- 
मात्रमुपळक्षयति । यदि स्वचयवावयवसंयोगोऽपि पटादेरसमवायिकारणं तदा 
कारणेकाथसमवायोऽपीति कञ्चित्‌ ॥ ५ ॥ 


क 


संयोगस्य कचित्‌ महत्या प्रत्यासत्त्या द्वारणत्वमित्याइ-- 
कारणकारणसमवायाच्च || ६ ॥ 

तूळपिण्डावयवे वत्तमानः प्रचयाख्यः संयोगस्तूलकपिण्डे महत्त्वमारभते 
तत्र कारणेकार्थसमवायः प्रत्यासत्तिरित्यथः !। ६ ॥ 
ओर सब गुणो में दख लेना चाहिए । सूत्र कं चकार से उक्त गुण कही-कहीं निमित्त 
कारण होते हैं यह सूचित होता है ॥ ४ ॥ 

द्रव्यो के उत्पन्न करने में काये के साथ एक अर्थ में रहनारूप लघु 
(साक्षात्‌ समवाय) रूप सम्बन्ध से संयोग असमवायिकारण होता है यह सूत्रकार 


कहते हैं--- 
पद्पदाथे- कारणसमवायात्‌ = समवायिकारण में समवेत होने से, संयोग:= 


संयोग असमवायिकारण है, पटस्य = परकार्यं का ॥ ५॥। 
भावार्थ--पट आदि कायं का कार्यं ( पट ) के साथ एक अर्थ (तन्तु ) में 
समवायसम्बन्ध से वर्तमान होने से, कारण ( तन्तु ) आदि का संयोग असमवायि- 


कारण होता है ॥ ५ ॥ 
उपस्कार--का रण में अर्थात्‌ समवायिकारण (तन्तु ) में समवाय होने के 


कारण अर्थात्‌ साक्षात्‌ समवायसम्बन्ध से रहने के कारण पट आरि कायं में कार्ये- 
कार्यरूप प्रत्यासत्ति से असमवायिकारण होता है यह सुत्र का अथं है । इस सूत्र 
में 'पट' यह शब्द संसार के सम्पूर्ण कारय द्रव्य का सूचक है । यदि एक तन्तु अवयव 
से दूसरे तन्तु अवयव का संयोग भी पटादि द्रव्यों का असमवायिकारण हो तो 
कारणेकाथंप्रत्यासत्तिरूप उक्त परम्परा सम्बन्ध भी हो सकता है इस प्रकार इस 
सुत्र की दूसरे दार्शनिक व्याख्या करते हैं ॥ ५॥ 

'कहीं-कहीं संयोग 'महती' नामक दूसरे परम्परासम्बन्धरूप प्रत्यासत्ति (संनि 
कष) से भी कार्य में असमवायिकारण होता है' यह सूत्रकार कहते हैं- 

पद्पदाथे--कारणकारणसमवायातु च = समवायिकारण के समवायिकारण 
में समवेत होने से ( संयोग असमवायिकारण होता है) ॥ ६॥ 

भावाश-तूलक पिण्ड में उत्पन्न होने वाले महत्‌ परिमाणरूप कार्य में तूल- 
पिण्ड अवयव में वतमान प्रचय नामक संयोग महत्‌ परिमाण कायं के समवायि- 
कारण तूलपिड के समवायिकारण तूलपिण्ड के अवयव में रूप एक ग्रथ में समवेत 
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एवं समवायिनिरूपितां कारणतां निरूप्य निमित्तकारणतां निरूपयितुं 
प्रकरणान्तरमार भते-- 
संयुक्तसमवायादग्नेवंशोषकम्‌ ॥ ७ ॥ 
अग्टेवेशेषिकं विशेषगुणमौष्ण्यं संयुक्तसमवायात्‌ पाकजेषु निमित्तकार- 
णम्‌ । उपलक्षणञ्चेतत्‌ ज्ञानं प्रति सर्वेषां निमित्तकारणत्वं, बुद्धिसुखदुःखेच्छा- 
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द्वषप्रयत्नधर्माधमेभावनानां निमित्तकारणत्वमेव । सुखादीनां भेरप्रतिपादनाय 
प्रपञ्चोऽयं द्रष्टव्यः ॥ ७ ॥ 


इदानोमाम्नायप्रामाण्यं द्रढयितुमुक्तमेवाथमाह-- 
दृषप्वानां दप्रप्रयोजनाना डप्वाभाज प्रयोगोऽभ्युदयाय । ८ ॥ 
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होने से महत्‌ परिमाण में परम्परारूप गुरुसम्बन्ध से असमवायिकारण होता है ॥६॥ 
उपस्कार- तूलपिण्ड ( धने रुई के गोलेरूप अवयव ) में वतमान प्रचय 
नामक संयोग, तूल के अवयवीरूप पिण्ड में महत्‌ परिमाण को उत्पन्न करता है 


उसमें भावार्थ के प्रदशितरूप से कारणकार्थसमवायरूप संनिकषं है यह सूत्र का 
अर्थ है | ६ ॥ 
इस प्रकार समवायिता से ( समवायसम्बन्ध से वतंमानता ) निरूपण की गई 


कारणता का निरूपण कर, निमित्तकारणता का वर्णन सूत्रकार करते हैं-- 
पदपदाथ-संयुक्तसमवायात्‌=संयुक्त में समावायसम्बन्ध होने से, अग्ने: = 

अग्नि का, वैशेषिक = विशेषगुण, ( निमित्त कारण होता है ) ॥ ७ ॥। 
भावार्थ--अग्ति का उष्णतारूप विशेष गुण पाकज रूपादि गुणों में निमित्त- 


कारण होता है॥ ७॥ 
उपस्कार--अग्नि का वेशेषिक अर्थात्‌ उष्णतारूप विशेष गुण सयुक्तसमबाय 


सम्बन्ध से पाक से घटादिकों में उत्पन्न होनेवाले रूपादि कार्यो में निमित्त कारण 
होते है । यह सूत्रकार का कहना ज्ञानगुण में संपूर्ण निमित्तकारण होते हैं भर्थात्‌ 
ज्ञान, सख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, घमं, अधम तथा भावना ये इतने गुण निमित्त- 
कारण ही होते हैं । यह सब विस्तार सूत्रकार ने सुखादि गुणों के भेद दिखाने के 
लिये किया है यह यहां जानना चाहिये ॥ ७ ।। 
i आम्नाय ( वेद ) में पूवं उक्त प्रामाण्य को दृढ़ करने के लिये सूत्रकार 

कइत ह-- 

पद्पदाथे--हष्टानां = देखनेवाले, दष्टप्रयोजनानां = सिद्धप्रयोजन (कायं) वाले 
(कर्मों का), हष्टाभावे = पुरुष दोष न दिखाने से, प्रयोगः = अनुष्ठान, अभ्युदयाय = 
अदृष्ट फे उत्पत्ति के लिये (होता है) ॥ ८ ॥ 

भावार्श--प्रत्यक्षादि प्रमाणों में दिखाई पड़ने वाले पाग, स्नान, तथा दान 
इत्यादि पुण्य क्रियाओं के (जिनका प्रयोजन (कार्य ) वेदादि प्रमाणों से सिद्ध है) तत्काल 
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ट्ट्टानाँ-प्रमाणत उपलब्धानां कमणां यागदानस्नानादीनां, दृ्टप्रयोजना- 
नां-टष्टमुपदिष्ठं प्रयो जनं येषां. तथाहि “स्वगकामो यजेत” “अग्निहोब्रं जुटु 
यात्‌ स्वगंकामः?? इत्यादो विधिसमभिव्याहृतमेव मळम्‌ , क्वचिदाथवादिक 
यथा “य एता रात्रीरधोयीत तस्य पितरो, घतकुल्या मधुकुल्याः क्षरन्ति” 
इत्यादी, क्वचिच्चोपादानिकम यथा ' त्रिश्वजिता यजेत”? इत्यादो, अत्र हि 
| न्‌ विधिसममिव्य त नाथव!दोपस्थितमित्यौपादानिक--काल्पनिकं स्वग- 
स्यव स्वतःसुन्दरस्य फळस्य कल्मनीयत्वातू , तथा चाइुतरबिनारि7ामेतेपां 
कमेणां चिरभाविने फढाय ऋारणत्वमनुपपद्ममानमत एतेषां प्रयोगो ऽनुछानम- 
भ्युदृयायापूवायेत्यर्थः । ननु श्रृतित्रामाण्ये सति म्टाद वं तदेव तु दुलभम्‌ , न हि 
मीमांसका उ मिव नित्यनिर्दोषत्वेन श्रतिएसाण्यं त्वयेष्यते, "रुषेयत्वेनाभ्युप- 


नष्ट हो जाने से विलम्ब से होनेवाले स्वर्गादि फल में कारण न होने की आपत्ति 
के वारणार्थं बध्य में जो अदृष्ट मना जाता है वह उक्त कर्मों का अवान्तर फल 
होता है ॥ ८ ॥ 

उपस्कार--सूत्र के 'दष्टान्त' इस शब्द का अर्थ है--पघ्रमाण से उपलब्ध 
(दिखाई पड्नेदाले) याग, दान, स्नान आदि कर्मो के तथा हृष्टप्रयोजनानां 
जिसका प्रयोजन (कार्य ) वेदादिओं पे उपदिष्ट है, जैसे 'स्वगंकामः= स्वगं 
की इच्छा करनेवाला, यजेतू्याग करे” “अग्निहोत्र=अग्निहोत्र नामक याग में, 
जुहुयात्‌=हवन करे, स्वगकामः=स्वगं की इच्छा करनेवाला” इत्यादि विधिवाकयों 
में प्रतिपादन किया हुआ स्वर्गादिफल हे । कहीं-कही अर्थवाद (प्रशसा) वाक्य से 
(फल सिद्ध होता है) जसे 'यःम्जो पुरुष, एता रात्री: = इन रात्रियों में, अधीयीत 
वेदाध्ययन कर, तम्य=उस पुरुष के, पितर:=्माता पितादि पितृगण, छूतकुल्या: = 
धृत को नदियां, तथा मधुकुल्यानशहद की नदियों को, क्षरन्ति=्बहाते हैं” 
इत्परादिकों में । कहीं-कहीं श्रौपादानिक (समवायिकारण मे होनेवाला फल होता है) 
जसे 'विशवजिता = विश्वजित्‌ नामक याग से, यजेतळ्याग करे--इत्यादियों में । इस 
वाक्य में विधिवाक्य से कहा हुश्रा, तथा अर्थवाद से उपस्थित फल भी नहीं है 
अतः बह ओपादानिक है--अर्थात्‌ काल्पनिक ( युक्ति कल्पना से सिद्ध ) है, 
जो दु:ख के न होने से स्वयं सुन्दर होने के कारण स्वग ही मानने योग्य है, ऐसा 
होने से आशु (शीघ्र) नष्ट होनेवाळे इन यागादि कर्मों से विलम्ब से होनेवाले स्वगं- 
रूप फल में पुव वरतितारूप कारणता के असंभव होने के कारण उक्त इन कर्मों 
का अनुष्ठान (आचरण) अभ्युदय अर्थात्‌ 'अपूर्व' अदृष्ट (घर्माधमं) रूप मध्यवतिफल 
को उत्पन्न करता है, यह सूत्र का अर्थ है। यदि वेद प्रमाण हो तो यह पूर्वोक्त सिद्ध हो 
सकेगा, किन्तु वही वेद का प्रामाण्य ही तो सिद्ध होना दुलभ (कठिन) है, क्योंकि 


५३५ वेशेषिकसूत्रो पस्कारः 


गमात्‌ , पुरुषस्य च भ्रमप्रमादविप्रलिप्मादिसम्भवादत आह-दृष्टाभाव इति । 
ट्ठ पुरुषान्तरे$स्मदादो श्रमप्रमादविप्रलिप्सादिक पुरुषदूषर्ण तदभावे सतो- 
व्यर्थ: । क्षितिकर्टत्वेन तेदवक्तृस्वेर वाञ्नुमिवस्य पुरुषधो रेयस्य निर्दोपत्वेन- 
योपस्थि>: । तथाच तट्टचसां न निरभिधेयता न विपरीताभिधेयता न नि- 
पप्रयोजनाभिधेयता, भूतेन्द्रियमनस' दोषात्‌ श्रमप्रमादझरणापाटवादिप्रयुक्ता 
एच वचसामविशुद्धयः सम्भाव्यन्ते । न चेश्वरवचसि तासां सम्भवः, तदुक्तम्‌ 
रागाज्ञानादिभिवक्ता ग्रस्तत्वाद नृतं बदेत्‌ । 
ते चेश्वरे न विद्यन्ते स त्रयात्‌ कथमन्यथा ॥ इति ॥ ८॥ 
ननु तेनेश्वरेण वेदः प्रणीत इस्यत्रेव विप्रतिपत्तिरत आह-- 
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मीमांसकों के समान आप (नैयायिक ) नित्य दोषराहित्य के कारण वेद को प्रमाण 
नहीं मानते हैं । किन्तु आप तो ईश्वररूप पुरुष से निर्मित होने से वेद को पौरुषेय 
कहते हैं, और पुरुष को तो भ्रम. विप्रलिप्सा (ठगना), प्रमाद आदि दोष हो सकते 
हैं” ऐसी पूर्वपक्षी की शंका के वारणार्थं सूत्रकार ने 'दष्टाभावे' ऐसा हेतु अथ में 
विशेषण दिया है। जिसका देखा गया है दूसरे ईश्वर से भिन्न हमारे ऐसे जीवात्माओं 
में भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा (ठगने की उच्छा), इन्द्रियों की असमर्थता इत्यादि 
पुरुष दोषों का अभाव रहना ऐसा अथ होता है (अर्थात्‌ मीमांसकमत के समान 
न्यायमत में वेद स्वयं प्रमाण नहीं है, किन्तु ईश्वरोक्त होने से ऐसा यहां वेशेषिकों 
का आशय है। ) इसी श्राशय से श्रंकरमिश्र आगे कहते हैं कि पृथिव्यादि कायं के 
कर्तारूप से, अथवा वेद के वक्ता के रूप से पूर्वोक्त अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध पुरुष 
घौरेय (श्रेष्ठ) आत्माओं में अग्रसर ईशवररूप आत्मा को दोषरहितरूप से ही 
उपस्थिति होती है । ऐसा होने से उक्त रूप निर्दोष ईश्वररूप आत्मा के वचनोंमें 
निरभिधेयत! (अर्थ से शुन्यता) तथा विपरीत अभिधेयता (विपरीत अथंयुक्तता), 
तथा निष्प्रयोजनामिधेयता (प्रयोजनरहित अर्थबोधकता) नहीं हो सकती, क्योंकि 
पृथिवी आदि भूतद्रव्य, इन्द्रिय तथा मन के दोष से म्रम, प्रमाद तथा इन्द्रियों की 
असमर्थता इत्यादिको के कारण ही वचनों में अशुद्धियां हो सकती हैं, और ईश्वर 
के वचनों में उन अशुद्धियों का होना असंभव है, इसी कारण विद्वानों ने--रागा- 
ज्ञानादिभि:--अनु राग, अज्ञान अदृंकार आदि दोषों के कारण, वक्ता = कहनेवाला, 
ग्रस्तत्वातून्ग्रस्त होने के कारण, अनृतं = मिथ्या वचन को, वदेतुन्कहेगा। ते च = 
और वे रागादि दोष, ईश्वरे-ईश्वर में, न विद्यन्ते = नहीं हैं, सः=्वह ईश्वर, ब्र यात 
= कहेगा, कर्थ = केसे, अन्यथा = विपरीत (असत्य) इति = ऐसा कहा है ॥ ८ ॥ 
'इस ईश्वर ने वेद बतलाया है इसी में विवाद है ? ऐसी शंका के समाधानाथं 
सूत्रकार कहते हैं-- 


वेदानां प्रामाण्यव्यवस्थापनस्‌ ओ ३५ 


तद्॒चनादाम्नायस्य प्रामाण्यमिति ॥ ९ ॥ 

इति शास्त्रपरिसमाप्तो । तद्बचनात्तनेश्वरेण वचनात्‌ प्रणयनादाम्नायस्य 
वेदस्य प्रामाण्यम्‌ । तथाहि वेदास्ताबत्‌ पौरुषेया वाक्यत्वादिति साधितं न 
चास्मदादयस्तेषां सहस्जशाखाबच्च्िन्नानां वक्तारः सम्भाव्यन्ते, अतीन्द्रियाथ- 
त्वात्‌, न चातिन्द्रियार्थदशिनोऽस्मदादPः । किव्वाप्तोक्ता वेदा महाजनपरि- 
गृहोतत्वात्‌ , यन्नाप्रोक्तं न तन्महाजनपरिगृहोतं महाजनपरिग्हीतब्बद्‌ तस्मा- 
दाप्तोक्तम्‌ । स्वतन्त्रपुरुषप्रणीतत्वञ्चाप्षोक्तत्वम्‌। महाजनपरिगृहोतत्वञ्च सर्वेदश- 
नान्तःपातिपुरुषानुष्ठोयमानार्थत्वम्‌ । क्वचित्‌ फलाभावः कमकतृसाधनवंशु 
ण्यादित्युक्तम्‌ । कत्स्मरणाभावान्नेवमिति चेन्न, कतृस्मरणस्य पूवमेव साधित- 
त्वात्‌ । ततप्रणीतत्वञ्च स्वतन्त्रएरुषप्रणोतत्वादव सिद्धम्‌ , न त्वस्मदादोना 
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पदपदाथ-तद्वचनात्‌=उस ईश्वर से उक्त निमित होने के कारण, आम्नायरय= 
वेद को, प्रामाण्यं = प्रमाणता है, इति = इस प्रकार ।॥।९॥। 

भावार्थ-लोकिक वाक्यों के समान वेदवाकयों में भी समानरूप से पुरुषोक्तता 
की सिद्धि पुवान्थ में सिद्ध कर चुके हैं, अतः ईश्वररूप पुरुषविशेष से निर्मित होने 
के कारण वेद प्रमाण हैं, यह सिद्ध है ॥ ९॥ 

उपस्कार--इस सूत्र में 'इति' यह शब्द वेशेषिकदर्शनशास्त्र की समाप्ति का 
बोधक है । 'तद्वचनात्‌' इस पद का अर्थ है ईश्वर से “वचनात्‌' उक्त निर्मित होने से 
आम्नाय ( वेद ) प्रमाण है। वह इस प्रकार है कि वेद पुरुषविशेष से उक्त हैं, 
वाक्य होने से, ऐसा पूर्व में सिद्ध कर चके हैं। हजारों शाखाओं में विस्तृत उन 
वेदों के हमारे ऐसे जीवात्मा वक्ता नहीं हो सकते, क्योंकि वेद में हमारे ऐसे जीवों 
को अतीन्द्रिय ( प्रत्यक्ष न होनेवाले ) स्वर्ग, अपुर्व तथा देवता आदि पदार्थो का 
वेदों में वर्णन किया गया है । तथा वेद, आप्त पुरुष से उक्त नहीं होता वह महा- 
जनों से स्वीकृत नहीं होता, और यह वेद तो महाजनो से स्वीकृत हैं इस कारण 
आप्त ईश्वर पुरुष से उक्त है । स्वतन्त्र पुरुष से निर्मित होना ही आप्तोक्तता होती 
है। सम्पूणं दशंनशासख्रों को माननेवाले पुरुषों से जिसके विधियों का आचरण 
किया जाय वह॒ सम्पूर्ण महाजनों से स्वीकृत कहाता है। यदि कहीं वेदोक्त कमं से 
फल नहीं होता तो वह कर्ता, कमं, साधन इनके वगुण्य ( अंगहीनता ) के कारण 
नहीं होता ऐसा कह चुके हैं। यदि “वेद के कर्ता का स्मरण नहीं होने से वेद पोरु- 
षेय ( ईश्वरोक्त ) नहीं हो सकता” ऐसी पूर्वपक्षी शंका करे तो, यह ठीक नहीं 
हे, क्योंकि वेद के कर्ता का स्मरण है यह भी पूरंग्रन्थ में सिद्ध कर चुके हैं। स्व- 
तन्त्र पुरुष से निमित होने से ही बद में ईश्वर से निमित होना सिद्ध होता है, क्योंकि 
हमारे ऐसे जीवात्माओं को हजारों शाखा वाले वेद के निर्माण करने में स्वतन्त्रता 


५३६ वेशेषिकसूत्रोपस्कारः 


सइस्रशाख वेद्प्रणयने स्वातन्त्र्य सम्भवतोत्युक्तत्वात्‌ । किञ्च प्रमाया गुणजन्य- 
त्वेन वदिकप्रमाया अपि गुणजन्यत्वमावज्यकम्‌ । तत्र च गुणों वक्‍तृयथाथ- 
वाक्यार्थंज्ञानमव वाच्यः, तथाच तादृश एव वेदे बा, यः स्वर्गापूर्वादिविष- 
यकसक्षात्‌कारवान्‌ , तादृशश्च नेश्वरान्य इति सुष्ठु ॥ ९॥ 

अक्रत भवानीतनयो भवनाथसुतो भवाचेने निरतः । 

एतं =णादसूत्रो पस्कार' शङ्करः श्रीमान्‌ ॥ 

इलाघ एपदं यद्यपि नेतरेष।मियं कृति: स्यादुपहासयोग्या । 

तथापि शिष्य गुरुगीरवे 7 परस्महस्रेः समुपासनोया ॥ 

इति श्रोशाङ्करे वशेपिकसूत्रो पस्ारे दशमाध्यायस्य 
द्वितीयमाह्विकम्‌ । समाप्रश्चायं दशमाध्यायः । 
समापतञ्चेदं शास्त्रम्‌ । 
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नहीं हो सकती यह भी कह चुके हैं। इसी प्रकार प्रमा ( यथाथ ज्ञान ) को गुणों 
से उत्पत्ति होने के कारण, वेद के अर्थ का यथाथं ज्ञान का भी गुणों से उत्पन्न होना 
आवश्यक है । और उसमें वह गुण वक्ता का यथाथ वाक्य के अर्थ को विषय करनेवाला 
ज्ञान ही यह कहना पड़ेगा, ऐसा होने से उसी पुरुषविशेष को वेद का वक्ता कहना' 
होगा, जो वेद में उक्त स्वगं, श्रपूर्व तथा देवता आदिको का प्रत्यक्षरूप ज्ञान का 
आधार हो, ऐसा वक्ता आप्त पुरुष ईश्वर से भिन्न नहीं हो सकता यह कहना 
ठीक है ॥ ९ ॥। 

अकृत = किया, भवानीतनयः = भवानी नामक माता के पुत्र, भवनाथसुत:= 
भवनाथ नामक पिता के पुत्र, भवार्चने = शिव की आराधना में, निरतःम्न्तत्पर, एतं 
= इस, कणादसूत्रोपस्कारं = कणादिमुनि के बनाये सूत्रों की अपस्कर नामक व्याख्या 
को, शंकरः = शंकरमिश्च, श्रीमानुन्श्री युक्त ने । 

इलाघास्पद = प्रशंसा के योग्य, यद्यपिङ्पद्पि, न > नहीं होगी, इतरेषांन्द्सरों 
के लिये, इयं = यह, कृतिःन्व्याख्या करना, स्यात्‌ = होगी. उपहासयोग्टाङ्हंसी के 
योग्य । तथापि = तथापि, शिष्यः,= शिष्यों से, गुरुगौरवेणञगुरु के गौरव के कारण, 
परस्ससहत्चः = हजारों से अधिक शिष्यों से, समुपासनीया = उपासना की जाने 
योग्य है । 
इस प्रकार श्रीशंकरमिश्र कृत वेशेषिक सूत्रोपस्कार नामक व्याख्या में दशमाध्याय 

का द्वितीयाह्लिक समाप्त हुआ । दशमाध्याय भी समाप्त हुआ । श्रौर यह 
वेक्षेषिकदर्शन शास्त्र भी समाप्त हुआ । 
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